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“अप्पमत्ते सदा जये! की आगम वाणी 

जिनके जीवन में प्रतिपद चरितार्थ हुई 

जो हढ़संकल्प के धनी थे' 

जो उच्चकोटि के साधक थे, 

विरक्ति की प्रतिम्ूत्ति थे, 

कवि-मनीषी आप्तवाणी के अनन्यतमश्रद्धालु तथा उपदेशक थे, 
उन 

सस्‍्व० आचाये प्रवर जी श्री जससलल जी सहाराज की 
पावन-स्मृति में, 

सादर, सविनय समपित, 


--सुवाचार्य, सधुकर सुत्रि 


प्रकाशकीय 


सूच्रकृतांग सूत्र का प्रथम भाग पाठकों के कर-कमलों में समवित करते हुए हमें परम सन्‍्तोप का अनुभव हो रहा 
है। प्रस्तुत सूत्र के दो श्र्‌ तस्कन्ध हैं । उनमे से यह प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध है । दूसरे श्रूतस्कन्ध के मुद्रण का कार्य भी चालू 
है। वह्‌ अजमेर में मुद्रित हो रहा है। आशा है अल्प समय में ही वह भी तैयार हो जाएगा और आपके पास 
पहुँच सकेगा | . 

इसके पूर्व स्थानांग सूत्र मुद्रित हो चुका है और समवायांग का मुद्रण समाप्ति के निकट है। हमारा संकल्प है, 
अनुचित शीघ्रता से बचते हुए भी यथासंभव शीघ्र से शीघ्र सम्पूर्ण बत्तीसी पाठकों को सुलभ करा दी जाए 

सूचकृतांग का सम्पादन और अनुवाद जैन समाज के प्ररुयात साहित्यकार श्रीयुत श्रीचंद जी सुराणा 'सरस 
ते किया है। उनकी ही देखरेख में इसका मुद्रण हुआ है । 

समग्न देश में और विशेषतः राजस्थान में जो विद्य्‌ त-संकट चल रहा है, उसके कारण मुद्रणकार्य में भी व्याघात 
उत्पन्न हो रहा है, इस संकट के आंशिक प्रतीकार के लिए अजमेर और आगरा--दो स्थानों पर मुद्रण की व्यवस्था 
करनी पड़ी है । यह सब होते हुए भी जिस वेग के साथ काम हो रहा है, उससे भाशा है, हमारे शास्त्र-प्रेमी पाठक और 
ग्राहक अवश्य ही सन्तुष्ट होंगे । 

प्रस्तुत आगम श्रीमान्‌ सेठ गुमानमल जी सा० चोरड़िया की विशिष्ट आथिक सहायता से प्रकाशित हो रहा है, 
अतएव समिति उनके प्रति कृतज्ञता और आभार प्रदर्शित करती है। यों श्री चोरडिया जी का आगम प्रकाशन के इस 
महान्‌ अनुष्ठान में प्रारम्भ से ही उत्साहपूर्ण सक्रिय सहयोग रहा है। समिति के आप मद्रास क्षेत्रीय कोषाध्यक्ष भी हैं । 
आपका संक्षिप्त जीवन परिचय अन्यत्र प्रकाशित किया जा रहा है। 

श्रमणमंघ के युवाचार्य पण्डितप्रवर श्रीमघुकर मुनिजी महाराज के श्री चरणों में कृतज्ञता प्रकाशित करने के 
लिए किन शब्दों का प्रयोग किया जाय, जिनकी श्र्‌ तप्रीति एवं शासन-प्रभावना की प्रखर भावना की बदौलत हो हमें 
श्र त-सेवा का महान्‌ सौभाग्य प्राप्त हुआ है। 

साहित्यवाचस्पति विश्व त विबुध श्री देवेन्द्र मुनिजी म० शास्त्री ने समिति द्वारा पूर्व प्रकाशित आगरमों की भाँति 
प्रस्तुत आगम की भी विस्तृत और विद्वत्तापूर्ण प्रस्तावना लिखने का दायित्व लिया था, किन्तु स्वास्थ्य की प्रतिकूलता 
के कारण यह सम्भव नहीं हो सका, तथा हमारे अनुरोध पर पं० रत्न श्री विजय मुनि जी शास्त्री ने विद्त्तापूर्ण प्रस्तावना 
लिखी है, तदर्थ हम विनम्र भाव से मुनिश्री के प्रति आभारी हैं । 

। सुप्रसिद्ध साहित्यकार श्रीमान्‌ श्रीचंदनी सुराणा ने इस आगम का सम्पादन एवं अनुवाद किया है । पूज्य 
युवाचार्य श्रीजी ने तथा पं० शोभाचन्द्र जी भारिलल ने अनुवाद आदि का अवलोकन किया है । तत्पश्चात्‌ मुद्रणार्थ प्रेस 
में दिया गया है। तथापि कहीं कोई त्रूटि दृष्टिगोचर हो तो विद्वान्‌ पाठक कृपा कर सूचित करें जिससे अगले संस्करण 
में संशोधन किया जा सके । 

हमारी हादिक कामना है कि जिस श्र्‌तभक्ति से श्रेरित होकर आगम प्रकाशन समिति आगममों का प्रकाशन फर 
रही है उसी भावना से समाज के आमम प्रेमी बन्धु इंकके अधिक से अधिक प्रचार-प्रसार में उत्साह दिखलाएँगे जिससे 
समिति का लक्ष्य सिद्ध हो सके । 
अन्त में हम उन सब अर्थसहायकों एवं सहयोगी कार्यकर्ताओं के प्रति धन्यवाद ज्ञापन करना अपना कतंव्य समझते 
हैं जिनके मूल्यवान्‌ सहयोग से ही हम अपने कत्तंव्य पालन में सफल हो सके हैं । 
रतनचंद सोदी - चांदमल विनायकिया 


> सी 'जतनराज म्ुथा 
(कार्यवाहक अध्यक्ष) (मंत्री) हु 


(महामंत्री ) 


सहयोगा-सत्कार 
एक आदर्श श्रावक : श्रीमान गुमानमल जी सा० चोरडिया : जीवन-परिचय 


भगवान महावीर ने श्रावक के आदर्श जीवन की ओर इंगित करके एक वचन कहा है--गिहिवासे वि सुब्बंया-- 
वे ग्रहस्थावास में रहते हुए भी ब्नतों की सम्यग आराधना करते हैं । 
श्रीमान भुमानमल जी सा० चोरडिया--स्थानकवासी जैन समाज में एक आदर्श सदशहस्थ के प्रतीक रूप है । 
प्रकृति से अतिभद्र, सरल, छोटे-बड़े सभी के समक्ष विनम्र, किन्तु स्पष्ट और सत्यवक्ता, अपने नियम व मर्यादाओं के 
प्रति दृढ़निष्ठा सम्पन्त. गुरुजनों के प्रति विवेकबती आस्था से युक्त, सेवा कार्यों में स्वयं अग्रणी तथा प्रेरणा के दूत रूप 
में सर्वत्र विश्वूत्त हैं। 
आपने बहुत वर्ष पूर्व श्रावक ब्रत धारण किये थे | अन्य अनेक प्रकार की मर्यादाएँ भी की थीं, आज इस वृद्ध 
अवस्था तथा शारीरिक अस्वस्थता के समय भी आप उन पर पूर्ण दृढ़ है। इच्छा-परिमाण ब्रत पर तो आपकी दृढ़ता तथा 
कार्यविधि सबके लिए ही प्रेरणाप्रद है। अपनी की हुई मर्यादा से अधिक जो भी वाधिक आमदनी होती है वह सब 
तुरन्त ही शुभ कार्यो में--जैसे जीवदया, असहाय-सहायता, बुक बैंक, गरीब व रुग्णजन सेवा तथा साहित्य प्रसार में 
वितरित कर देते हैं। राजस्थान तथा मद्रास में आपकी दानशीलता से अनेक संस्थाएँ लाभान्वित हो रही है । 
आप स्था० जैत समाज के अग्रगण्य धर्मेनिष्ठ श्रेष्ठी श्री मोहसमल जी सा० चोरड़िया के अत्यन्त विश्वास-पात्र, 
सुदक्ष तथा प्रधान मुनीम रहे । सेठ साहव प्रायः हर एक कार्य में आपकी सलाह लेते हैं । मद्रास में आपका अपना निजी 
व्यवसाय भी है । प्राय: सभी सामाजिक--धामिक कार्यो में आपका सहयोग वांछित रहता है । 
आपकी जन्म भूमि--नोखा (चान्दावतों का) है, आपके स्व० पिता श्रीमान राजमलजी चोरडिया भी धामिक 
वृत्ति के थे । आपके पाँच सहोदर अनुजश्नाता हैं--श्री मांगीलाल जी, चम्पालाल जी, दीपचन्द जी, चन्दनमल जी तथा 
फूलचन्द जी । सभी का व्यवसाय मद्रास में चल रहा है। तथा आप एवं सभी बंधु स्वर्गीय पूज्य गुरुदेव स्वामी श्री 
हजारीलाल म० के प्रति अनच्य श्रद्धा भक्ति रखते हैं। स्वामी श्री ब्रजलाल जी म० सा० एवं युवाचार्य श्री मधुकर मुनि 
जी म० के प्रति आप सव की गहरी श्रद्धा है। युवाचार्य श्री के निदेशन में चलने वाले विविध धाभिक एवं सांस्कृतिक 
उपक्रमों में आप समय-समय पर तन-मन-धन से सहयोग करते रहे हैं; कर रहे हैं । 
आगममों के प्रत्ति आपकी गहरी निष्ठा है। प्रारम्भ से ही आप आगम-साहित्य के प्रचार-प्रसार हेतु उत्साहवर्धक 
प्रेरणाएं देते रहे हैं । जब युवाचार्य श्री के निदेशन में आगमसों के हिन्दी अनुवाद एवं विवेचन-प्रकाशित करने की योजना 
बनी तो, आपभ्री ने स्वत्तः की प्रेरणा से ही एक बड़ी धन राशि देने की उत्साहप्‌र्ण घोषणा की, साथ ही अन्य मित्रों एवं 
स्वजन-स्तेहियों को प्रेरणा भी दो । आपकी सहयोगात्मक भावना तथा उदारता हम सबके लिये प्रेरणा प्रदीप का काम 
कर रही है । 
प्रस्तुत आगम के प्रकाशन का व्यय-भार आपने वहन किया है। हम शासन देव से प्रार्थना करते हैं कि ऐसे 
समाजरत्न आदर्श श्रावक चिरकाल तक जिनशासन की सेवा करते हुए हमारा मार्गदर्शन एवं उत्साह संवर्धन 
करते रहें । 


--मंत्री 


आदि वचन 


विश्व के जिन दार्शनिकों---हृप्टाओं 'चिन्तकों से “आत्मसत्ता' पर चिन्तन किया है, या आत्म-साक्षात्कार किया 
है उन्होंने पर-हितार्थ आत्म-विकास के साधनों तथा पद्धतियों पर भी पर्याप्त चिन्तन-मनन किया है । आत्मा तथा 
तत्सम्बन्धित उनका चिन्तन-प्रवचन आज आगम/पिटक/वेद/उपनिपद आदि विभिन्‍न नामों से विश्रत्त है उनका चिन्तन-प्रवचन आज आगम/पिटक/विद /उपनिपद आदि विभिन्‍न नामों से विश्व त्त 
जैन दर्शन की यह घारण है कि आत्मा के विकारों-राग द्वप आदि को, साधना के द्वारा दूर किया जा सकता 
है, और विकार जब पूर्णतः निरस्त हो जाते हैं तो आत्मा की शक्तियाँ ज्ञान/सुख/वीयें आदि सम्पूर्ण रूप में उद्घाटित 
उद्भासित हो जाती है । शक्तियों का सम्पूर्ण प्रकाश-विकास ही सर्वज्ञता है और सर्वज्ञ/आप्त-पुरुप की वाणी; वचन/कथने 
प्ररूषणा---आगम” के नाम से अभिहित होती है । आगम अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान, आत्म-ज्ञान तथा आचार-व्यवहार का सम्यकर 
परिवोध देने वाला शास्त्र/सूत्र/आप्तवचन । “कक 9 
सामान्यतः सर्वज्ञ के बचनों/वाणी का संकलन नहीं किया जाता, वह बिखरे सुमनों की तरह होती है, किन्तु 
विशिष्ट अतिशयसम्पन्न सर्वेज्ञ पुरुष, जो धर्म तीर्थ का प्रवर्तन करते हैं, संघीय जीवन पद्धति में धर्म-साधना को स्थापित 
करते हैं, वे धर्म प्रवतंक/अरिहंत या तीर्थकर कहलाते हैं। तीर्थकर देव की जनकल्याणकारिणी वाणी को उन्हीं के अति- 
शय सम्पन्न विद्वान शिष्य गणधर संकलित कर “आगम” या शास्त्र का रूप देते हैं अर्थात्‌ जिन-वचनरूप सुमनों की मुक्त 
वृष्टि जब मालारूप में ग्रथित होती है तो वह “आंगम' का रूप धारण करती है । वही आगम अर्थात्‌ जिन-प्रवचन 
भआाज हम सब के लिए आत्म-विद्या या मोक्ष-विद्या का मूल स्रोत है । का के 





: “आगम” को प्राचीनतम भाषा में “गणिविटक” कहा जाता था । अरिहंतों के प्रवचनरूप समग्र शास्त्र-दवाद- 
शांग में समाहित होते हैं और द्वादरशांग/आचारांग-सूचक्ृतांग आदि के अंग-उपांय आदि अनेक भदोपभेद विकसित हुए 
है । इस द्वादशांगी का अध्ययन प्रत्येक मुमुक्षु के लिए आवश्यक और उपादेय माना गया है । द्वादशांगी में भी बारहवां 
अंग विशाल एवं समग्रश्नत ज्ञान का भण्डार माना गया है, उसका अध्ययन बहुत ही विशिष्ट प्रतिभा एवं श्र्‌ तसम्पत्न 
साधक कर पाते थे । इसलिए सामान्यतः एकादशांग का अध्ययन साधकों के लिए विहित हुआ तथा इसी ओर सबकी 
गति/भमति रही । ः 


जब लिखने की परम्परा नहीं थी, लिखने के साधनों का विकास भी अल्पतम था, तब आगमों/शास्त्रों/को स्मृति 

के आधार पर या गुरु-परम्परा से कंठस्थ करके सुरक्षित रखा जाता था ॥ सम्भवत: इसीलिए आगम ज्ञान को श्र्‌ तज्ञान 

' कहा गया और इसीलिए श्र्‌ ति/स्मृति जैसे सार्थक शब्दों का व्यवहार किया गया । भगवान सहावीर के परिनिर्वाण 
के एक हजार वर्ष बाद तक आगमों का ज्ञान स्मृति/श्र्‌ति परम्परा पर ही आधारित रहा । पश्चात स्मृतिदौबंल्य; गुरु- 
परम्परा का विच्छेद, दुष्काल-प्रभाव आदि अनेक कारणों से धीरे-धीरे आगमज्ञान लुप्त होता चला गया। महासरोवर 
का जल सूखता-सूखता गोष्पद मात्र रह गया। मुमुक्षु श्रमणों के लिए यह जहाँ चिन्ता का विषय था, वहां चिन्तन की 
तत्परता एवं जागरूकता को चुनौती भी थी, वे तत्पर हुए श्र्‌ तज्ञान-निधि के संरक्षण हेतु । तभी -महान श्र्‌ तपारगामी 
देवद्धि गणि क्षमाश्रमण ने विद्वान श्रमणों का एक सम्मेलन बुलाया और स्मृति-दोष से त-दीष से चुप्त होते आगम ज्ञान को सुरक्षित 


पु प्र ।>म यों हे 
एवं संजोेकर रखने का भाह्वान किया | सर्व-सम्मति से आगमों को लिपि-बद्ध किया गया। जिनवाणी को पुस्तकारूढ़ 
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करने का यह ऐतिहासिक कार्य वस्तुत: भाज की समग्र ज्ञान-पिपासु प्रजा के लिए एक अवर्णनीय उपकार सिद्ध हुआं । 
संस्कृति, दर्शन, धर्म तथा आत्म-विज्ञान की प्राचीनतम ज्ञानधारा को प्रवहमान रखने का यह उपक्रम वीरनिर्वाण के 
६८० या ६६३ वर्ष पश्चात प्राचीन नगरी वलभी (सौराष्ट्र) में आचार्य श्री देवद्धिगणि क्षमाश्रमण के नेतृत्व में सम्पस्न 


हुआ । वैसे जैन आगमों की यह दूसरी अन्तिम वाचना थी; पर लिपिवद्ध करने का प्रथम प्रयास था । आज प्राप्त जैन 
सूत्रों का अन्तिम स्वरूप-संस्कार इसी वाचना में सम्पन्न किया गया था । । 





पुस्तकारूढ़ होने के वाद आगमों का स्वरूप मूल रूप में तो सुरक्षित हो गया, किन्तु काल-दोप, श्रमण-संधों 
के आन्तरिक मतभेद, स्मृति दुर्बलता, प्रमाद एवं भारतभूमि पर बाहरी भाक्रमणों के कारण विपुल ज्ञान भण्डारों का 
विध्वंश आदि अनेकानेक कारणों से आगम ज्ञान की विपुल सम्पत्ति, अर्थवोध की सम्यक ग्रुरु-परम्परा धीरे-धीरे क्षीण 
एवं विलुप्त होने से नहीं रुकी । आगमों के अनेक महत्वपूर्ण पद, सन्दर्म तथा उनके गृढ़ार्थ का ज्ञान, छिन्न-विच्छिन्न होते 
चले गए । परिपक्व भाषाज्ञान के अभाव में, जो आगम हाथ से लिखे जाते थे, वे भी शुद्ध पाठ वाले नहीं होते, उनका 
सम्यक्‌ अर्थ-ज्ञान देने वाले भी विरले ही मिलते । इस प्रकार अनेक कारणों से आगम की पावन धारा संकुचित होती 
गयी । 


विक्रमीय सोलहवीं शताब्दी में वीर लोकशाह ने इस दिशा में क्रान्तिकारी प्रयत्न किया । आगमों के शुद्ध और 
यथार्थ अर्थज्ञान को निरूपित करने का एक साहसिक उपक्रम पुनः चालू हुआ । किस्तु कुछ काल बाद उसमें भी व्यवधान 
उपस्थित हो गये । साम्प्रदायिक-विद्व प, संद्धांतिक विग्रह, तथा लिपिकारों का अत्यल्प ज्ञान आगमों की उपलब्धि तथा 
उसके सम्यक्‌ अर्थवोध में बहुत वड़ा विध्त वन गया । आगम-अभ्यासियों को शुद्ध प्रतियाँ मिलना भी दुर्लभ हो गया । 


उन्नीसवीं शताब्दी के प्रथम चरण में जब आगम-मुद्रण की परम्परा चली तो सुधी पाठकों को कुछ सुविधा प्राप्त 
हुई । धीरे-धीरे विह्दद्‌-प्रयासों से आगमों की प्राचीन चूणियाँ, नियु क्तियाँ, टीकायें आदि प्रकाश में आई और उनके 
आधार पर आगमों का स्पष्ट-सुगस भाववोध सरल भाषा में प्रकाशित हुआ । इससे आगम स्वाध्यायी तथा ज्ञान-पिपासु- 
जनों को सुविधा हुई । फलत: आगमों के पठन-पाठन की प्रवृत्ति बढ़ी है। मेरा अनुभव है, आज पहले से कहीं अधिक 
आगम-स्वराध्याय की प्रवृत्ति बढ़ी है, जनता में आगमों के प्रति आकर्षण व रुचि जागृत हो रही है। इस रुचि जागरण 
में अनेक विदेशी आगमज्ञ विद्वानों तथा भारतीय ज॑नेतर विद्वानों की आगम-श्रू त-सेवा का भी प्रभाव व अनुदान है, 
इसे हम सगौरव स्वीकारते हैं । 


आगम-सम्पादन-प्रकाशन का यह सिलसिला लगभग एक शताब्दी से व्यवस्थित चल रहा है। इस महनीय- 
श्र त-सेवा में अनेक समर्थ श्रमणों, पुरुषार्थी विद्वानों का योगदान रहा है । उनकी सेवायें नींव की ईट की तरह भाज 
भले ही अदृश्य हो, पर विस्मरणीय तो कंदापि नहीं, स्पष्ट व पर्याप्त उल्लेखों के अभाव में हम अधिक विस्तृत रूप में 
उनका उल्लेख करने में असमर्थ हैं, पर विनीत व ऋृतज्ञ तो हैं ही । फिर भी स्थानकव्रासी जैन परम्परा के कुछ विशिष्ट- 


व्जकमहउमप्रालर+ न ममिलजरम कि कल 
आगम श्र त-सेवी मुनिवरों का नामोल्लेख अवश्य करनो चाहूँगा । 


आज से लगभग साठ वर्ष पूर्व पूज्य श्री अमोलक ऋषिजी महाराज ने जैन आगमों-३२ सूत्रों का प्राकृत से खड़ी 
बोली में अनुवाद किया था । उन्होंने अकेले ही बत्तीस सूत्रों का अनुवाद कार्य सिर्फ ३ वर्ष व १४ दिल में पूर्ण कर एक 


अदुभुत कार्य किया | उनकी दृढ़ लगनशीलता, साहस एवं आगम ज्ञान को गम्भीरता उनके कार्य से ही स्वतः परिलक्षित 
होती है । वे ३२ ही आगम अल्प समय में प्रकाशित भी हो गये । 


इससे आगम पठन बहुत चुलभ व व्यापक हो गया और स्थानकवासी-तेरापंथी समाज तो विशेष उपकृत हुआ। 


( ११ ) 


गुरुदेव श्री जोरावरमल जी महाराज का संकल्प 


मैं जब प्रात: स्मरणीय ग्रुरुदेव स्वामीजी श्री जोरावरमलजी म० के सान्निध्य में आगमों का अध्ययन-अनुशीलन 
करता था तब आगमोदय समिति द्वारा प्रकाशित आचार्य अभयदेव व शीलांक की टीकाओं से युक्त कुछ आगम उपलब्ध 
थे। उन्हीं के आधार पर मैं अध्ययन-वाचन करता था । गुरुदेव श्री ने कई बार अनुभव किया--यद्यपि यह संस्करण 
काफी श्रमसाध्य व उपयोगी है, अब तक उपलब्ध संस्करणों में प्राय: शुद्ध भी है, फिर भी अनेक स्थल अस्पष्ट है, मुलपाठों 
में व वृत्ति में कहीं-कहीं अशुद्धता व अन्तर भी है | सामान्य जन के लिये दुरूह तो है ही । चूंकि गुरुदेव श्री स्वयं आगमों 
के प्रकाण्ड पण्डित थे, उन्हें आगमों के अनेक गृढ़ार्थ गुरू-गम से प्राप्त थे । उनकी मेधा भी व्युत्पन्त व तर्क-प्रवण थी, अतः 
वे इस कमी को अनुभव करते थे और चाहते थे कि आगमों का शुद्ध, सर्वोपयोगी ऐसा प्रकाशन हो, जिससे सामान्य ज्ञान 
वाले श्रमण-श्रमणी एवं जिज्ञासुजन लाभ उठा सकें | उनके मन की यह तड़प कई बार व्यक्त होती थी | पर कुछ परि- 
स्थितियों के कारण उनका यह स्वप्त-म्ंकल्प साकार नहीं हो सका, फिर भी मेरे मन में प्रेरणा बनकर अवश्य रह गया । [ 


इसी अन्तराल में आचार्य श्री जवाहरलाल जी महाराज, श्रमणसंघ के प्रथम आचार्य जेनधर्मं दिवाकर आचार्य 
श्री आत्माराम जी म० विद्वद्र॒त्न श्री घासीलालजी म० आदि मनीपी मुनिवरों ने जैन आगमों की हिन्दी, संस्कृत, 
गुजराती आदि में सुन्दर विस्तृत टीकायें लिखकर या अपने तत्वावधान में लिखवा कर कमी को पूरा करने का महनीय 
प्रयत्त किया है। 


श्वेताम्बर मूरतिपूजक आम्नाय के विद्वान श्रमण परमश्र्‌ तसेवी स्व० मुनि श्री पुण्यविजयजी ने आगम सम्पा- 
दन की दिशा में बहुत व्यवस्थित व उच्चकोटि का कार्य प्रारम्भ क्रिया था । विद्वानों ने उसे बहुत ही सराहा । किस्तु 


उनके स्वर्गंवास के पश्चात्‌ उस में व्यवधान उत्पन्त हो गया । तदपि आगमज्न मुनि श्री जम्बूविजयजी आदि के तत्वावधान 
में आगम-सम्पादन का सुन्दर व उच्चकोटि का कार्य आज भी चल रहा है। 


वर्तमान में तेरापंथ सम्प्रदाय में आचाये श्री तुलसी एवं युवाचार्य महाप्रज्ञजी के नेतृत्व में आगम-सम्पादन का 
कार्य चल रहा है और जो आगम प्रकाशित हुए हैं उन्हें देखकर विद्वानों को प्रसनन्‍्तता है। यद्यपि उनके पाठ-निर्णय 
में काफी मतभेद की गु जाइश है । परम्परा-प्राप्त या पूर्वाचार्य-सम्मत पाठों में परिवतत व एक-पक्षीय निर्णय भी तो 
कुछ स्पष्ट व ठोस आधार चाहता है । तथापि उनके श्रम का महत्व है । मुनि श्री कन्हैयालाल जी म० “कमल” आगमों 
की वक्‍्तव्यता को अनुयोगों में वर्गक्त करके प्रकाशित कराने की दिशा में प्रयत्तशील है । उनके द्वारा सम्पादित कुछ 
आय़मों में उनकी कार्यशली की विशदता एवं मौलिकता स्पष्ठ होती है। 


आगम साहित्य के वयोवृद्ध विद्वान पं० श्री बेचरदास जी दोशी, विश्रत-मनीषी श्री दलसुखभाई मालवणिया जैसे 
चिन्तनशील प्रज्ञापुरप आगमों के आधुनिक सम्पादन की दिशा में स्वयं भी कार्य कर रहे हैं तथा अनेक विद्वानों का 
माग दर्शन कर रहे हैं । यह प्रसन्नता का विपय है। 


इस सब कार्य-शेली पर विहंगम अवलोकन करने के पश्चात्‌ मेरे मन में एक संकल्प उठा । आज प्रायः सभी 
विद्वानों की कार्य शैली काफी,भिन्‍नता लिये हुए हैं। कहीं आगमों का मूल पाठ मात्र प्रकाशित किया जा रहा है 
तो कहीं आगमों की विशाल व्याख्यायें की जा रही है । एक पाठक के लिये दुर्बोध है तो दूसरी जटिल ।-सामानन्‍्य पाठक 
को सरलतापूर्वक आगम ज्ञान प्राप्त हो सके, एतदर्थ मध्यम मार्ग का अनुसरण आवश्यक है । आगमों का एक ऐसा संस्क- 
रण होना चाहिये जो सरल हो, सुवोध हो, संक्षिप्त और प्रामाणिक हो । मेरे स्वर्गीय ग्रुर्दवेव ऐसा ही आगम-संस्करण 
चाहते थे । इसी भावना को लक्ष्य में रखकर मैंने ४-६ वे पूर्व इस विषय की चर्चा प्रारम्भ की थी, सुदीर्घ चिन्तन के 
पश्चात्‌ वि. सं. २०३६ वेशाख शुक्ला दशमी, भगवान्‌ महावीर कंवल्यदिवस को यह हृढ़ निश्चय घोषित कर दिया 


( ४६२. .) 


और आगम वत्तीसी का सम्पादन-विवेचन कार्य प्रारम्भ भी । इस साहसिक निर्णय में गुरुग्राता शासनसेवी स्वामी श्री 
ब्रजलाल जी म. की प्रेरणा/प्रोत्साहन तथा मार्गदर्शन मेरा प्रमुख सम्बल बना है। साथ ही अनेक मुनिवरों तथा सद- 
गहस्थों का भक्ति-भाव भरा सहयोग प्राप्त हुआ है, जिनका नामोल्लेख किये बिना मन संन्तुष्ट नहीं होगा । आगम अनु- 
योग शेली के सम्पादक मुनि श्री कन्हैयालालजी म० "कमल, प्रसिद्ध साहित्यकार श्री देवेन्द्रमुनिजी म० शास्त्री, आचारय॑े 
श्री भात्मारामजी म० के प्रशिष्य भंडारी श्री पदमचन्दजी म० एवं प्रवचनभूषण श्री अमरमुनिजी, विद्वद्रत्त श्रो ज्ञान 
भुनिजी म०; स्व० विदुषी महासती श्री उज्जवलकुबरजी म० की सुशिप्याएंँ महासती दिव्यप्रभाजी एम. ए. पी-एच. डी.; 
महासती मुक्तिप्रभाजी तथा विदुपी महासती श्री उमरावकुंवरजी म० “अचेना', विश्र॒त विद्वान श्री दलसुखभाई मालवणिया 
सुख्यात विद्वान पं० श्री शोभाचन्द जी भारिलल, स्व० पं० श्री हीरालालजी शास्त्री, डा० छगनलालजी शास्त्री एवं 
श्रीचन्दजी सुराणा “सरस” आदि मनीपियों का सहयोग आगम सम्पादन के इस डुरूह कार्य को सरल वता सका है। 
इन सभी के प्रति मन आदर व क्ृतज्ञ भावना से अभिभूत है। इसी के साथ सेवा-सहयोग की दृष्टि से सेवाभावी शिष्य 
मुनि विनयकुमार एवं महेलद्ध मुनि का साहचर्य-सहयोग, महासंती श्री कानकुंवरजी, महासती श्री झ्षणकारकुंवरजी का 
सेवा भाव सदा प्रेरणा देता रहा है । इस प्रसंग पर इस कार्थ के प्रेरणा ल्ञोत स्व० श्रावक्त चिमनत्तिहुजी लोढ़ा, स्वे० 
श्री पुखघराजजी सिसोदिया का स्मरण भी सहज रूप में ही आता है जिनके अथक प्रेरणा-प्रयत्नों से आगम समिति 
अपने कार्य में इतनी शीघ्र सफल हो रही है । दो वर्ष के इंस अल्पकाल में ही दस आमम ग्रन्थों का भुद्रण तथा करीब 
१५-२० आगमों का अनुवाद-सम्पादन हो जाना हमारे सव सहयोगियों की गहरी लगन का द्योतक है । 
मुझे सुदृढ़ विश्वास है कि परम श्रद्धेय स्वर्गीय स्वामी श्री हजारीमल जी महाराज आदि तपोपूत आत्माओं के 
शुभाशीर्वाद से तथा हमारे श्रमणसंघ के भाग्यशाली नेता दाष्ट्र-संत आचार्य श्री आनन्दऋषिजी म० आदि मुनिजनों के 
सद्भाव-प्रहकार के बल पर यह संकल्पित जिनवाणी का सम्पादन-प्रकाशन कार्य शीघ्र ही सम्पन्न होगा । 
इसी शुभाशा के साथ" ०४ 


-मुनि मिश्रीमल “मकधघुर” 
(युवाचार्य) 





आचारांग सूत्र का सम्पादन करते समय यह अनुभव होता था कि यह आगम आचार-प्रधान होते हुए भी 
इसकी वचनावली में दर्शन की अतल गहराईयाँं व चिन्तन की अमीमता छिपी हुई है। छोटे-छोटे आपं-बचनों में 
द्रष्टा की असीम अनुभूति का स्पन्दन तथा घ्यान-योग की आत्म-संवेदना का गहरा 'नाद' उनमें ग्रुजायमान है, जिसे 
सुनने-समझने के लिए 'साधक' की भूमिका अत्यन्त अपेक्षित है। वह अपेक्षा कब पूरी होगी, नहीं कह सकता, पर लगे 
हाथ आचाराँग़ के वाद द्वितीय अंग--सू त्रकृतांग के पारायण में, में लग गया । 

सूचकृतांग प्रथम श्र्‌ तस्कन्‍्ध, आचारांग की शैली का पूर्ण नहीं तो बहुलांश में अनुसरण करता है । उसके आचार 
में दर्शन था तो इसके दर्शन में 'आचार' है। विचार की भूमिका का परिष्कार करते हुए आचार की भूमिका पर 
आसीन करना सूत्रक्ृतांग का मूल स्व॒र है--ऐसा मुझे अनुभव हुआ है । 

'सूत्रकृत' नाम ही अपने आप में गंभीर अर्थसूचना लिये हैं | आयंसुधर्मा के अनुसार यह स्व-समय (स्व-सिद्धान्त) 
और पर-समय (पर-सिद्धान्त) की सूचना (सत्यासत्य-दर्शन) कराने वाला शास्त्र है।' नंदीसूत्र (मुल-हरिभद्रीयवृत्ति 
एवं चूणि) का आशय है कि यह आगम सन्यूत्र (धागे वाली सुई) की भांति लोक एवं आत्मा आदि तत्वों का अनुसंधान 
कराने वाला (अनुसंधान में सहायक) शास्त्र है ।' 

श्र्‌ तपारगामी आचार्य भद्रवाहु ने इसके विविध अर्थों पर चिन्तन करके शब्द शास्त्र की हृष्टि से इसे--श त्वा 
कृत - 'सूतकर्ड' कहा है---अर्थात तीर्थकर्‌ प्रभु की वाणी से सुनकर फिर इस चिन्तन को गणधरों ने ग्रन्थ का, शास्त्र का 
रूप-प्रदान किया है। भाव की दृष्टि से पे सूचनाकृत्‌--'सुतकर्ड'--अर्थात्‌-निर्वाण या मोक्षमार्ग की सूचना-अनुसन्धान 
कराने वाला है ।रे हि ह 

'सूतकर्ड' शब्द से जो गंभीर भाव-बोध होता है वह अपने आप में बहुत महत्वपूर्ण है, बल्कि सम्पूर्ण आगम का 
सार सिर्फ चार शब्दों में सन्निहित माना जा सकता है। सूत्रकृतांग की पहली गाथा भी इसी भाव का बोध कराती है । 

बुज्शिज्स त्तिउट्ट ज्वा--समझो, और तोडो (क्या) 

बंधर्ण परिजाणिया-- बंधन को जानकर । 

किमाह बंधर्ण वीरो--भगवान ने बंधन किसे बताया है ? 

कि वा जाणं तिउदवइ--और उसे कसे तोड़ा जा सकता है ?४ 


क 
हि 


इस एक ही गाथा में सूचकृत का संपूर्ण तत्वचिन्तन समाविष्ट हो गया है | दर्शन और धर्म, विचार और आचार 
यहाँ अपनी सम्पूर्ण सचेतनता और संपूर्ण क्रियाशीलता के साथ एकासनासीन हो गये हैं । 





सूयगडे णं॑ ससमया सूइज्जंति --समवायांग सूत्र 

नंदीसूत्र मूल वृत्ति पु० ७७, चूर्णि पु० ६३. 

देखिए तियु क्ति-गाथा १८, १६, २० तथा उनकी शीलांकवृत्ति 
सूत्रकृतांग गाथा १ 


न्द्‌य््ण्खण ८० 


( हं४) 


दर्शन शास्त्र का लक्ष्य है--जीव और जगत के विपय में विचार एवं विवेचना करता। भारतीय दर्शनों का; 
चाहे वे वंदिक दर्शन (सांख्य-योग, वेशेपिक-न्याय, मीमांसक और वेदान्त) है या अवैदिक दर्शन (जैन, बौद्ध, चार्वाक) 
है, मुख्य आधार तीन तत्व है - 

१, आत्म-स्वरूप की विचारणा 

२. ईश्वर सत्ता विषयक धारणा 

३. लोक-सत्ता (जगत स्वरूप) की विचारणा 

जब आत्म-स्वरूप की विचारण। होती है तो आत्मा के दुख-सुख, वंधन-मुक्ति की विचारणा अवश्य होती है। 
आत्मा स्वतन्त्र है या परतस्न ? परतन्त्र है तो क्यों ? किसके अधीन ? कर्म या ईश्वर ? आत्मा जहाँ, जिस लोक में हैं 
उस लोक सत्ता का संचालन /नियमन/व्यवस्था कंसे चलती है ? इस प्रकार आत्मा (जीव) और लोक (जगत) के साथ 
ईश्वर सत्ता पर भी स्वयं विचार-चर्चा केन्द्रित हो जाती है और इन तत्वों की चिन्तना/चर्चा करना ही दर्शनशास्त्र 
का प्रयोजन है । 

धर्म का क्षेत्र--दर्शन शास्त्र द्वारा विवेचित तत्वों पर आचरण करना है । आत्मा के दुख-सुख, वन्धन-मुक्ति के 
कारणों की खोज दर्शन करता है, पर उन कारणों पर विचार कर दुख-मुक्ति और सुख-प्राप्ति के लिए प्रयत्त करना 
धर्म क्षेत्र का कार्य है । आत्मा के वन्धन कारक तत्वों पर विवेचन करना दर्शन शास्त्र की सीमा में है और फिर उन 
बन्धनों से मुक्ति के लिए प्रयत्तनशील होना धर्म की सीमा में आ जाता है। 


अब मैं कहना चाहूँगा कि सूत्रक्त की सबसे पहली गाथा, आदि वचन, जिसमें आगमकार अपने समग्र प्रतिपाद्य 
का नवनीत प्रस्तुत कर रहे हैं--दशशन और धर्म का संगम-स्थल है। वन्धन के कारणों की समग्र परिचर्चा के बाद या 
इसी के साथ-साथ वन्धन-मुक्ति की प्रक्रिया, पद्धति और साधना पर विशद चिन्तन प्रस्तुत करने का संकल्प पहले ही 
पद में व्यक्त हो गया है। अतः कहा जा सकता. है कि सूत्रकृत का संपूर्ण कलेवर अर्थात लगभग ३६ हजार पद परिमाण 
विस्तार, पहली गाथा का हो महाभाष्य है। इस दृष्टि से मैं कहना चाहूँगा कि सूत्रकृत न केवल जैन तत्वदर्शन का 
सूचक शास्त्र है, बल्कि आत्मा की मुक्ति का मार्ग प्रशस्त करने वाला मोक्ष-शास्त्र है। आस्तिक या आत्मवादी दर्शनों 
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के चरम बिन्दु-मोक्ष/निर्वाण/परम पद का स्वरूप एवं सिद्धि का उपाय बताने वाला आगम है--सुत्रक्ृत । 
सूत्रकृत के सम्बन्ध में अधिक विस्तार|पूर्वक पं ० श्री विजय मुनिजी म० ने प्रस्तावना में लिखा है, अत यहाँ अधिक 

नहीं कहना चाहता, किन्तु सूचना मात्र के लिए यह कहना चाहता हूँ कि इसके प्रथम 'समय' अध्ययन, बारहवें 'समवसरण'; 
द्वितीय श्र्‌ तस्कंध के द्वितीय अध्ययन 'पुण्डरीक' में अन्य मतों, दर्शन एवं उनकी मान्यताओं की स्फुट चर्चा है, उनकी युक्ति- 
रहित अयथार्थ मान्यताओं की सूचना तथा निरसन भी इसी हेतु से किया गया है कि वे मिथ्या व अयथार्थ धारणाएँ भी 
मन व मस्तिष्क का बन्धन है। अज्ञान बहुत बड़ा बन्धन है। सिथ्यात्व की वेड़ी सबसे भ्रयानक है, की बेड़ी सबसे भयावक है, अतः उसे समझना और 
फिर तोड़ता तभी संभव है जब उसका यथार्थ परिज्ञान हो | साधक को सत्य का यथार्थ परिवोध देने हेतु ही शास्त्रकार ने 
बिना किसी धमे-गुह या मतप्रवततेक का नाम लिए सिर्फ उनके सिद्धान्तों की युक्ति-रहितता बताने का प्रयास किया है । 

सूत्रकृत में वणित पर-सिद्धान्त ' आज भी दीघनिकाय, सामज्जफलसुत्तं, सुत्तनिपात, मज््िमनिकाय, संयुक्त 

निकाय, महाभारत तथा अनेक उपनिषदों में विकीर्ण रूप से विद्यमान हैं, जिससे २५०० वर्ष पूर्व की उस दाशैनिक चर्चा 

का पता चलता है । यद्यपि २५०० वर्ष के दीर्घे अन्तराल में भारतीय दशनों की विचारधाराओं में, सिद्धान्तों में भी काल 

क्रमानुसारी परिवर्तत व कई मोड़ आये हैं आजीवक जेसे व्यापक सम्प्रदाय तो लुप्त भी हो गये हैं, फिर भी आत्म- 

अकर्त त्ववादी सांख्य, कर्मेचयवादी बौद्ध, पंच महाभुतवादी-चार्वाक्‌ (नास्तिक) आदि दर्शनों की सत्ता आज भी है । सुख- 

वाद एवं अज्ञानवाद के बीज पाश्चात्य दर्शन में महासुखवाद, अज्ञेयवाद एवं संशयवाद के रूप में आज परिलक्षित होते 


( १५ ) 
हैं। इन दर्शनों की आज प्रासंगिकता कितनी है यह एक अलग चर्चा का विपय हो सकता है, पर मिथ्या धारणाओं के 
बन्धन से मुक्त होने का लक्ष्य तो सर्वन्न सर्वेदा प्रासंगिक रहा हे, आज के युग में भी चिन्तन की सर्वागता और सत्या- 
नुगामिता, साथ ही पूर्व-प्रह मुक्तता नितान्त आपेक्षिक है | सूत्क्ृत का लक्ष्य भी मुक्ति तथा साधना की सम्यगू-पद्धति 
है । इस लिए इसका अनुशीलन-परिशीलन आज भी उतना ही उपयोगी तथा प्रासंगिक है । 
सूत्रक्ृत का प्रथम श्र्‌ तस्क्रध पद्यमय है, (१६४वां अध्ययन भी गद्य-्गीति समुद्र छन्‍्द में है) इसकी गाथाएँ बहुत 
सारपूर्ण सुभाषित जैसी है । कहीं-कहीं तो एक गाथा के चार पद, चारों ही चार सुभाषित जैसे लगते हैं । गाथाओं की 
शब्दावली बड़ी सशक्त, अर्थ पूर्ण तथा श्र ति-मधुर है | कुछ सुभाषित तो ऐसे लगते हैं मानो गागर में सागर ही भर 
दिया है । 


जैसे ;-- 
मा पच्छा असाहुया भवे. -- . सूत्रांक १४६ 
तवेसु वा उत्तमवंभचेरं र्छ्ड 
आहंसु विज्जा-चरणं पमोक्णो प्र४ड५ 
जे छेए विप्पमायं न कुज्जा भ्रूष० 
अकम्मुणा कम्म खर्वेति धीरा प्र४९8 


अगर स्वाध्यायी साधक इन श्र्‌ त वाक्यों को कण्ठस्थ कर इन पर चिस्तन-मवन-आचरण करता रहे तो जीवन 

में एक नया प्रकाश, नया विकास और नया विश्वास स्वतः आने लगेगा । 
प्रस्तुत आगम में पर-दर्शनों के लिए कहीं-कहीं 'मंदा', मूढा “तमाओ ते तम॑ जंति” जैसी कठोर प्रतीत होने वाली 
शब्दावली का प्रयोग कुछ जिज्ञासुओं को खटकता है। आप॑-वाणी में रूक्ष या आक्षेपात्मक प्रयोग नहीं होने चाहिए 
ऐसा उनका मम्तव्य है, पर वास्तविकता में जाने पर यह आक्षेप उचित नहीं लगता । क्‍योंकि ये शब्द-प्रयोग किसी 
व्यक्ति विशेष के प्रति नहीं है, किन्तु उन मृढ़ या अहितकर धारणाओं के प्रति है, जिनके चक्‍कर में फंसकर प्राणी सत्य- 
श्रद्धा व सत्य-आचार से पतित हो सकता है । असत्य की भरत्सना और असत्य के कटु-परिणाम को जताने के लिए शास्त्र 
कार बड़ी हृढ़ता के साथ साधक को चेताते हैं। ज्वरातं के लिए कद्ठु औषधि के समान कठु प्रतीत होने वाले शब्द कहीं- 
कहीं अनिवार्य भी होते हैं। फिर आज के सभ्य युग में जिन शब्दों को कद्ठु माना जाता है, वे शब्द उस युग में आम 
भाष। में सहजतया प्रयुक्त होते थे ऐसा भी लगता है, अतः उन शब्दों की संयोजना के प्रति शास्त्रकार की सहज-सत्य- 

निष्ठा के अतिरिक्त अन्यथा कुछ नहीं है । 


सूत्रकृकत में दर्शन के साथ जीवन-व्यवहार का उच्च आदर भी प्रस्तुत हुआ है। कपट, अहंकार, जातिमद, ज्ञान- 
मद आदि पर भी कठोर प्रह्मर किये गये हैं । और सरल-सात्विक जीवन-दृष्टि को विकसित करने की प्रेरणाएँ दी हैं। 
कुल मिलाकर इसे गशहस्थ और श्रमण के लिए मुक्ति का मार्ग दर्शक शास्त्र कहा जा सकता है। 


प्रस्तुत संपादन : 


सूत्रकृत के प्रस्तुत संपादन में अब तक प्रकाशित अनेक संस्करणों को लक्ष्य में रखकर संपादन/विवेचन किया - 
गया है । मुनि श्री जम्बूविजयजी द्वारा संपादित मूल पाठ हमारा आदशे रहा है, किन्तु उसमें भी यत्र-तत्र चूणि सम्मत 
कुछ संशोधन हमने किये हैं ॥ आचारय भद्वाहुकृत नियु क्ति, प्राचीनतम संस्कृतमिश्चित-प्राकृतव्याख्या--चणि, तथा 
आचार शीलांक कृत वृत्ति--इन तीनों के आधार पर हमने मूल का हिन्दी भावार्थ व विवेचन करने का प्रयत्न किया है । 
कहीं-कहीं चुूणिकार तथा वृत्तिकार के पाठों में पाठ-भेद तथा अर्थे-भेद भी हैं। यथाप्रसंग उसका भी उल्लेख करने का 
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प्रयास मैंने किया हैं, ताकि पाठक उन दोनों के अनुशीलन से स्वयं की बुद्धि-कसौटी पर उस्ते कसकर निर्णय करे। 
चूणि एवं वृत्ति के विशिष्ट अर्थों को मूल संस्कृत के साथ हिन्दी में भी दिया गया है। जहाँ तक मेरा अध्ययन है, अब 
तक के विवेचनकर्ता संस्कृत को ही महत्व देकर चले हैं, चूणिगत तथा वृत्ति-गत पाठों को मूल रूप में अंकित करके ही 
इति करते रहे हैं, किन्तु इससे हिन्दी-पाठक के पल्‍ले कुछ नहीं पड़ता, जबकि आज का पाठक अधिकांशतः हिन्दी के 
माध्यम से ही जान पाता है। मैंने उन पाठों का हिन्दी अनुवाद भी प्रायशः देने का प्रयत्त किया है यह संभवतः नया 
प्रयास ही मात्ता जायेगा । 
आगम पाठों से मिलते-जुलते अनेक पाठ, शब्द बौद्ध ग्रन्थों में भी मिलते हैं जिनकी तुलना अनेक दृष्टियों से 
महत्वपूर्ण है, पाद-टिप्पण में स्थान-स्थान पर बौद्ध ग्रन्थों के वे स्थल देकर पाठकों को तुलनात्मक अध्ययन के लिए इंगित 
किया गया है, आशा है इससे प्रवुद्ध पाठक लाभान्वित होंगे । अन्त में चार परिशिप्ट हैं, जिनमें गाथाओं की अकारादि 
सूची; तथा विशिष्ट शब्द सूची भी है । इनके सहारे आगम गाथा व पाठों का अनुसंधान करना बहुत सरल हो जाता 
है । अनुसंधाताओं के लिए इस प्रकार की सूची बहुत उपयोगी होती है । पं० श्री विजय मुनि जी शास्त्री ने विद्वत्तापूर्ण 
भूमिका में भारतीय दर्शनों की पृष्ठभूमि पर सुन्दर प्रकाश डालकर पाठकों को अनुग्रहीत किया है ) 
इस संपादन में युवाचार्य श्री मधुकरजी महाराज का विद्वत्ता पूर्ण मार्ग-दर्शन बहुत बड़ा सम्बल बना है। साथ 
ही विश्व त विद्वान परम सौहादंशील पंडित श्री शोभाचन्द्रजी भारिलल का गंभीर-निरीक्षण-परीक्षण, पं० मुनि श्री नेमी 
चन्द्रजी महाराज का आत्मीय भावपूर्ण सहयोग--मुझे कृतकार्य बनाने में बहुत उपकारक रहा है, मैं विचय एवं कृतज्ञत्ता 
के साथ उन सबका आभार मानता हूँ और आशा करता हूँ श्र्‌ त-सेवा के इस महान कार्य में मुझे भविष्य में इसी प्रकार 
* का सौभाग्य मिलता रहेगा । 


३० जनवरी १९८२ 
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(प्रत्चीन भारतीय दर्शन और सूत्रकृतांग) 


भारतीय-दर्शन फिर भले ही वह किसी भी सम्प्रदाय का क्‍यों न रहा हो उसका मूल स्वर अध्यात्मवाद रहा है । 
भारत का एक भी सम्प्रदाय ऐसा नहीं है जिसके दर्शन-शास्त्र में आत्मा, इंश्वर और जगत्‌ के सम्बन्ध में विचारणा 
ने की गई हो | आत्मा का स्वछप क्या है? ईश्वर का स्वरूप क्‍या है ? और जगत्‌ की व्यवस्था किस प्रकार होती है ? 
इन विपयों पर भारत की प्रत्येक दर्शन-परम्परा में अपने-अपने हषप्टिकोण से विचार किया है। जब आत्मा की विचारणा 
होती है, तब स्वाभाविक रूप से ईश्वर बी विचारणा हो ही जाती है। इन दोनों विचारणा के साथ-साथ जगत की 
विचारणा भी आवश्यक हो जाती हैं। दर्शन-शास्त्र के ये तीन ही वियय मुख्य माने गये हैं तीन ही विपय मुख्य माने गये हैं। 
“7 आत्मा बेतन है, ज्ञान उसका स्वभाव या गुण है, इस सत्य को सभी ने स्वीकार किया है। उसकी अमरता के 
सम्बन्ध में भी किसी को सन्देह नहीं है। भारतीय दर्शनों में एक मात्र चार्वाक्‌ दर्शन ही इस प्रकार का है जो आत्मा 
को शरीर से भिन्न नहीं मानता | वह आत्मा को भीतिक मानता है। अभोौतिक नहीं । जबकि अन्य समस्त दाशेनिक 
आत्मा को एक स्वर से अभौतिक स्वीकार करते हैं। आत्मा के अस्तित्व के सम्बन्ध में और उसकी अमरता के सम्बन्ध 
में किसी भी भारतीय दार्शनिक परम्परा को संशय नहीं रहा है। आत्मा के स्वरूप और लक्षण के सम्बन्ध में भेद 
रहा है परल्तु उसके अस्तित्व के सम्बन्ध में किसी भी प्रकार का भेद नहीं है। ईश्वर के सम्बन्ध में यही कहा जा 
सकता है कि किसी न किसी रूप में सभी दार्शनिकों ने उसके अस्वित्व को स्वीकार किया है। परन्तु ईश्वर के स्वरूप 
और लक्षण के सम्बन्ध में पर्याप्त मतभेद रहा है । | 
जगत के अस्तित्व के सम्बन्ध में किसी भी दर्शन परम्परा को सन्देह नहीं रहा । चार्वाक भी जगत्‌ के अस्तित्व 
को स्वीकार करता है | अन्य सभी दर्शन परम्पराओं ने जगतू के अस्तित्व को स्वोकार किया है, और उसकी उत्तत्ति 
तथा रचना के सम्बन्ध में अपनी-अपनी पद्धत्ति से विचार किया है | किसी ने उसका भांदि और अन्त स्वीकार किया 
है और किसी ने उसे अनादि और अनस्त माना है! 
दर्शन-शास्त्र सम्पूर्ण सत्ता के विषय में कोई धारणा बचाने का प्रयत्त करता है। उसका उद्देश्य विश्व को 
समझना है । सत्ता का स्वरूप क्या है ? प्रकृति क्या है ? आत्मा क्या है ? और ईश्वर क्या है ? दर्शन-शास्त्र इन समस्त 
जिज्ञासाओं का समाधान करने -का प्रयत्न करता है। दर्शन-शास्त्र में यह भी समझने का प्रयत्त किया जाता है कि मानव- 
जीवन का प्रयोजत और उसका मूल्य क्‍या है ? तथा जगत्‌ के साथ उसका क्‍या सम्बन्ध है ? इस दृष्टि से यह कहा जा 
सकता है कि दशेन-शास्त्र जीवन और अनुभव की समालोचना है। द्शन-शास्त्र का निर्माण सनुष्य के विचार और अनुभव 
के आधार पर होता है । तकनिष्ठ विचार ज्ञान का साधन रहा है। दर्शच तकेनिष्ठ विचार के द्वारा सत्ता के स्वरूप को 
समझने का प्रयत्त करता है। पाश्चात्य-दर्शन में सैद्धान्तिक प्रयोजन की प्रधानता रहती है वह स्वतन्त्र चिन्तन पर आधा- 


रित है ओर आप्त प्रभाव की उपेक्षा करता है ! नीति और धर्म की व्यावहारिक वातों से बह प्रेरणा नहीं लेता । 
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जबकि भारतीय दर्शन आध्यात्मिक चिन्तन से प्रेरणा पाता है। वास्तव में भारतीय दर्शन एक आध्यात्मिक शोध एवं 
खोज है। भारतीय-दर्शन सत्ता के स्वरूप की जो खोज करता है, उप्तके पीछे उसका उद्देश्य मानव जीवन के चरम 
साध्य मोक्ष को प्राप्त करना है। सत्ता के स्वह्य का ज्ञान इसलिये आवश्यक है, कि वह निःथ्े यस्‌ एवं परम साध्य 
को प्राप्त करने का एक साधन है। इसी आधार पर यह कहा जाता है कि भारतीय-दर्शन अपने मूल स्वरूप में एक 
आध्यात्मिक-दर्शन है, भौतिक-दर्शन नहीं । ४:35४%७७॥8४9४४99998 
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युद्यपि भारतीय-दर्शन में भौतिक तत्वों की व्याल्या की गई है फिर भी उसका मूल स्वभाव आध्यात्मिक ही 
रहा है। इसका सर्वप्रथम प्रमाण तो यह है, “कि भारत में धर्म और दशन को परंस्पर एक दूसरे पर आश्रित माना गया 
है| परन्तु धर्म का अर्थ अन्ध विश्वास नहीं, वल्कि तक पूण आत्म अनुभवी माना गया है । भारतीय परम्परा के अनुसार 
धर्म आध्यात्मिक शक्ति को प्राप्त करते का एक व्यावहारिक उपाय एवं साधन है। दर्शन-शास्त्र सत्ता की मीमांसा 
करता है, और उसके स्वरूप को विचार के द्वारा प्रकट करता है, जिप्तसे मोक्ष की प्राप्ति होती है । अतः स्पष्ट है, कि 
भारतीय-दर्शन बौद्धिक विलास नहीं है, वल्कि वह एक आध्यात्मिक खोज है। भारतीय-दर्शव चिस्तन एवं मनन के 
आधार पर प्रतिष्ठित है, लेकिन उसमें चिन्तन एवं मनन का स्थान आगम-पिटक और वेदों की अपेक्षा गौण है । भार- 
तीय-दर्शंव की प्रत्येक परम्परा आप्तवचन अथवा शब्द-प्रमाण पर अधिक आधारित रही है। जैन अपने ओगम पर 
अधिक विश्वास करते हैं, बौद्ध अपने पिठक पर अधिक श्रद्धा रखते हैं और बैदिक परम्परा के सभी सम्प्रदाय वेदों के 
वचनों पर ही एक मात्र आधार रखते हैं । इस प्रकार भारतीय-दर्शन में ध्रत्यक्ष अनुभूति की अपेक्षा परोक्ष अनुभूति पर 
ही अधिक बल दिया गया है, जिसे आप्त पुरुष की प्रत्यक्ष अनुभूति कह सकते हैं । 


भारत के दार्शनिक सम्प्रदाय ; 


भारत के दाशनिक सम्प्रदायों को अनेक विभागों में विभाजित किया जा सकता है। भारतीय विद्दानों ने भी 
उतका वर्गीकरण अनेक प्रकार से किया है! आचार्य हरिभद्र ते अपने “पद्‌ दर्शन समुच्चय”” में, आचार्य साधव के “सर्व 
दर्शन संग्रह” में, आचार्य शंकर के “सर्व सिद्धान्त” आदि में दर्शनों का वर्गीकरण विभिन्‍न प्रकार से किया गया है। 
पाश्चात्य-दर्शन-परम्परा के दाशेनिकों ने वर्गीकरण की जो पद्धति स्वीकार की है वह भी एक प्रकार की न होकर 
अनेक प्रकार की है। सबसे अधिक प्रचलित पद्धति यह है, कि भारतीय-दर्शन को दो भागों में विभाजित किया गया है-- 
आस्तिक दर्शन और चाप्तिक दर्शन। आस्तिक दर्शान इस प्रकार हैं--साँर्य, योग, वेशेषिक, न्याय, मीमांसा और 
वेदान्त । नास्तिक दर्शव इस प्रकार है--चार्वाक, जेन और बौद्ध । परन्तु यह पद्धत्ति न तकंपूर्ण है न समीचीन । 
बँदिक दर्शनों को आस्तिक कहने का क्या आधार रहा है ? इसका एक मात्र आधार शायद यही रहा है, कि वे वेद- 
बचनों में विश्वास करते हैं । यदि वेद-वचनों पर विश्वास न करने के आधार पर ही चार्वाक, जैन और बौद्धों को 
नास्तिक कहा जाता है, तब यही मानना चाहिए कि जो व्यक्ति चार्वाक भ्रन्‍्थों में, जैन आगमों में और बौद्ध पिठकों 
में विश्वास नहीं करते वे भी नास्तिक हैं। इस प्रकार भारत का कोई भी दर्शन आस्तिक नहीं रहेगा ! यदि यह कहा 
जाए कि जो ईश्वर को स्वीकार नहीं करता, वह नास्तिक है, इस दृष्टि से चार्बाक, जैन और बौद्ध नास्तिक कहे जाते 
हैं, तव इसका भर्थ यह होगा, कि सांख्य और योग तथा वशेपषिक-दर्शन भी नास्तिक परम्परा में ही परिगणित होगें, क्योंकि 
मे भी ईश्वर को स्वीकार नहीं करते । वेदों का सबसे प्रबल समर्थक मीमांसा-दर्शन भी ईश्वर की सत्ता को स्वीकार 
नहीं करता, वह भी नास्तिक कहा जायेगा । अतः आस्तिक और तास्तिक के आधार पर भारतीय-दर्शनों का विभाग 
करना, यह एक अ्रम. परिपूर्ण धारणा है । वास्तव में भारतीय-दर्शनों का विभाग दी रूपों में करना चाहिए--बैदिक-दर्शन 
और अवैदिक-दर्शन । वैविक-दर्शनों में पड़-दर्शनों की परिगणना हो जाती है, और अवैदिक-दर्शनों में चार्वाक, जैन और 
बौद्ध दर्शन आ जाते हैं। इस प्रकार भारतीय-दर्शन परम्परा में मुल में नव दर्शन होते हैं---चार्वाक, जैन, बौद्ध, सांख्य, 
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योग, वैशेषिक-न्याय, मीमांसा और वेदान्त | ये नव दर्शन भारत के मूल दर्शन हैं। कुछ विद्वानों ने यह भी कहा है कि 
अवैदिक-दर्णन भी छह है--जैसे चार्वाक, जैन, सौप्रान्िक वैभापिक, योगाचार और माध्यमिक । इस प्रकार 
वैदान्त परम्परा के दर्शन भी छह हैं और अवैदिक दर्शन भी छह होते हैं। इस प्रकार भारत के मूल दर्शन द्वादश हो 
जाते हैं । 
न्याय और वैशेषिक दर्णन में छुछ सैद्धान्तिक भद होते हुए भी प्रकृति, आत्मा और ईश्वर के विषय में दोनों के 
मत समान हैं। काल क्रम से इनका एकीभाव हो गया, और अब इनका सम्प्रदाय न्याय-वैशेषिक कहा जाता है। सांख्य 
और मोग की प्रक्ोति के विपय में एक ही धारणा है, यद्यपि सांझ्य निरीश्वरवादी है, और योग ईश्वरवादी है । इस- 
लिए कभी-कभी इनको एक साथ सांख्यन्योग कह दिया जाता है । मीमांसा के दो सम्प्रदाय हैं, जिनमें से एक के 
प्रवर्तक आचार्य कुमारिल भट्ट हैँ, भौर दूसरे के आचार्य प्रभाकर | इनको क्रम से भट्ट-प्म्प्रदाय और प्रभाकर-सम्प्रदाय 
कहा जाता है । वेदान्त के भी दो मुख्य सम्प्रदाय हैं, जिनमें से एक के प्रवर्तक आचाय॑ शंकर हैं, और दूसरे के आचार्य 
रामानुज । शंकर का सिद्धान्त अं तवाद अथवा केवलाह तवाद के नाम से विख्यात है, और रामानुज का विशिष्टाद त- 
वाद के नाम से । वेदान्त में कुछ अन्य छोटे-छोटे सम्प्रराय भी हैं, उन सभी का समावेश भक्तिवादी दर्शन में किया 
जा सकता है। वेदान्त परम्परा के दर्शनों में मीमांसा-दर्शन को पूर्व-मीमांसा और वेदान्त-दर्शन को उत्तर-मीमांसा भी कहा 
जा सकता है | इस प्रकार इन विभागों में वैदिक परम्परा के सभी सम्प्रदायों का समावेश आसानी से किया जा सकता 
है । बौद्ध दर्शन परिबर्तनवादी दर्शन रहा है । वह परिवर्तत अथवा अनित्यता में विश्वास करता है, नित्यता को वह सत्य 
स्वोकार नहीं करता । बौद्धों के अनेक सम्प्रदाय हैं, उनमें से वंभाषिक और सौत्नान्तिक सर्वास्तिवादी हैं । इन्हें वाह्यार्थ- 
वादी भी कहां जाता है। क्योंकि ये दोनों सम्प्रदाय समस्त बाह्य वस्तुओं को सत्य मानते हैं। वैभाषिक,वाह्म प्रत्यक्ष- 
वादी हैं । इसका मत यह है कि वाह्म वस्तु क्षणिक हैं, और उनका प्रत्यक्ष ज्ञान होता है। सौत्रान्तिक वाह्यानुमेयवादी 
हैं । इनका मत यह है कि बाह्य पदार्थ, जो कि क्षणिक हैं, प्रत्यक्षगम्य नहीं हैं। मत में उनकी जो चेतना उत्पन्न होती है, 
उससे उनका अनुमान किया जाता है। योगाचार सम्प्रदाय विज्ञानवादी है। इसका मत्त यह है कि समस्त बाह्य वस्तु 
मिथ्या है, और चित्त में जो कि विज्ञान सन्तान मात्र है, विज्ञान उत्पन्न होते हैं, जो निरालम्बन हैं । योगाचार विज्ञान 
वादी है । साध्यमिक सम्प्रदाय का मत यह है, कि न वाह्य वस्तुओं की सत्ता है, और न आन्तरिक विज्ञानों की। ये 
दोनों ही संवृत्ति मात्र (कल्पना-आरोप) हैं। तत्त्य निःस्वभाव है, अनिर्वाच्य है और अज्ञेय है। कुछ बौद्ध विद्वानू केवल 
निरपेक्ष चेतन्य को ही सत्य मानते हैं । 


जैन-दर्शेन मूल में हैं तवादी दर्शव है । वह जीव की सत्ता को भी स्वीकार करता है, और जीव से भिन्न पुद्गल 
की भी सत्ता को सत्य स्वीकार करता है । जैन-दर्शन ईश्वरवादी दर्शन नहीं है । जैनों के चार सम्प्रदाय हैं--श्वेताम्बर; 
दिगम्बर, स्थानकवासी और तैरापंथी । इन चारों सम्प्रदायों में मुलतत्व के सम्बन्ध में किसी भी प्रकार का मतभेद नहीं 
है । तत्व सम्बन्धी अथवा दार्शनिक किसी प्रकार का मतभेद इन चारों ही सम्प्रदायों में नहीं रहा। परन्तु आचार पक्ष को 
लेकर इन चारों में कुछ विचार भेद रहा है। वास्तव में अचुकम्पा--अहिंसा और अपरिणग्रहु की व्याझ्या में मतभेद होने 
के कारण ही ये चारों सम्प्रदाय अस्तित्व में आये हैं । किन्तु तात्विक दृष्टि से इनमें आज तक भी कोई भेद नहीं रहा 
है। चार्वाकों में भी अनेक सम्प्रदाय रहे थे--जैसे चार भुतवादी और पाँच भूतवादी । इस प्रकार भारत के दाशेनिक 
सम्प्रदाय अपनी-अपनी पद्धति से भारतीय दर्शन-शास्त्र का विकास करते रहे हैं। 


भारतोय-दर्शनों के सामान्य सिद्धान्त : 
भारतीय-दर्शनों के सामान्य सिद्धान्तों में मुख्य रूप से चार हैं---आत्मवाद, कर्मंवाद, परलोकवाद और मोक्षवाद । 
इन चारों विचारों में भारतीय-दर्शनों के सभी सामान्य सिद्धान्त समाविष्ठ रहे हैँ । जो आत्मवाद में (4. “जता है; 


॥ 8.) 


उसे कर्मवाद में भी विश्वास रखना हो होगा | और जो कर्मवाद को स्वीकार करता है उसे परलोकवाद भी स्वीकार 
करना ही होगा | और जो परलोकवाद वो स्वीकार कर लेता है, उसे स्वर्ग और मोक्ष पर भी विश्वास करना ही होता 
है । इस प्रकार भारतीय-दर्शनों के स्वमान्य सिद्धान्त ये चार ही रहे हैं। इन चारों के अतिरिक्त अन्य कोई ऐसा विचार 
नहीं है, जो इन चारों में न आ जाता हो । फिर भी यदि हम प्रमाण-मीमांसा को लें, तो वह भी भारतीय-दर्शन का एक 
अविभाज्य अंग रही है। प्रत्येक दर्शन की शाखा ने प्रमाण की व्याख्या की है, और उसके भेद एवं उपभेदों की विचारणा 
की है। फिर आचार-शास्त्र को भी यदि लिया जाये, तो प्रत्येक भारतीय दर्शन की शाखा का अपना एक आचार-शास्त्र 
रहा है। इस आचार-शास्त्र को हम उस दर्शन का साधना पक्ष भी कह सकते हैं। प्रत्येक दर्शन-परम्परा अपनी पद्धति 
से अपने द्वारा प्रतिपादित तत्व-ज्ञान को जब जीवन में उतारने का प्रयत्त करती है, तब उसे साधना कहा जाता है । यह 
साधना-पक्ष भी प्रत्येक भारतीय-दर्शन का अपना एक विशिष्ट ध्येय रहा है 


यह स्वाभाविक है, कि मनुष्य को अपने वर्तमान जीवन से असन्तोप हो । जीवन में प्रतीत होने वाले प्रतिकूल 
भाव, दुःख एवं क्लेशों से व्याकुल होकर मनुष्य इनसे छुटकारा प्राप्त करने की बात सोचे । भारत के प्रत्येक दर्शन ने 
फिर भले ही वह किसी भी परम्परा का क्‍यों न रहा हो, वर्तमान जीवन को दुःखमय एवं बलेशमबय माना है। इसका 
अथे यही होता है कि जीवन में जो कुछ दुःख एवं क्‍लेश हैं, उसे दर करने का प्रयत्त किया जाये । क्योंकि दुःख-मिवृत्ति 
और सुख-प्राप्ति प्रत्येक आत्मा का साहुजिक अधिकार है। भारत के इस हृष्टिकोण को लेकर पाएचास्य दाओं निकों ने उसे 
निराशावादी अथवा पलायनवादी कहा है । परन्तु उन लोगों का यह कथन न तकं-पंगत है, और न भारतीय-दर्शव की 
मर्यादा के अनुकूल ही । भारतीय दर्शनों में त्याग और वैराग्य की जो चर्चा की गई है, उसका अर्थ जीवन से पराड्ःमुख 
बनना नहीं है, बल्कि वर्तमान जीवन के असन्तोप के कारण चित्त में जो एक व्याकुलता रहती है, उसे दूर करने के लिये 
ही भारतीय दाशंनिकों ने त्याग और वैराग्य की बात्त कही है । यह दुःखबादी विचारधारा बौद्ध-दर्शन में अतिरेक 
वादी बन गयी है। उसे किसी अंश में स्वीकार करना ही होगा। जन-दर्शन भी इस दुःखवादी परम्परा में सम्मिलित 
रहा है। सांख्य-दर्शन ने प्रारम्भ में ही इस तथ्य को स्वीकार किया है कि तीन प्रकार के दुःख से व्याकुल यह आत्मा 
सुख और शान्ति की खोज करना चाहती है। इस प्रकार भारतोय दर्शनों में दुःखबादी विचारधारा रही है | इस तथ्य से 
इन्कार नहीं किया जा सकता | परन्तु इसका अर्थ निराशावाद और पलायनवाद कतई नहीं किया जा सकता । एक 
सात्र सुख का अनुसंधान ही उसका मुख्य उदद श्य रहा है । ्णि 
भारतोय-दर्शनों में आत्मवाद : 


भारत के सभी दर्शन आत्मा के अष्तित्व में विश्वास करते हैं। न्याय और वैशेषिक आत्मा को अविनश्वर और 
नित्य पदार्थ मानते हैं | इच्छा, हघ, प्रयत्न सुख, दुःख और ज्ञान को उसके विशेष गुण मानते हैं। आत्मा ज्ञाता, कर्ता 
और भोवता है। ज्ञान, अनुभूति और संकल्प आत्मा के धर्म हैं। चैतन्य आत्मा का स्वरूप है। मीमांसा दर्शन का भी यही 
मत है । मीमांसा आत्मा को नित्य और विश्ुु मानती है | चैतन्य को उसका आगल्तुक धर्म मानती है। स्वप्त रहित निद्रा 
की तथा मोक्ष की अवस्था में आत्मा चैतन्य गुणों से रहित होती है। सांख्य दर्शन में पुरुष को नित्य और विश्रु तथा चैतन्य 
स्वरूप माना गया है । इस दर्शन के अनुसार चेतन्य आत्मा का आगन्तुक धर्म नहीं है । पुरुष अकर्ता है। वह सुख-दुःख 
की अनुभूतियों से रहित है । बुद्धि कर्ता है, और सुख एवं दुःख के गुणों से युक्त है । बुद्धि प्रकृति का परिणाम है, और 
प्रकृति निरन्तर क्रियाशील है । इसके विपरीत पुरुष शुद्ध चैतन्य स्वरूप हैं। अद्वत वेदान्त आत्मा को विशुद्ध सतृचित्त 
और आनन्द स्वरूप मानता है। सांख्य अनेक पुरुषों को मानता है, लेकिन ईश्वर को नहीं मानता । अद्व त वेदान्त केवल 
एक ही आत्मा को सत्य मानता है। चार्वाक दर्शन आत्मा की सत्ता को नहीं मानता । वह चैतन्य विशिष्ट शरीर को 
ही आत्मा मानता है। बौद्ध-दर्शन आत्मा को ज्ञान, अनुभूति ओर संकल्पों की प्रत्येक क्षण में परिव्तेव होने वाली 
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सन्‍्तान मानता है । इसके विपरीत ज॑न दर्शन आत्मा को नित्य, अजर और अमर स्वीकार करता है । ज्ञान आत्मा का 
विशिष्ट गुण है । जैन-दर्शन मानता है, कि आत्मा स्वभावतः अनन्त-जञान, अनन्त-दर्शन, अनन्त-सुख और अनन्त-णवित से 
युक्त है। इस दृष्टि से प्रत्येक भारतीय-दर्शन आत्मा के अस्तित्व को स्वीकार करता है और उसकी व्याख्या अपने ढंग 
से करता है । 


भारतोय-दर्शनों में कर्मवाद : 
कर्मवाद भारतीय दर्शन का एक विशिष्ट रिद्धान्त माना जाता है। भारत के प्रत्येक दर्शन की शाखा ने इस 
कर्मवाद के सिद्धान्त पर भी गम्भीर विचार किया है। जीवन में जो सुख और दुःख की अनुभृति होती है, उसका कोई 
आधार अवश्य होना चाहिए | इसका एक मात्र आधार कर्मवाद ही हो सकता है। इस संसार में जो विचित्रता और जो 
विविधता का दर्शन होता है, उसका आधार प्रत्येक व्यक्ति का अपना कर्म ही होता है। कर्मबाद के सम्बन्ध में जितना 
गम्भीर और विस्तृत विवेचन जैन-परम्परा के ग्रन्थों में उपलब्ध है उत्तना अन्यन्र उपलब्ध नहीं है। एक चार्वाक-दर्शन 
को छोड़ कर शेष सभी भारतीय-दर्शन कर्मबाद के नियम में आस्था एवं विश्वास रखते है। कर्म का नियम नैतिकता के 
क्षेत्र में काम करने वाला कारण नियम ही है । इसका अर्थ यह है, कि शुभ कर्म का फल अनिवायंतः सुख होता है, और 
अशुभ कर्म का फल अनिवार्य: अशुभ होता है। अच्छा काम आत्मा में पुण्य उत्पन्न करता है जो कि सुखभोग का 
कारण बनता है । बुरा काम आत्मा में पाप उत्पन्न करता है, जो कि दुःखभोग का कारण वनता है| 8ुख और दुःख 
शुभ और अशुभ कर्मो के अनिवार्यतः फल हैं । इस नैतिक नियम की पकड़ से कोई भी छूट नहीं सकता | शुभ और 
अशुभ दोनों प्रकार के कर्म सूक्ष्म संस्कार छोड़ जाते हैं, जो निश्चय ही भावी सुख-दुःख के कारण बनते हैं । वे अवश्य ही 
समय आने पर अपने फल को उत्पन्न करते हैं। इन फलों का भोग निश्चय ही इस जन्म में अथवा भविष्य में किया 
जाना है । कर्म के नियम के कारण ही आत्मा को इस संसार में जन्म और मरण करना पड़ता है । जन्म और मरण का 
कारण कर्म ही है । 
कम के नियम का वीज-रूप सर्वप्रथम ऋग्वेद की ऋत धारा में उपलब्ध होता है। ऋत का अर्थ है जगत की 
व्यवस्था एवं नियम। प्रकृति की प्रत्येक घटना अपने नियम के अनुसार ही होती है । प्रकृति के ये नियम ही कत हैं । 
आगे चलकर ऋत की धारणा में मनुष्य के नैतिक नियमों की व्यवस्था का भी समावेश हो गया था । उपनिषदों में भी 
इस प्रकार के विचार हमें बीज रूप में अथवा सूक्ष्म रूप में प्राप्त होते हैं। कुछ उपनिपदों में तो कर्म के नियम की 
भौतिक नियम के रुप में स्पष्ट धारणा की गई है । मनुष्य जैसा बोता है वेध्ा ही काटता है । अच्छे बुरे कर्मों का फल 
अच्छे बुरे रूप में ही मिलता है। शुभ कर्मो से अच्छा चरित्र बनता है और अशुभ कर्मों से बुरा । फिर अच्छे चरिच्र से 
अच्छा जन्म मिलता है, और बुरे चरित्र से बुरा । उपनिएदों में कहा गया है, कि मनुष्य शुभ कर्म करने से धामिक 
बनता है ओर अशुभ कर्म करने से पापात्मा बनता है। संसार जन्म और मृत्यु का एक अनन्त चक्र है । मनुष्य अच्छे कर्म 
करके अच्छा जन्म पा सकता है, और अन्त में भेद-विज्ञान के द्वारा संसार से मुक्त भी,हो सकता है । 


जेन आगम ओर वौद्ध-पिटकों में भी कर्मवाद के शाश्वत नियमों को स्वीकार किया गया है । जैन परम्परा में 
भगवान्‌ ऋपभदेव के समय से ही कर्मवाद की मान्यता रही है । बोद्ध-दर्शन में भी कर्मवाद की मान्यता स्पष्ट रूप में नजर 
आती है । अतः बौद्धन्दर्शन भी कमंवादी दर्शन रहा है। न्याय, वेशेपिक, सांख्य और योग तथा मीमांसा और बेदान्त- 
दर्शन में कर्म के नियम के सम्बन्ध में आस्था व्यक्त की गई है। इन दर्शनों का विश्वास है कि अच्छे अथवा बुरे काम 
अदृष्ट को उत्पन्न करते हैं, जिसका विपाक होने में कुछ समय लगता है । उसके बाद उस व्यक्ति को सुख अथवा दुःख 
भोगना पड़ता है । कम का फल कुछ तो इस जीवन में मिलता है और कुछ अगले जीवन में । लेकिन कर्म के फल से 
कभी बचा नहीं जा सकता । भौतिक व्यवस्था पर कारण नियम का शासन है और नैतिक व्यवस्था पर कर्म के नियम का 
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शासन रहता है। परन्तु भौतिक व्यवस्था भी नैतिक व्यवस्था के ही उद्देश्य की पूति करती है। इस प्रकार यह देखा 
जाता है, कि भारतीय-दर्शनों की प्रत्येक शाखा मे कर्मबाद के नियमों को स्वीकार किया है, और उसकी परिभाषा एवं 
व्याख्या भी अपनी-अपनी पद्धति से की है । 
भारतोीय-दर्शनों में परलोकवाद : 

जब भारतीय-दर्शनों में आत्मा को अमर मान लिया गया है, और संसारी अवस्था में उसमें सुख एवं दुःख मान 
लिया गया है, तव यह आवश्यक हो जावा है कि सुख एवं दु:ख का मूल आधार भी मान लिया जाये। और वह 
मूल आधार कर्मवाद के रूप में भारतीय-दर्शन ने स्वीकार किया । वर्तमान जीवन में आत्मा किस रूप में रहती है ? और 
उसकी स्थिति क्‍या होती है ? इस समस्या में से ह्ठी प्रलोकवाद का जन्म हुआ । परलोकवाद को जन्मान्तरवाद भी कहां 
जाता है । एक चार्बाक दर्शन को छोड़कर शेप सभी भारतीय दर्शनों का परलोकवाद एक सर्वमान्य सिद्धान्त है । परलोक- 
वाद अथवा जन्मान्तरवाद कर्मबाद के सिद्धान्त का फलित रूप है । कर्म का सिद्धान्त यह मांग करता है, कि शुभ कर्मों 
का शुभ फल मिले और अशुभ कर्मो का अशुभ फल । लेकिन राव कर्मों का फल इसी जीवन में मिलना संभव नहीं है। 
अतः कर्म फल को भोगने के लिए दूसरा जीवन आवश्यक है । 


भारतीय-दर्शन के अनुसार यह संसार जन्म और मरण की अनादि शांखला है । इस जन्म और मरण का कारण 
क्या है ? इस प्रश्न के उत्तर में सांख्य-दर्शन में कहा गया है कि प्रकृति और पुरुष का भेद-ज्ञान न होना ही इसका 
कारण है । न्याय और वेशेपिक-दर्शन में कहा गया कि अविद्या अथवा माया ही उसका मुख्य कारण है। बौद्ध-दर्शन में 
कहा गया, कि वासना के कारण ही जन्म और मरण होता है । जैन-दर्शन में कहा गया, कि कर्मबद्ध संसारी आत्मा 
का जो वार-वार जन्म और मरण होता है, उसके पाँच कारण हैं--मिथ्यात्व-भाव, अविरति, प्रमाद, कपाय तथा घुभ 
और अशुभ योग । सामान्य भाषा में जन्र तत्व ज्ञान से अज्ञान का नाश हो जाता है, तब संसार का भी नाश हो जाता 
है । भारतीय-दर्शनों में यह भी कहा गया है, कि संसार एक वन्धन है, इस वन्धन का आत्यन्तिक नाश आत्मा के शुद्ध 
स्वरूप मोक्ष से ही होता है। बन्धन का कारण अज्ञान है, और इसी से संसार की उत्पत्ति होती है। इसके विपरीत 
मोक्ष का कारण तत्व-ज्ञान है। तत्व-ज्ञान के हो जाने पर संसार का भी अच्त हो जाता है । इस प्रकार तत्व-शञान और 
उसका विपरीत भाव अज्ञान, अविद्या, माया, वासना और कर्म को माना गया है । 


जन्मान्तर, भवान्तर, पुन्जन्म और परलोक का अर्थ है--मृत्यु के बाद आत्मा का दूसरा शरीर धारण करना। 
चार्वाक-दर्शत ने यह माना था कि शरीर के नाश के साथ ही चेतना शक्ति का भी नाश हो जाता है। परन्तु आत्मा की 
अमरता में विश्वास करने वाले दार्शनिकों का कहना है कि शरीर के नाश से आत्मा का नाश नहीं होता । इस वर्तमान 
शरीर के नष्ट होने पर भी आत्मा बनी रहती है । और पूर्व-कृत कर्मों का फल भोगने के लिए आत्मा को दूसरा, जत्म 
'घारण करना पड़ता है| दूसरा जन्म धारण करना ही पुनर्जन्म कहा जाता है। पशु, पक्षी, मनुष्य और नारक देव आदि 
अनेक प्रकार के जन्म ग्रहण करना यह संस्तारी आत्मा का आवश्यक परिणाम है.। आत्मा अनेक जन्म तभी ग्रहण कर 
सकती है जब वह नित्य और अविच्छिन्न हो । सभी आस्तिक दर्शन आत्मा की नित्यता को स्वीकार करते हैं । 


चार्वाक-दर्शन शरीर, प्राण अथवा मन से भिन्न आत्मा जैसी नित्य वस्तु को स्वीकार नहीं करता । अतः उसके 
मत में जन्मान्तर अथवा पुनर्जन्म जैसी वस्तु मान्य नहीं है | बौद्ध दार्शनिक आत्मा को क्षणिक विज्ञानों की एक सन्तति 
मात्र भानते हैं । उनके अनुसार आत्मा क्षण-क्षण में बदलती है | जो आत्मा पूर्व क्षण में थी, वह्‌ उत्तर क्षण में नहीं 
रहती । इस प्रकार नदी के प्रवाह के समान वे चित्त सन्तति के प्रवाह को स्वीकार करते हैं | वे कहते हैं कि आत्मा की 
सन्तति नित्य प्रवहमान रहती है । इस प्रकार क्षणिकवाद को स्वीकार करने पर भी वे जन्मान्तर और पुनर्जन्म को भी 
स्वीकार करते हैं । उनकी मान्यता के अनुसार एक विज्ञान सच्तान का अन्तिम विज्ञान सभी पूर्व विज्ञानों की वासनाओं 
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को आत्म सात करता है और एक नया गरीर घारण कर लेता है। बोद्ध मत के अनुसार वासना को संस्कार भी कहा 
गया है । इस प्रकार बौद्धनदार्शनिक आत्मा को नित्यता तो नहीं मानते लेकिन विज्ञान-सन्तान की अविच्छिन्तता को 
अवश्य ही स्वीकार करते हैं । जैन दार्गनिक आत्मा को केवल नित्य नहीं, परिणामी नित्य मानते हैं । आत्मा द्रव्य दृष्टि 
से नित्य है, और पर्याय दृष्टि से अनित्य । क्‍योंकि पर्याव प्रतिक्षण बदलता रहता है। इसके वदलने पर नी द्रव्य का 
द्रव्यत्व कभी नप्ट नहीं होता । जैन-दार्शनिक पुनर्जन्म को स्वीकार करते हैं । क्योंकि प्रत्येक आत्मा अपने कर्मो के 
अनुसार अनेक गति एवं योनियों को प्राप्त होती रहती है | जैसे कोई एक आत्मा, जो आज मनुष्य शरीर में है, मविष्य 
में वह अपने शुमाशुभ कर्मो के अनुसार देव और नारक भी वन सकता है । एक जन्म के वाद दूसरे जन्म को धारण 
करना इसी को जन्मान्तर अथवा भवान्तर कहा जाता है । इस प्रकार समस्त आस्तिक भारतीय-दार्शनिक परम्पराएँ 
पुनजेन्म को स्वीकार करती हैं । 


भारतीय दर्शन में मोक्ष एवं निर्वाण : 

आस्तिक दार्शनिकों के सामने यह प्रश्न उपस्थित हुआ, कि क्या कभी आत्मा की इस प्रकार की स्थिति भी होगो, 

कि उसका पुनर्जन्म अथवा जन्मास्तर मिट जाये ? इस प्रश्न के उत्तर में उनका कहना है, कि मोक्ष, मुक्ति अबबा निर्वाण 

ही वह स्थिति है, जहाँ पहुँच कर आत्मा का जन्मान्तर अथवा पुनर्जन्म मिट जाता है । यही कारण है, कि आत्मा की 

अमरता में आस्था रखने वाले आस्तिक दर्शनों ने मोक्ष की स्थिति को एक स्व॒र से स्वीकार किया है। चार्वाक-दर्शन का 

कहना है, कि मरण ही अपवर्ग अथवा मोक्ष है। मोक्ष का सिद्धान्त सभी आस्तिक भारतीय दाझंनिकों को मान्य है। 

भौतिकवादी होने के कारण एक चार्वाक ही उसे स्वीकार नहीं करता । क्योंकि आत्मा को वह शरीर से भिन्न सत्ता 

नहीं मानता । अत: उसके दर्शन में आत्मा के मोक्ष का प्रश्न ही नहीं उठता । चार्वाक की दृष्टि में इस जीवन में और 

इसी लोक में सुखभोग करना मोक्ष है । इससे भिन्‍न इस प्रकार के मोक्ष की कल्पना वह कर ही नहीं सकता जिसमें 
आत्मा एक लोकातीत अवस्था को प्राप्त हो जाती है । 


वौद्ध-दर्शन में आत्मा की इस लोकातीत अवस्था को मोक्ष न कहकर निर्वाण कहा गया है । यद्यपि निर्वाण शब्द 
जैन ग्रन्थों में भी बहुलता से उपलब्ध होता है, फिर भी इसका प्रयोग वौद्ध-दर्शन में ही अधिक रूढ़ है। वौद्ध-रर्श न के 
अनुसार निर्वाण शब्द सब गुणों के आत्यन्तिक उच्छेद की अवस्था को अभिव्यक्त करता है। निर्वाण शब्द का अर्थ 
है--बुझ जाना | लेकिन इससे यह नहीं समझना चाहिए, कि निर्वाण में आत्मा का आत्यन्तिक विनाण हो जाता है । 
वीद्ध दर्शन के अनुसार इसमें आत्यन्तिक विनाश तो अवश्य होता है, लेकिन दुःख का होता हैं, न कि आत्म-सन्तत्ति 
का । कुछ वौद्ध-दार्णनिक निर्वाण को विशुद्ध आनन्द की अवस्था मानते हैं । इस प्रकार वौद्ध-दर्शन क्षणिकवादी होकर 
भी जन्मान्तर और निर्वाण को स्वीकार करता है । 


जैन-दाश निक प्रारम्भ से ही मोक्षवादी रहे हैं। जैन-दर्शन के अनुसार आत्मा की स्वाभाविक अवस्था ही मोक्ष 
है । बनन्त-दर्शन, अनन्त-ज्ञान अपर अनन्त-शवित का प्रकट होना ही मोक्ष है । आत्मा अपनी विशुद्ध अवस्था को तब 
प्राप्त करता है, जबकि वह सम्यक-दर्शन, सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र की साधना के हारा कर्म पुदूयल के आवरण 
को सर्वथा लष्ट कर देता है ।-जैन परम्परा के महान्‌ अध्यात्मवादी आचाये कुन्द-कुन्द ने अपने समयसार में आत्मा के 
स्वरूप का वर्णन करते हुए कहा है---' एक व्यक्ति लम्बे समय से काराणह में पड़ा हो और अपने बच्चन की तीक्रता 
और मन्दता को तथा वन्धन के काल को भली-भाँति समझता हो परन्तु जब तक वह अपने बन्धन के वशीभूत होकर 
उसका छेंदन नहीं करता, तब तक लम्बा समय हो जाने पर भी वह छूट नहीं सकता । इसी प्रकार कोई मनुष्य अपने 
कम वन्धन का प्रदेश, स्थिति और प्रकृति तथा अनुभाग को भली-भाँत्ति समझता हो, तो भी इतने मात्र से वह कर्म-बन्धन 
से मुक्त नहीं हो सकता । वही आत्मा यदि राग एवं ह्वेप आदि को टूर हटा कर विशुद्ध हो जाये, तो मोक्ष प्राप्त कर 
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शासन रहता है | परन्तु भौतिक व्यवस्था भी नैतिक व्यवस्था के ही उद्वंश्य की पूरतति करती है। इस प्रकार यह देखा 
जाता है, कि भारतीय-दर्शनों की प्रत्येक शाखा मे कर्मवाद के नियमों को स्वीकार किया है, और उसकी परिभाषा एवं 
व्याख्या भी अपनी-अपनी पद्धति से की है । 


भारतीय-दर्शनों भें परलोकवाद : 


जब भारतीय-दर्शनों में आत्मा को अमर मान लिया गया है, और संसारी अवस्था में उसमें सुख एवं दुःख मा 
लिया गया है, तब यह आवश्यक हो जाता है कि सुख एवं दुःख का मूल आधार भी मान लिया जाये। और वह 
मूल आधार कर्मवाद के रूप में भारतीय-दर्शन ने स्वीकार किया | वर्तमान जीवन में आत्मा किस रूप में रहती है ? और 
उसकी स्थिति वया होती है ? इस समस्या में से ही परलोकवाद का जन्म हुआ | परलोकवाद को जन्‍्मान्तरवाद भी कहा 
जाता है । एक चार्वाक दर्शन को छोड़कर शेप सभी भारतीय दर्शनों का परलोकवाद एक सर्वमान्य सिद्धान्त है । परलोक- 
वाद अथवा जन्मान्तरवाद कर्मवाद के सिद्धान्त का फलित रूप है । कर्म का सिद्धान्त यह माँग करता है, कि शुभ कर्मों 
का शुभ फल मिले और अशुभ कर्मो का अशुभ फल । लेकिन सब कर्मो का फल इसी जीवन में मिलना संभव नहीं है। 
अतः कर्म फल को भोगने के लिए दूसरा जीवन आवश्यक है । 


भारतीय-दर्शन के अनुसार यह संसार जन्म और मरण की अनादि झूंखला है । इस जन्म और मरण का कारण 
क्या है ? इस प्रश्त के उत्तर में सांख्य-दर्शन में कहा गया है कि प्रकृति और पुरुष का भेद-ज्ञान न होना ही इसका 
कारण है । न्याय और वैशेषिक-दर्शन में कहा गया कि अविद्या अथवा माया ही उसका मुख्य कारण है। वौद्ध-दर्शन में 
कहा गया, कि वासना के कारण ही जन्म और मरण होता है | जेन-दर्शन में कहा गया, कि कमंबद्ध संसारी आत्मा 
का जो वार-बार जन्म और मरण होता है, उसके पाँच कारण हैं--मिथ्यात्व-भाव, अविरति, प्रमाद, कषाय तथा शुभ 
और अशुभ योग । सामान्य भापा में जब तत्व ज्ञान से अज्ञान का नाश हो जाता है, तब संसार का भी नाश हो जाता 
है । भारतीय-दर्शनों में यह भी कहा गया है, कि संसार एक बन्धन है, इस वन्धन का आत्यन्तिक नाश आत्मा के शुद्ध 
स्वरूप मोक्ष से ही होता है। बन्धन का कारण अज्ञान है, और इसी से संसार की उत्पत्ति होती है। इसके विपरीत 
मोक्ष का कारण तत्व-ज्ञान है। तत्व-ज्ञान के हो जाने पर संसार का भी अन्त हो जाता है। इस प्रकार तत्व-ज्ञान और 
उसका विपरीत भाव अज्ञान, अविद्या, माया, वासना और कमे को माना गया है । 


जन्मान्तर, भवान्तर, पुन॒जेन्म और परलोक का अर्थ है--मृत्यु के बाद आत्मा का दूसरा शरीर धारण करना। 
चार्वाक-दर्शन ने यह माना था कि शरीर के नाश के साथ ही चेतना शक्ति का भी नाश हो जाता है । परल्तु आत्मा की 
अमरता भें विश्वास करते. वाले दाशनिकों का कहना है कि शरीर के नाश से आत्मा का नाश नहीं होता । इस वर्तमान 
शरीर के नष्ट होने पर भी आत्मा बनी रहती है । और पू्व-कृत कर्मों का फल भोगने के लिए आत्मा को हूसरा जन्म 
धारण करना पड़ता है| दूसरा जन्म धारण करना ही पुन्जन्म कहा जाता है। पशु, पक्षी, मनुष्य और नारक देव आदि 
अनेक प्रकार के जन्म ग्रहण करना यह संसारी आत्मा का आवश्यक परिणाम है.। आत्मा अनेक जन्म तभी ग्रहग कर 
सकती है जब वह नित्य और अविच्छिन्त हो । सभी आस्तिक दश्शन आत्मा की नित्यता को स्वीकार करते हैं । 


चार्वाक-दर्शन शरीर, प्राण अथवा मन से भिन्न आत्मा जैसी नित्य वस्तु को स्वीकार नहीं करता । अतः उसके 
सन में जन्मान्तर अथवा पुनर्जन्म जैसी वस्तु मान्य नहीं है। बौद्ध दाशनिक आत्मा को क्षणिक विज्ञानों की . एक सन्तति 
मात्र मानते हैं । उनके अनुसार आत्मा क्षण-क्षण में बदलती है । जो आत्तमा पूर्व क्षण में थी, वह उत्तर क्षण में नहीं 
रहती । इस प्रकार नदी के प्रवाह के समान वे चित्त सन्तति के प्रवाह को स्वीकार करते हैं। वे कहते हैं कि आत्मा की 
सस्तति नित्य प्रवहमान रहती है। इस प्रकार क्षणिकवाद को स्वीकार करने पर भी वे जन्मान्तर और पुनर्जन्म को भी 
स्वीकार करते हैं। उनकी मान्यता के अनुसार एक विज्ञान सन्‍्तान का अन्तिम विज्ञान सभी पूर्व विज्ञानों की वासनाओं 
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को आत्म सात करता है और एक नया गरीर घारण कर लेता है| बोद्ध मत के अनुसार वासना को संस्कार भी कहा 
गया है। इस प्रकार बौद्ध-दार्शनिक आत्मा की नित्यता तो नहीं मानते लेकिन विज्ञान-सन्तान की अविच्छिन्तता को 
अवश्य ही स्वीकार करते हैं । जैन दार्शनिक आत्मा को केवल नित्य नहीं, परिणामी नित्य मानते हैं | आत्ता द्रव्य दृष्टि 
से नित्य है, और पर्याय दृष्टि से अनित्य | क्योंकि पर्याय प्रतिक्षण बदलता रहता है। इसके बदलने पर भी द्रव्य का 
द्रव्यत्व कभी नण्ट नहीं होता । जैन-दार्शनिक पुनर्जन्म को स्वीकार करते हैं । क्योंकि प्रत्येक आत्मा अपने कर्मों के 
अनुसार अनेक गति एवं योनियों को प्राप्त होती रहती है | जैसे कोई एक आत्मा, जो आज मनुष्य शरीर में है, मविष्य 
में वह अपने शुभाशुभ कर्मो के अनुसार देव और नारक भी वन सकता है | एक जन्म के बाद दूसरे जन्म को धारण 
करना इसी को जन्मान्तर अथवा भवान्तर कहा जाता है । इस प्रकार समस्त आस्तिक भारतीय-दार्शनिक परम्पराएँ 
धुनजेन्म को स्वीकार करती हैं । 
भारतीय दर्शन में मोक्ष एवं निर्वाण : 
आस्तिक दार्शनिकों के सामने यह प्रश्न उपस्थित हुआ, कि क्या कभी आत्मा की इस प्रकार की स्थिति भी होगी, 
कि उसका पुनर्जन्म अथवा जन्मान्तर मिट जाये ? इस प्रश्न के उत्तर में उनका कहना है, कि मोक्ष, मुक्ति अथवा निर्वाण 
ही वह स्थिति है, जहाँ पहुँच कर आत्मा का जन्मान्तर अथवा पुनर्जन्म मिट जाता है । यही कारण है, कि आत्मा की 
अमरता में आस्था रखने वाले आस्तिक दर्शनों ने मोक्ष की स्थिति को एक स्व॒र से स्वीकार किया है। चार्वाक-दर्शन का 
कहना है, कि मरण ही अपवर्ग अथवा मोक्ष है। मोक्ष का सिद्धान्त सभी आस्तिक भारतीय दाशंनिकों को मान्य है। 
भौतिकवादी होने के कारण एक चार्वाक ही उसे स्वीकार नहीं करता । क्योंकि आत्मा को वह शरीर से भिन्न सत्ता 
नहीं मानता । अतः उसके दशन में आत्मा के मोक्ष का प्रश्न ही नहीं उठता । चार्वाक की हृष्टि सें इस जीवन में और 
इसी लोक में सुखभोग करना मोक्ष है । इससे भिन्‍न इस प्रकार के मोक्ष की कल्पना वह कर ही नहीं सकता जिसमें 
आत्मा एक लोकातीत अवस्था को प्राप्त हो जाती है । 


वौद्ध-दर्शन में आत्मा की इस लोकातीत अवस्था को मोक्ष न कहकर निर्वाण कहा गया है । यद्यपि निर्वाण शब्द 
जैन ग्रन्थों में भी बहुलता से उपलब्ध होता है, फिर भी इसका प्रयोग वौद्ध-दर्शन में ही अधिक रूढ़ है । वौद्ध-इर्शन के 
अनुसार निर्वाण शब्द सब गुणों के आत्यन्तिक उच्छेद की अवस्था को अभिव्यक्त करता है। निर्वाण शब्द का अर्थ 
है--बुझ जाना | लेकिन इससे यह नहीं समझना चाहिए, कि निर्वाण में आत्मा का आत्यन्तिक विनाण हो जाता है। 
बौद्ध दर्शन के अनुसार इसमें आत्यन्तिक विनाश तो अवश्य होता है, लेकिन दुःख का होता है, न कि आत्म-सन्ततति 
का । कुछ वौद्ध-दाशंनिक निर्वाण को विशुद्ध आनन्द की अवस्था मानते हैं । इस प्रकार बीद्ध-दर्शन क्षणिकवादी होकर 
भी जन्मान्तर और निर्वाण को स्वीकार करता है । 


जैन-दार्ण निक प्रारम्भ से ही मोक्षवादी रहे हैं। जैन-दर्शन के अनुसार आत्मा की स्वाभाविक अवस्था ही मोक्ष 
है । अनन्त-दर्शन, अनन्त-ज्ञान और अनन्त-शक्ति का प्रकट होना ही मोक्ष है। आत्मा अपनी विशुद्ध अवस्था को तब 
प्राप्त करता है, जव॒कि वह सम्यक-दर्शन, सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र की साधना के द्वारा कर्म पुदूगल के आवरण 
को सर्वेथा नष्ट कर देता है ।-जैन परम्परा के महान्‌ अध्यात्मवादी आचार्य कुन्द-कुन्द ने अपने समयसार में आत्मा के 
स्वरूप का वर्णव करते हुए कहा है---' एक व्यक्ति लम्बे समय से काराणह में पड़ा हो और अपने बन्धन' की तीतन्रता 
और मन्दता को तथा बन्धन के काल को भली-भाँति समझता हो परन्तु जब तक वह अपने वन्धन के वशीभूत होकर 
उसका छेदन नहीं करता, तब तक लम्बा समय हो जाने पर भी वह छूट नहीं सकते । इसी प्रकार कोई मनुष्य अपने 
कर्म वन्धन का प्रदेश, स्थिति और प्रकृति तथा अनुभाग को भली-भाँति समझता हो, तो भी इतने मात्र से वह कर्म-बन्धन 
से मुक्त नहों हो सकता । वही आत्मा यदि राग एव' द्वेप आदि को टुर हटा कर विशुद्ध हो जाये, तो मोक्ष प्राप्त कर 
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सकता है ।' वन्धन का विचार करने मात्र से वन्ध से छुटकारा नहीं मिलता है । छुटकारा पाने के लिए वन्ध का और 
आत्मा का स्वभाव भली-भाँति समझ कर बन्ध से विरक्‍त होना चाहिए । जीव और बन्ध के अलग-अलग लक्षण समझ 
कर प्रज्ञा रूपी धुरी से उन्हें अलग करना चाहिए, तभी बन्ध छूटता है । वच्ध को छेदकर आत्म-स्वरूप में स्थित होना 
चाहिए । भआत्म-स्वरूप को किस प्रकार ग्रहण करना चाहिए ? इसके उत्तर में कहा गया है, कि मुमुक्ष को आत्मा का इस 
प्रकारं विचार करना चाहिए--'मैं चेतन स्वरूप हूँ, मैं दृष्टा हूँ, मैं ज्ञाता हैँ शेष जो कुछ भी है, वह मुझसे भिन्‍न है । शुद्ध 
आत्मा को समझने वाला व्यवित समस्त पर-भावों को परकीय जानकर उनसे अलग हो जाता है। यह परभाव से अलग 
हो जाना ही वास्तविक मोक्ष है ।/* इस प्रकार जैन-दर्शन में मोक्ष के स्वरूप का प्रतिपादन किया गया है । 


सांख्य-दर्शन मोक्ष को प्रकृति और पुरुष का विवेक मानता है । विवेक एक प्रकार का वेदज्ञान है। इसके विप- 
रीत बन्ध प्रकृति और पुरुष का अविवेक है | पुरुष नित्य और मुक्त है। अपने अविवेक के कारण वह प्रकृति और उसके 
विकारों से अपना तादात्म्य मान लेता है| शरीर, इन्द्रिय, मत, बुद्धि और अहंकार ये सब प्रकृति के विकार हैं | लेकिन 
अविवेक के कारण पुरुष इन्हें अपना समझ बैठता है। मोक्ष पुरुष की स्वाभाविक अवस्था की प्राप्ति है। बच्ध एक 
प्रतीति मात्र है और इसका कारण अविवेक है। योग दर्शन मोक्ष को आत्मा का कैवल्थ मानता है। कवल्य आत्मा के 
प्रकृति के जाल से छूट जाने की एक अवस्था विशेष है । आत्मा को इस अवस्था की प्राप्ति तब होती है, जब तप और 
संग्रम के द्वारा मन से सब कर्म-संस्कार निवल जाते हैं। सांख्य और योग मोक्ष में पुरुष की चिन्हमात्र अवस्थिति मानते 
हैं। इस अवस्था में वह सुख और दृ:ख से सर्वथा अतीत हो जाता है । क्योंकि सुख और दुःख तो बुद्धि की वृत्तियाँ मात्र 
हैं। इन वृत्तियों का आत्यन्तिक अभाव ही सांख्य और योग दर्शन में मुक्ति है । 

न्याय और वैशेपिक-दर्शन मोक्ष को आत्मा की वह अवस्था मानते हैं, जिसमें वह मनन और शरीर से अत्यन्त 
विमुक्त हो जाता है और सत्ता मात्र रह जाता है। मोक्ष आत्मा की अचेतन अवस्था है, क्योंकि चैतन्य तो उसका 
एक आगल्तुक धर्म है, स्वरूप नहीं । आत्मा का शरीर और मन से संयोग होने पर उसमें चैतन्य का उदय होता है। 
अतः मोक्ष की अवस्था में इनसे वियोग होने पर चैतन्य भी चला जाता है । मोक्ष की प्राप्ति तत्व-ज्ञान से होती है यह 
दुःख के आत्यन्तिक उच्छेद की अवस्था है । 


मीमांसा-दर्शन में भी मोक्ष को आत्मा की स्व्राभातिक-अवस्था की प्राप्ति माना गया है जिसमें सुख और दु.ख 
का अत्यच्त विनाश हो याता है। अपनी स्वाभाविक अवस्था में आत्मा अचेतन होता है। मोक्ष ढुःख के आत्यन्तिक अभाव 
की अवस्था है | लेकिन इसमें आनन्द की अनुभूति नहीं होती । आत्मा स्वभावत: सुख और दुःख से अतीत है। मोक्ष की 
अवस्था में ज्ञान-शक्ति तो रहती है, लेकिन ज्ञान नहीं रहता । 


अद्वत वेदान्त मोक्ष को जीवात्मा और ब्रह्म के एकीभाव की उपलब्धि मानता है। क्योंकि परमार्थतः आत्मा 
ब्रह्म ही है । आत्मा विशुद्ध, सतू, चित और आनन्द स्वरूप है। बन्ध मिथ्या है । अविद्या एवं माया ही इसका कारण 
है । आत्मा अविद्या के कारण शरीर, इन्द्रिय, मत, बुद्धि और अहंकार के साथ अपना तादात्म्य कर लेता है, जो वस्तुतः 
माया निर्मित है। वेदान्त दर्शन के अनुसार यही मिथ्या तादात्म्य बन्ध का कारण है । अविद्या से आत्मा का बन्धत 
होता है और विद्या से इस बन्धन की मुक्ति होती हैँ । मोक्ष आत्मा की स्वाभाविक अक्स्था है। यह न चैतन्य रहित 
अवस्था है, और न दुःखाभाव मात्र की अवस्था है, बल्कि सत्‌चित्‌ और आनन्द की ब्रह्म-अवस्था है। यही जीवात्मा-के 
ब्रह्मभाव की प्राप्ति है। इस प्रकार मोक्ष की धारणा समस्त भारतीय-दर्शनों में उपलब्ध होती है । वास्तव में मोक्ष की 





१--समयसार, २८८-६ रे. 
२---समयसार, २६४-३००. 
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प्राप्ति दार्शनिक चिन्तन का लक्ष्य हे। भारत के सभी दर्शनों में इसके स्वृछूप का प्रतिपादन किया गया है और अपनी 
पद्धति से प्रत्येक ने उसकी व्याख्या की है । 


भारतीय-दर्शनों में जिन तथ्यों का निरूपण किया गया है उन सवका जीवन के साथ निकट का सम्बन्ध रहा 
है। भारतीय दार्शनिकों ने मानव जीवन के समक्ष ऊँचे से ऊँचे आदर्ण प्रस्तुत किये हैं । वे आदर्श केवल आदर्श ही नहीं 
रहते, उन्हें जीवन में उतारने का प्रयत्त भी किया जाता है। इसके लिए विभिन्‍न दार्शनिकों ने विभिन्‍न प्रकार की 
साधनाओं का भी प्रतिपादन किया है । ये साधन तीन प्रकार के होते हैं--ज्ञान-योग, कर्म-योग भौर भक्ति-योग । जैन- 
दर्शन में इन्हीं को रत्न-जय--सम्पक्‌-दर्शन, सम्यक्‌ू-जान और सम्यक्‌-चारित्र कहा जाता है। वीद्ध-दर्शन में इन्हें प्रज्ञा, शील 
ओर समाधि कहा गया है। इन तीनों की साधना से प्रत्येक मनुष्य अपने जीवन में उच्च से उच्चतर एवं उच्चतम आदर्शो 
को भी प्राप्त कर सकता है | दर्शन का सम्बन्ध केवल बुद्धि से ही नहीं है, वल्कि हृदय और क्रिया से भी है । यही 
कारण है, कि भारतीय-दर्शन की परम्परा के प्रत्येक दार्णनिक-सम्प्रदाय ने श्रद्धान, ज्ञान और आचरण पर बल दिया है । 
भारतीय दर्शन केवल बौद्धिक विलास मात्र नहीं है, अपितु वह जीवन की वास्तविक स्थिति का प्रतिपादन करता है। 
अतः: वह वास्ताविक अर्थ में दर्शन एवं धर्म है । 


सुत्रकृतांग सूत्र : एक अनुचिन्तन 

वैदिक परम्परा में जो स्थान वेदों को मान्य है, तथा बौद्ध परम्परा में जो स्थान पिटकों का माना गया है, 
जैन परम्परा में वही स्थान आगमों का है। जैन परम्परा, इतिहास और संस्कृति की विशेष निधि आगम-शास्त्र ही है । 
आगमों में जो सत्य मुखरित हुआ है, बह युग युगान्तर से चला आया है । इसमें दो मत नहीं हो सकते । परन्तु इस 
मान्यता में जरा भी सार नहीं है कि उनमें किसी भी प्रकार का परिवर्तन नहीं हुआ है । भाव-भेद, भाषा-भेद और शैली- 
भेद आगमों में सर्वत्र दृष्टिगोचर होता है। मान्यता-मेंद भी कहीं-कहीं पर उपलब्ध हो जाते हैं। इसका मुर्य कारण 
है--समाज और जीवन का विकास | जैसे-जैसे समाज का विकास होता रहा, वैसे-वेसे आगमों के प्रष्ठों पर विचार-मेद 
उभरते रहे है । आगमों की नियु क्तियों में, आगमों के भाष्यों में, आगमों की चूणियों में और आगमों की टीकाओं में तो 
विचार-भेद अत्यन्त स्पप्ट है । मूल आगमों में भी युग-भेद के कारण से विचार-मैंद को स्थान मिला है। और यह 
सहज था । अन्यथा, उनके टीकाकारों में इतने भेद कहाँ से प्रकट हो पाते । 


आगमों की रचना का काल : 


आधुनिक पाएचात्य बिचारकों ने भी इस बात को स्वीकारा है कि भले ही देवद्धिगणी ने पुस्तक लेखन करके 
.आगमों के संरक्षण कार्य को आगे बढ़ाया, किन्तु निश्चय ही वे उनके कर्ता नहीं हैं। आगम तो प्राचीन ही हैं । देवद्धिगणी 
ने तो केवल उनका संकलन और संपादन ही किया है। यह माना जा सकता है कि आगममों में कुछ प्रक्षिप्त अंश हैं, पर 
उस प्रक्षेप के कारण समग्र आगम का काल देवद्धिगणी का काल नहीं हो सकता । सामान्य रूप में विद्वानों ने अंग आगमों 
का काल पाटलिपुत्र की वाचना के काल को माना है। पाटलिपुत्र की वाचना इतिहासकारों के अनुसार भगवान महावीर 
के परिनिर्वाण के वाद पंचम श्र्‌ तकेवली आचार्य भद्रवाहु के काल में हुई। और उसका काल है ईसा पूर्व चतुर्थ शताब्दी 
का द्वितीय दशक | अतएवं आगम श्षंकलन का काल लगभग ईसा पूर्व छठी शताव्दी से ईसा की पाँचवी शताब्दी तक 
माना जा सकता है | लगभग हजार बव अथवा बारह सी वर्षों का समय आगम संकलता का काल रहा है । कुछ विद्वान 
इस लेखन के काल का और अंग आगमों के रचना के काल का सम्मिश्रण कर देते हैं। और इस लेखन को आगमों का 
रचना काल भान लेते हैं। अंग आगम भगवान महावीर का उपदेश है और उसके आधार पर उनके गणधरों ने अंगों 
को रचना की है । अत: आगमों की संरचना का प्रारम्भ तो भगवान महावीर के काल से माना जाना चाहिए । उसमें 
जो प्रक्षेप अंश हो, उसे अलग करके उसका समय निर्णय अन्य भाधारों से किया जा सकता है । 
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अंग आगमों में सर्वाधिक प्राचीन आचारांग का प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध माना जाता है । इस सत्य को स्वीकार करते 
में किसी भी विद्वान को किसी भी प्रकार की विप्नतिपत्ति नहीं हो सकती | सूच्रक्ृतांग सूत्र और भगवती सूच के सम्बन्ध 
में यही समझा जाना चाहिए। स्थानांग सूत्र ओर समवायांग सूत्र में कुछ स्थल इस प्रकार के हो सकते हैं, जिनकी नवता 
और पुरातनता के सम्बन्ध में आगमों के विशिष्ट विद्वावों को ग्रम्भीरतापूवेक विचार करके निर्णय करना चाहिए । 
अंगवाह्य आगम : 
अंग-बाह्य आगमों में उपांग, मुल, छेद आदि की परिगणना होती है| अंगवाह्य आगम गणधरों की रचना नहीं 
है अतः: उनका काल निर्धारण जैसे अन्य आचार्यों के ग्रन्थों का समय निर्धारित किया जाता है, वेसे ही होना चाहिए । _ 
अंग वाह्मों में प्रज्ञापना के कर्ता आये श्याम हैं। अतएवं आर्य श्याम का जो समय है, वही उनका रचना समय है। आर्य श्याम 
को वीर निर्वाण सम्वत्‌ ३३५ में “युग प्रधान! पद मिला और ३७६ तक वे युग प्रधान रहे । अतः प्रज्ञापना सूत्र की 
रचना का समय भी यही मानना उचित है। 
छेद सूत्रों में दशा श्र्‌ तस्कन्ध, वृहत्कल्प और व्यवहार सूत्रों की रचना चतुर्देश पूर्वधर भद्रबाहु ने की थी । 
आचार्य भद्रवाहु का समय ईसा पूर्व ३६७ के आस-पास निश्चित है। अतः उनके द्वारा रचित इन तीनों छेद सूत्रों का 
भी समय वही होना चाहिए। कुछ विद्वानों का मत है कि द्वितीय आचारांग की चार चूलाएँ और पंचम चूला निशीय 
भी चतुर्देश पूर्वी आचार्य भद्रवाहु की रचना है । मूल सूत्रों में दशवे हालिक की रचना आवचाये शब्यंभव ने की है। इसमें 
किसी भी विद्वान को विप्रतिपति नहीं रही । परल्तु इसका अर्थ यह होगा कि दशगैकालिक की रचना द्वितीय आचारांग 
और निशीश् से पहले की मानती होगी । द्वितीय आचारांग का विपय और दशवैकालिक का विषय लगभग एक जेसा ही 
है । भेद केवल है, तो संक्षेप और विस्तार का, गद्य और पद्म का एवं विपय को व्यवस्था का । तुलनात्मक अध्ययन 
से यह स्पष्ट हो जाता है कि भाव, भाषा तथा विपय ग्तिवादत की शैली दोनों की करीव-करीब समान ही है । 
उत्तराध्ययन सूत्र के सम्बन्ध में दो मत उपलब्ध होते हैं---एक का कहना है कि उत्तराध्ययन सूत्र किसी एक 
आचार्य की कृति नहीं, किन्तु संकलन है। दूसरा मत यह है कि उत्तराध्ययत॒ सूत्र भी चतुर्दश पूर्वी आचाय॑ भद्गवाहु की 
हो कृति है। कल्पसूत्र जिसकी पयुषणा कल्प के रूप में वाचता की जाती है,,वह भी चतुर्दश पूर्वी आचार्य भद्वबाहु की 
ही कृति है । इस प्रकार अन्य अंग बाह्य आगमों के सम्बन्ध में भी कुछ तो काल निर्णय हो चुका है और कुछ होता 
जा रहा है । 
अंगों का क्रम : । 
एकादश अंगों के क्रम में सर्वप्रथम आचारांग है। आचारांग को क्रम में सर्वप्रथम स्थान देना तके-संगत भी है 
ओऔर परम्परा प्राप्त भी है। क्योंकि संघ-व्यवस्था में सबसे पहले आचार की व्यवस्था अनिवार्य होती है। आचार 
संहिता की मानव जीवन में प्राथमिकता रही है । अतः आचारांग को सर्वप्रथम स्थान देने में प्रथम हेतु है उसका विषय; 
दूसरा हेतु यह है कि जहाँ-जहाँ अंगों के. चाम आये हैं उनके क्रम की योजना के मुल में अथवा वृत्ति में आचांराग के 
नाम ही सबसे पहले आया है । आचारांग के बाद जो सूत्रकृतांग आदि नाम आये हैं, उनके क्रम की योजना किसने किस 
प्रकार की, इसकी चर्चा के हमारे पास उल्लेखनीय साधन नहीं हैं। इतता अवश्य है कि सचेलक एवं अचेलक दोनों 
प्र॑म्पराओं में अंगों का एक ही क्रम है । । 
सूत्रकृतांग सूत्र में विचार पक्ष मुख्य है और आचार पक्ष गौण | जबकि आचारांग में आचार की मुख्यता है 
और विचार की गौणता । जैन परम्परा प्रारम्भ से ही एकान्त विचार पक्ष को और एकात्त आचार पक्ष को अस्वीकार 
करती रही है। विचार और आचार का सुन्दर समच्चय प्रस्तुत करता ही जैन परम्परा का मुख्य ध्येय रहा है । यद्यपि 
आचारांग में भी परमत का खण्डन सुक्ष्म रूप में अथवा वीज रूप में विद्यमान हैं। तथापि आचार की प्रवलता ही उसमें 
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मुख्य है । सूत्रकृतांग में प्रायः सर्वत्न प्रमत का खण्डन और स्वमत का मण्डन स्पष्ट प्रतीत होता है । सूत्रकृतांग की 
तुलना वौद्ध परम्परा मान्य 'अभिधम्म पिटक' से की जा सकती है । जिसमें बुद्ध ने अपने युग में प्रचलित ६२ मतों का 
यथा प्रसंग खण्डन करके अपने मत की स्थापना की है ! 
सूत्रकृतांग सूत्र में स्व-समय ओर पर-समय का वर्णन है। वृत्तिकारों के अनुसार इस में ३६३ मतों का खण्डन 
किया गया है । समवायांग सूत्र में सूत्रकृतांग सूत्र का परिचय देते हुए कहा गया--इसमें स्वसमय, पर-समय, जीव, 
अजीव, पुण्य, पाप, आखव, संवर, निर्जरा, बन्ध तथा मोक्ष आदि तत्त्वों के विषय में कथन किया गया है । १८० क्रिया- 
वादी मतों की, ८४ अक्रियाबादी मतों की, ६७ अ_ज्ञानवादी मतों की एवं ३२ विनयदादी भतों की, इस प्रकार सब 
मिलाकर ३६३ अन्य यूथिक मतों की परिचर्चा की है। श्रमण सूत्र में सूत्रकृतांग के २३ अध्ययनों का निर्देश है--प्रथम 
श्र्‌ तस्कन्ध में १६, द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध में ७। नन्‍्दी सूत्र में कहा गया हैं कि सूत्रकृतांग में लोक, अलोक, लोकालोक, 
जीव, अजीव आदि का निरूपण है। तथा क्रियावादी आदि ३६३ पाखण्डियों के मतों का खण्डन किया गया है । 
दिगम्बर परम्परा के मान्य ग्रन्व॒राजवातिक के अनुसार सूत्रकृतांग में ज्ञान, विनय, कल्प, अकल्प, व्यवहार, धर्म एवं 
विभिन्‍न क्रियाओं का निरूपण है । 
सूत्रकृतांग सूत्र का संक्षिप्त परिचय : 
जैन परम्परा द्वारा मान्य अंग सूत्रों में सूत्रकृतांग का द्वितीय स्थान है । किन्तु दार्शनिक-साहित्य के इतिहास की 
दृष्टि से इसका महत्व आचारांग से अधिक है । भगवान महार्व ग्वीर के युग में प्रचलित मत-मतान्तरों का वर्णन इसमें 
विस्तृत रूप से हुआ है | सूत्र-कृतांग का वर्तमान समय में जो संस्क्रण उपलब्ध है, उसमें दो श्र्‌ तस्क्रन्ध हैँ--अथम श्र्‌ त- 
स्कन्ध और द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध । प्रथम में सोलह अध्ययन हैं और द्वितीय में सात अध्ययन । प्रथम श्र्‌ तस्कत्ध के प्रथम 
समय अध्ययन के चार उद्देशक हैं--पहले में २७ गाथाएँ हैं, दूसरे में ३२, तीसरे में १६ तथा चौथे में १३ हैं। इसमें 
वीतराग के अहिसा-सिद्धान्त को वताते हुए अन्य बहुत से मतों का उल्लेख किया गया है । दूसरे .वंतालीय अध्ययन में 
तीन उद्दे शक हैं । पहले में २२ गाथाएँ, दूसरे में ३२ तथा तीसरे में २२। बैतालीय छल्द में रचना होने के कारण 
इसका नाम वैतालीय है| इसमें मुख्य रूप से वेराग्य का उपदेश है । तीसरे उपसगे अध्ययन के चार उहं शक हैं । पहले 
में १७ गाथाएँ हैं, दूसरे में २२. तीसरे में २१ तथा चौथे में २२। इसमें उपसर्ग अर्थात्‌ संयमी जीवन में आने वाली 
विष्न बाधाओं का वर्णन है । चौथे स्त्री-परिज्ञा अध्ययन के दो उद्दे शक हैं । पहले की ३१ गाथाएँ हैं और दूसरे की २२ । 
इसमें साधकों के प्रति स्त्रियों द्वारा उपस्थित किये जाने वाले ब्रह्मचयं घातक विघ्नों का वर्णन है। पाँचवे निरय- 
विभक्ति अध्ययन के दो उदशक हैं। पहले में २७ गाथाएँ और दूसरे में २५। दोनों में नरक के दुःखों का वर्णन है । 
छठे वीरस्तुति अध्ययन का कोई उद्देशक नहीं है । इसमें २६ गाथाओं में भगवान्‌ महावीर की स्तुति की गई है। 
सातवें कुशील-परिभाषित अध्ययन में ३० गाथाएँ हैं, जिसमें कुशील एवं चरित्रहीन व्यक्तित की दशा का वर्णन है। आठवें 
वीये अध्ययन में २६ गाथाएँ हैं, इसमें वीर्य अर्थात्‌ शुभ एवं अशुभ प्रयत्व का स्वरूप वबतलाया गया है। “नवमें धर्म 
अध्ययन में ३६ गाथाएँ हैं, जिसमें धर्म के स्वरूप का प्रतिपादन किया गया है। दशववें समाधि अध्ययन में २४ गाथाएँ 
हैं, जिसमें धर्म में समाधि अर्थात्‌ धर्म में स्थिरता का कथन किया गया है । ग्यारहवें मार्ग अध्ययन में ३८ गाथाएँ हैं । 
जिसमें संसार के वन्धनों से छटकारा प्राप्त करने का मार्ग बताया गया है। वारहवें समवसरण अध्ययन में २२ ग्राथाएँ 
हैं, जिसमें क्रियावादी, अक्रियावादी, विनयवादी आर अज्ञानवादी मतों की विचारणा की गई है। तेरहवें याथातथ्य 
अध्ययन में २३ गाथाएँ हैं, जिसमें मानव-मन के स्वभाव का सुन्दर वर्णन किया गया है। चौदहवें ग्रन्थ अध्ययन में २७ 
गाथाएँ हैं, जिसमें ज्ञान आप्ति के मार्ग का वर्णन किया गया है । पन्द्रहवें आदानीय अध्ययन में २५ गाथाएँ हैं, जिसमें 


भगवान महावीर के उपदेश का सार दिया गया है। सोलहँवाँ गाथा अध्ययन गद्य में है, जिसमें भिक्ष्‌, अर्थात्‌ श्रमण का 
रुवरूप सम्पक्‌ प्रकार से समझाया गया है। 
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अंग आगमों में सर्वाधिक प्राचीन आचारांग का प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध माना जाता है। इस सत्य को स्वीकार करने 
में किसी भी विद्वान को किसी भी प्रकार की विप्रतिपत्ति नहीं हो सकती । सूत्रकृतांग सूत्र और भगवती सूत्र के सम्बन्ध 
में यही समझा जाना चाहिए। स्थानांग सूत्र और समवायांग सूत्र में कुछ स्थल इस प्रकार के हो सकते हैं, जिनकी नवता 
और पुरातनता के सम्बन्ध में आगमों के विशिष्ट विद्वानों को गम्भीरतापुवंक विचार करके निर्णय करना चाहिए । 


अंगवाह्य आगम : 


अंग-बाह्य आगमों में उपांग, मुल, छेद आदि की परिगणना होती है। अंगवाह्य आगम गणधरों की रचना नहीं 
है अतः उनका काल निर्धारण जैसे अन्य आचार्यो के ग्रन्थों का समय निर्धारित किया जाता है, वसे ही होता चाहिए। . 
अंग वाह्ों में प्रशापता के कर्ता आय॑ एयाम हैं। अतएवं आर्य श्याम का जो समय है, वही उतका रचना समय है। आर्य श्याम 
को वीर निर्वाण सम्बत्‌ ३३५ में युग प्रधान! पद मिला और ३७६ तक वे युग प्रधान रहे । अत्तः प्रज्ञापना सूत्र की 
रचना के समय भी यही मानना उचित है। 
छेद सूत्रों में दशा श्र्‌ तस्कन्ध, वृहत्कल्प और व्यवहार सूत्रों की रचना चतुर्दश पूर्वधर भद्रवाहु ते की थी । 
आचाये भद्रबाहु का समय ईसा पूर्व २४७ के आस-पास निश्चित है। अत: उनके द्वारा रचित इन तीनों छेद सूत्रों का 
भी समय वही होना चाहिए | कुछ विद्वानों का मत है कि द्वितीय आचारांग की चार चूलाएँ और पंचम चूला निशीय 
भी चतुर्दश पूर्वी आचार्य भद्रवाहु की रचना है । मूल सूत्रों में दशवक्रालिक की रचना आचार्य शब्यंभव ने की है। इसमें 
किसी भी विद्वान को विप्रतिपति नहीं रही । परस्तु इग़का अर्थ यह होगा कि दशगेकालिक की रचना द्वितीय आचारांग 
और निशीथ से पहले की माननी होगी । द्वितीय आचारांग का विषय और दशवेकालिक का विषय लगभग एक जैसा ही 
है ।.भेद केवल है, तो संक्षेप और विस्तार का, गद्य और पद्म का एवं विषय की व्यवस्था का । तुलनात्मक अध्ययतत 
से यह स्पष्ट हो जाता है कि भाव, भाषा तथा विपय प्रतिपांदन की शैली दोनों की करीब-करीव समान ही है । 
उत्तराध्ययन सूच के सम्बन्ध में दो मत उपलब्ध होते हैं--एक का कहना है कि उत्तराध्ययन सूत्र किसी एक 
आचार्य की कृति नहीं, किन्तु संकलन है । दूसरा मत यह है कि उत्तराध्ययन सूत्र भी चतु्ंश पूर्वी आचार्य भद्बबाहु की 
ही कृति है। कल्पसूत्र जिसकी पयुपणा कल्प के रूप में वाचना की जाती है,,वह भी चतुर्दश पूर्वी आचार्य भद्बवाहु की 
ही कृति है। इस प्रकार अन्य अंग बाह्य आगमों के सम्बन्ध में भी कुछ तो काल निर्णय हो चुका है और कुछ होता 
जा रहा है। ' 
अंगों का ऋम : 
एकादश अंगों के क्रम में सर्वप्रथम आचारांग है। आधचारांग को क्रम में सर्वप्रथम स्थान देना त्क॑-संगत भी है 
और परम्परा प्राप्त भी है। क्‍योंकि संघ-व्यवस्था में सबसे पहले आचार की व्यवस्था अनिवार्य होती है। आचार 
संहिता की मानव जीवन में प्राथमिकता रही है । अतः आचारांग को सर्वप्रथम स्थान देने में प्रथम हेतु है उसका विषय; 
दूसरा हेतु यह है कि जहाँ-जहाँ अंगों के. नाम आये हैं उनके क्रम की योजना के मूल में अथवा वृत्ति में आचांराग के 
नाम ही सबसे पहलें आया है । आचारांग के बाद जो सूत्रकृतांग आदि नाम आये हैं, उनके क्रम की योजना किसने किस 
प्रकार की, इसकी चर्चा के हमारे पास उल्लेखनीय साधन नहीं हैं। इतना अवश्य है कि सचेलक एवं अचेलक दोनों 
प्रंम्पराओं में अंगों का एक ही क्रम है। | * 
सूत्रकृतांग सूत्र में विचार पक्ष मुख्य है और आचार पक्ष गौण | जबकि आचारांग में आचार की मुख्यता है 
और विचार की गौणता । ज॑न परम्परा प्रारम्भ से ही एकान्त विचार पक्ष को और एकान्त आचार पक्ष को अस्वीकार 
करती रही है। विचार और आचार का सुन्दर समन्वय प्रस्तुत करना ही जैन परम्परा का मुझुय ध्येय रहा है । यद्यपि 
आचारांग में भी परमत का खण्डन सूक्ष्म रूप में अथवा वीज रूप में विद्यमान है। तथापि आचार की प्रवलता ही उसमें 
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मुख्य है। सूच्रकृतांग में प्रायः सर्वेत्र परमत का खण्डन और स्वमत का मण्डन स्पष्ट प्रतीत होता है । सूत्रकृतांग की 
तुलना बौद्ध परम्परा मान्य 'अभिधम्म पिटक' से की जा सकती है। जिसमें बुद्ध ने अपने युग में प्रचलित ६२ मतों का 
यथाप्रसंग खण्डन करके अपने मत की स्थापना की है । 
सूतकृतांग सूत्र में स्व-समय और पर-समय का वर्णन है । वृत्तिकारों के अनुसार इस में ३६३ मतों का खण्डन 
किया गया है । समवायांग सूत्र मं सूत्रकृतांग सूत्र का परिचय देते हुए कहा गया--इसमें स्वस्तमय, पर-समय, जीव, 
अजीब, पुण्य, पाप, आखव, संवर, निज्जरा, बन्ध तथा मोक्ष आदि तत्त्वों के विषय में कथन किया गया है। १८० क्रिया- 
वादी मतों की, ८४ अक्रियाबादी मतों की, ६७ अज्ञानवादी मतों की एवं ३२ विनयवादी मतों की, इस प्रकार सब 
मिलाकर ३६३ अन्य यूथिक मतों की परिचर्चा की है । श्रमण सूत्र में यूत्रकृतांग के २३ अध्ययनों का निर्देश है--प्रथम 
श्र्‌ तस्कस्ध् में १६, द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध में ७ । नन्‍्दी सूत्र में कहा गया है कि सूत्रकृतांग में लोक, अलोक, लोकालोक, 
जीव, अजीव आदि का निरूपण है । तथा क्रियावादी आदि ३६३ पाखण्डियों के मतों का खण्डन किया गया है। 
दिगम्बर परम्परा के मान्य ग्रन्थ राजवातिक के अनुसार सूत्रकृतांग में ज्ञान, विनय, कल्प, अकल्प, व्यवहार, धर्म एवं 
विभिन्न क्रियाओं का निरूपण है। 
सुत्रकृतांग सूत्र का संक्षिप्त परिचय : 
जैन परम्परा द्वारा मान्य अंग सूत्रों में सूत्रकृतांग का द्वितीय स्थान है । किन्तु दार्शमिक-साहित्य के इतिहास की 
दृष्टि से इसका महत्व आचारांग से अधिक है। भगवान महावीर के युग में प्रचलित मत-मतान्तरों का वर्णन इसमें 
विस्तृत रूप से हुआ है। सूत्र-कृतांग का वर्तमान समय में जो संस्करण उपलब्ध है, उसमें दो श्र्‌ तस्कन्ध हैं--प्रथम श्र्‌ त- 
स्कन्ध और द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध । प्रथम में सोलह अध्ययन हैं और द्वितीय में सात अध्ययन | प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध के प्रथम 
समय अध्ययन के चार उद्देशक हैं--पहले में २७ गाथाएँ हैं, दूसरे में ३२, तीसरे में १६ तथा चौथे में १३ हैं । इसमें 
वीतराग के अहिसा-सिद्धान्त को बताते हुए अन्य बहुत से मतों का उल्लेख किया गया है । दूसरे .वेतालीय अध्ययन में 
तीन उद्द शक हैं। पहले में २२ गाथाएँ, दूसरे में ३२ तथा तीसरे में २२। वैतालीय छन्द में रचना होने के कारण 
इसका नाम वंतालीय है। इसमें मुख्य रूप से वैराग्य का उपदेश है । तीसरे उपसर्ग अध्ययन के चार उद्देशक हैं । पहले 
में १७ गाथाएँ हैं, दूसरे में २२, तीसरे में २१ तथा चौथे में २२। इसमें उपसर्ग अर्थात्‌ संयमी जीवम में आने वाली 
विघ्न बाधाओं का वर्णन है । चौथे स्त्री-परिज्ञा अध्ययन के दो उद्दे शक हैं । पहले की ३१ गाथाएँ हैं और दूसरे की २२। 
इसमें साधकों के प्रति स्त्रियों द्वारा उपस्थित किये जाने वाले ब्रह्मच्यं घातक विध्नों का वर्णन है | पाँचवे मिरय- 
विभक्ति अध्ययन के दो उद्दशक हैं। पहले में २७ गाथाएँ और दूसरे में २५। दोनों में नरक के दुःखों का वर्णन है । 
छठे वीरस्तुति अध्ययन का कोई उद्देशक नहीं है । इसमें २६ गाथाओं में भगवान्‌ महावीर की स्वुति की गई है। 
सातवें कुशील-परिभाषित अध्ययन में ३० गाथाएँ हैं, जिसमें कुशील एवं चरित्रहीन व्यक्तित की दशा का वर्णन है। आठवें 
वीर्य अध्ययन में २६ गाथाएँ हैं, इसमें वीर्य अर्थात्‌ शुभ एवं अशुभ प्रयत्न का स्वरूप बतलाया गया है। नवमें धर्म 
अध्ययन में ३६ गाथाएँ हैं, जिसमें धर्म के स्वरूप का प्रतिपादन किया गया है । दशवें समाधि अध्ययन में २४ गाथाएँ 
हैं, जिसमें धर्म में समाधि अर्थात्‌ धर्म में स्थिरता का कथन किया गया है । ग्यारहवें मार्ग अध्ययन में ३८ गाथाएँ हैं । 
जिसमें संसार के बच्धनों से छुटकारा प्राप्त करने का मार्ग बताया गया है । बारहवें समवसरण अध्ययन में २९ गाथाएँ 
हैं, जिसमें क्रियावादी, अक्रियावादी, विनयवादी और अज्ञानवादी मतों की विचारणा की गई है | तेरहवें याथातथ्य 
अध्ययन में २३ गाथाएँ हैं, जिसमें मानव-मन के स्वभाव का सुन्दर वर्णन किया गया है। चौदहवें ग्रन्थ अध्ययन में २७ 
गाथाएँ हैं, जिसमें ज्ञान प्राप्ति के मार्ग का वर्णन किया गया है। पन्द्रहवें आदानीय अध्ययन में २५ गाथाएँ हैं, जिसमें 
भगवान महावीर के उपदेश का सार दिया गया है। सोलहूवाँ गाथा अध्ययन गद्य में है, जिसमें भिक्ष अर्थात्‌ श्रमण का 
स्वरूप सम्यक्‌ प्रकार से समझाया गया है । है 0 
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सूत्रक्ृतांग सूत्र के द्वितीय श्रृत स्कत्ध में सात अध्ययन हैं । उनमें प्रथम अध्ययन पुण्डरीक है, जो गद्य में 
है । इसमें एक सरोवर के पुण्डरीक कमल की उपमा देकर बताया गया है कि विभिन्न मत वाले लोग राज्य के अधिपति 
राजा को प्राप्त करने का प्रयत्न करते हैं, दिल्तु स्वयं ही कष्टों में फंस जाते हैं । राजा वहाँ का वहीं रह जाता है। 
दूसरी ओर सद्धर्म का उपदेश देते वाले भिक्षु के पास राजा अपने आप खिंचा चला जाता है। इस अध्ययन में 
विभिन्न मतों एवं विभिन्न सम्प्रदायों के भिक्षुओं के आचार का भी वर्णन किया गया है। द्वितीय अध्ययन +#या-स्थान 
है, जिसमें कमंबन्ध के त्रयोदश स्थानों का वर्णन किया गया । तृतीय अध्ययन आहार-परिज्ञा है, जिम्तमें बताया है कि 
आत्मार्थी भिक्षु को निर्दोष आहार पानी की एपणा किस प्रकार करनी चाहिए ५ चौथा अध्ययन प्रत्याख्यान है जिसमें 
त्याग, पत्याख्यान, ब्रतों एवं नियमों का स्वरूप वताथा गया है। पाँचवा आचार श्रूत अध्ययन है, जिसमें त्याज्य वस्तुओं 
की गणना की गई है तथा लोकमूढ़ मान्यताओं का खण्डन किया गया है । छठा अध्ययन आद्रक है, जिसमें आद्र क 
कुमार की धर्मकथा बहुत सुन्दर ढंग से कही गई है । यह एक दाशंनिक संवाद हैं जो उपनिपदों के संवाद की पद्धति 
का है। विभिन्न सम्प्रदायों के लोग आद्रंक कुमार से विभिन्न प्रश्न करते हैं और आद्रंक उनकी विभिन्न शंकाओं का 
समाधान करते हैं। सातवां नालन्दा अध्ययन है जिसमें भगवान महावीर के प्रथम गणधर इन्द्रभूति गौतम का नालन्दा में 
दिया गया उपदेश अंकित है । 


सूतरक्ृतांग सूत्र में जिन मतों का उल्लेख है, उनमें से कुछ का सम्बन्ध आचार से है और कुछ का तत्ववाद भर्थाव्‌ 
दर्शन-शास्त्र से है । इन मतों का वर्णन करते हुए उस पद्धति को अपनाया गया है, जिसमें पूर्व पक्ष का परिचय देकर 
बाद में उसका खण्डन किया जाता है। इस दृष्टि से सूत्रकृतांग का अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान जैन आगमों में माना जाता 
है। बौद्ध परम्परा के अभिधम्म पिटक की रचना भी इसी शेली पर की गई है। दोनों की तुलनात्मक हृष्टि मन- 
तीय है । 


पञच महाभूतवाद : 


दर्शन शास्त्र का सर्वाधिक महत्वपूर्ण प्रश्न यह रहा कि लोक ,क्या है ? इसका निर्माण किसने किया ? और 
कंसे हुआ ? क्योंकि लोक प्रत्यक्ष है अतः उसकी सृष्टि के सम्बन्ध में जिज्ञासा का उठना सहज ही था । इसके सम्बद्ध में 
सूत्रकृतांग में एक मत का उल्लेख करते हुए बताया गया है, कि यह्‌ लोक प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश रूप 
भूतों का बना हुआ है । इन्हीं के विशिष्ट संयोग से आत्मा का जन्म होता है और इनके वियोग से विनाश हो जाता 
है। यह वर्णन प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध, प्रथम अध्ययन और प्रथम उद्देशक की ७-८ गाथाओं में किया गया है। मुल में इस 
वाद का कोई नाम नहीं बताया गया है । नियु क्तिकार भद्नवाहु ने इसे चार्वकि का मत बताया है। इस मत का उल्लेख 
दूसरे श्र्‌ तस्कन्ध में भी है। वहाँ इसे पञ्चमहाभूतिक कहा गया है। 


तज्जीव--तस्छरी रघाद : 


इस वाद के अनुसार संसार में जितने शरीर हैं, प्रत्येक में एक आत्मा है । शरीर की सत्ता तक ही जीव की 
सत्ता है। शरीर का नाश होते ही आत्मा का भी नाश हो जाता है। यहाँ शरीर को ही आत्मा कहा गया है। उसमें 
बताया गया हैं कि परलोक गमन करने वाला कोई आत्मा नहीं है | पुण्य और पाप का भी कोई अस्तित्व नहीं है । 
इस लोक के अतिरिक्त कोई दूसरा लोक भी नहीं है । मुलकार ने इस मत का कोई नाम नहीं बताया। नियु क्तिकार 
तथा टीकाकार-से इस मत को 'तज्जीव-तच्छरीरवाद' कहा है । सृत्रकृृतांग के दूसरे श्र तस्कन्ध में इस वाद का अधिक 
विस्तार से वर्णन किया गया है। शरीर से भिन्‍न आत्मा को मानने वालों का खण्डन करते हुए वादी कहता है--कुछ 
लोग कहते हैं कि. शरीर अलग है और जीव अलग है। वे जीव का आकार, रूप, गन्ध, रस, और स्पर्श आदि कुछ भी 
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नहीं बता सकते | यदि जीव शरीर से पृथक होता है, जिस प्रकार म्यान से तलवार, मूज से सींक तथा मांस से अस्थि 
अलग करके वतलाई जा सकती है, उसी प्रकार आत्मा को भी शरीर से अलग करके बीत जाना चाहिए । जिस अक्षर 
हाथ में रहा हुआ आंवला अतग प्रतीत होता है तथा दही में से मदखन, तिल में से तेल, ईख में से रस एवं अरणि में 
से आग निकाली जाती है, उस्ती प्रकार आत्मा भी शरीर से अलग प्रतीत होता, पर ऐसा हीता नहीं । अत: शरीर और 
जीव को एक मानना चाहिए । तज्जीव-तच्छरीरवादी यह मानता है कि पाँच महाभूतों से चेतन का निर्माण होता है। 
अतः यह वाद भी चार्वाकवाद से मिलता-जुलता ही है| इस प्रकार के वाद का वर्णन प्राचीन उपनिपदों में भी उपलब्ध 


होता है । 


एकात्मकवाद की मान्यता : 

जिस प्रकार प्रृथ्वी-पिण्ड एक होने पर भी पर्वत, नगर, ग्राम, नदी एवं समुद्र आदि अनेक रूपों में प्रतीत होता है, 

इसी प्रकार यह समस्त लोक ज्ञान-पिण्ड के रूप में एक होने पर भी भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार का श्रतीत होता है| ज्ञान-पिण्ड 

स्वरूप सर्वत्र एक ही आत्मा है । बही मनुष्य, पशु-पक्षी आदि में परिलक्षित होता है। मूलकार ने इसका कोई नामो- 

ल्लेख नहीं किया । निर्युक्तिकार भद्रबाहु ने इसे "एकात्मवाद' कहा है। टीकाकार आचार्य शीलांक ने इसे 'एकात्म- 
अद्वत्तवाद' कहा है । 


नियतिवाद : 
कुछ लोगों की यह मान्यता थी कि भिन्‍न-भिवन जीव जो सुख और दुःख का अनुभव करते हैं, यथाप्रसंग व्य- 
पतियों का जो उत्थान-पतन होता है, यह सब जीव के अपने पुरुषार्थ के कारण नहीं होता । इन सबका करने वाला जब 
जीव स्वयं नहीं है, तव दूसरा कौन हो सकता है ? इन सबका मुल कारण तियति है । जहाँ पर, जिस प्रकार तथा जैसा 
होने का भवित व्य होता आता है, वहाँ पर, उस प्रकार और वैसा ही होकर रहता है। उसमें व्यक्ति के पुरुपार्थ; 
काल अथवए कर्म आदि कुछ भी परिवतंत नहीं कर सकते | जगत में सब कुछ नियत है, अनियत कुछ भी नहीं हैं । सूच- 
कृतांग सूत्र के द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध में इस वाद के सम्बन्ध में इस प्रकार कहा गया है--कुछ श्रमण तथा ब्राह्मण कहते हैं, 
कि जो लोग क्रियावाद की स्थापना करते हैं और जो लोग अक्वियावाद की स्थापना करते हैं, वे दोनों ही अनियतवादी 
हैं। क्योंकि नियतिवाद के अनुसार क्रिया तथा अक्विया दोनों का कारण नियति है | इस नियतिवाद के सम्बन्ध में मुल- 
कार, निर्यूक्तिकार तथा टीकाकार सभी एक मत हैं। वे तीनों इसे नियतिवाद कहते हैं। भगवान महावीर के युग में 
गोशालक का भी यही मत था जिसका उल्लेख भगवती सूचर आदि अन्य आगमों में भी उपलब्ध होता है | निश्चय ही 
यह नियतिवाद गोशलक से भी पूर्व का रहा होगा । पर गोशालक ने इस सिद्धान्त को अपने मत का आधार बनाया 
था। सूत्रकृतांग सूत्र में इसी प्रकार के अच्य मत-मतान्‍्तरों का भी उल्लेख है। जैसे क्रियावाद, अक्रियाबाद, विनय- 
वाद, अज्ञानवाद, वेदवाद, हिसावाद, हस्तितापस-संवाद, आदि अनेक मतों का सूत्रकृतांग सूत्र में संक्षेप रूप में और 
कहीं पर विस्तार रूप में उल्लेख हुआ है । परन्तु निर्युक्तिकार भद्रवाहु ने इसे विस्तार दिया तथा टीकाकार आचाये 
शीलांक ने मत-मतान्तरों को मान्यताओं का नाम लेकर उल्लेख किया है। आचार्य शीलांक का यह प्रयास दार्शनिक 
क्षेत्र में बहुत ही महत्वपूर्ण माना जाता है। 


आचारांग और सूच्रकृतांग : 
एकादश अंगों में आचारांग प्रथम अंग है जिसमें आचार का प्रधानता से वर्णन किया गया है। श्रमणाचार 
का यह सूलभुत आगम है। आचारांग सूत्र दो श्र्‌ तस्कन्धों में विभकत है--प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध तथा द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध ) 
नियुक्तिकार आचाये भद्रवाहु ने आचारांग के प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध को ब्रह्मचर्य अध्ययन कहा है। यहाँ ब्रह्मचर्य का अर्थ 
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संयम है । द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध को आचाराग्र कहा गया है। यह आचाराग्र पाँच चूलाओं में विभक्त था पाँचवी चूला 
जिसका नाम आज निशीथ है तथा नियु क्तिकार ने जिसे आचार-प्रकल्प कहा है, वह आचारांग से प्रश्नकत हो गया । यह 
पृथवकरण कव हुआ, अभी इसकी पूरी खोज नहीं हो सको है| आचारांग में अथ से इति तक आचार धर्म का विस्तार 
के साय वर्णन किया गया है । जैन परम्परा का यह मूल-भूत आचार-शास्त्र है। दिगम्वर परम्परा का आचार वट्ट-केरक्ृत 
'मूलाचार' आचारांग के आधार पर ही निर्मित हुआ है, ऐसा प्रतीत होता है । 


सूत्रकृतांग सूत्र जो एकादश आगों में द्वितीय अंग है, उसमें विचार की मुख्यता है। भगवान्‌ महावीरकालीन 
भारत के जो अन्य विभिन्‍न दार्शनिक मत थे उन सबके विधारों का खण्डन करके अपने सिद्धान्त पक्ष की स्थापना की 
है। सूत्रकृतांग जैन परम्परा में प्राचीन आगमों में एक महान्‌ आगम है। इसमें नव दीक्षित श्रमणों को संयम में स्थिर 
रखने के लिये और उनके विचार पक्ष को शुद्ध करने के लिये जैन सिद्धान्तों का विस्तृत वर्णन है । आधुनिक काल के 
अध्येता को, जिसे अपने देश का प्राचीन वीद्धिक विचार-दर्शन जानने -की उत्सुकता हो, जैन तथा अजैन दर्शन को समझने 
की दृष्टि हो, उसे इसमें बहुत कुछ उपलब्ध हो सकता है । प्रस्तुत आगम में जीव, अजीव, लोक, अलोक, पुण्य, पाप, 
आश्रव, संवर, निजंरा, वन्ध और मोक्ष का विस्तृत विवेचन हुआ है । 


सूत्रकृतांग के भी दो श्र्‌ तस्कन्ध हैं--दोनों में ही दार्शनिक विचार चर्चा है। प्राचीन ज्ञान के तत्वाभ्यासी के 
लिए सृत्रकृतांग में वणित अजन सिद्धान्त भी रोचक तथा ज्ञानवर्द्धक सिद्ध होंगे । जिप्त प्रकार की चर्चा प्राचीन उपनिपदों 
में प्राप्त होती है, उसी प्रकार की विचारणा सूत्रकृतांग में उपलब्ध होती है | बौद्ध परम्परा . के त्रिपिटक-साहित्य में 
इसकी तुलना ब्रह्मजाल सूत्र से की जा सकती है । ब्रह्मजाल सूत्र में भी बुद्धकालीन अन्य दार्शनिकों का पूर्व पक्ष के रूप 
में उल्लेख करके अपने सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है। इसी प्रकार की शैली जैन परम्परा के गणिपिठक़ में 
सूत्रकृतांग की रही है । भगवान महावीर के पूर्व तथा भगवान्‌ महावीरकालीन भारत के सभी दर्शनों का विचार यदि 
एक ही आगम से जानना हो तो वह सूच्रक्ृतांग से ही हो सकता है। अतः जैन परम्परा में सूचकृतांग एक प्रकार से 
दार्शनिक विचारों का गणिपिटक है । 
आगमों का व्याख्या साहित्य 
मूल ग्रन्थ के रहस्पोद्घाटन के लिये उसकी विविध व्याख्याओं का अध्ययव अनिवार्य नहीं तो भी आवश्यक तो है 
ही । जब तक किसी ग्रन्थ की प्रामाणिक व्याख्या का सूक्ष्म अवलोकन नहीं किया जाता तब तक उस ग्रन्थ प्ें रही हुई 
अनेक महत्वपूर्ण बातें अज्ञात ही रह जाती हैं। यह सिद्धान्त जितना वर्तमान कालीन भौतिक ग्रन्थों पर लागू होता है 
उससे कई गुना अधिक प्राचीन भारतीय साहित्य पर लागू होता है । सूल ग्रन्थ के रहस्य का उद्घाटन करने: के लिये उस 
पर व्याख्यात्मक साहित्य का निर्माण करना भारतीय ग्रन्थकारों की बहुत पुरानी परम्परा है। इस प्रकार के साहित्य से 
दो प्रयोजन सिद्ध होते हैं--व्याख्याकार को अपनी 'लेखनी से ग्रन्थकार के अपने अभीष्ट अर्थ का विश्लेषण करने में 
असीम आत्मोल्लास होता है तथा कहीं-कहीं उसे अपनी मान्यता प्रस्तुत करने का अवसर भी मिलता है । दूसरी ओर 
पाठक को ग्रन्थ के गूढ़ार्थ तक पहुँचने के लिये अनावश्यक श्रम नहीं करना पड़ता । इस प्रकार व्याख्याकार का परिश्रम 
स्व-पर उभय के लिये उपयोगी सिद्ध होता है । व्याख्याकार की आत्मतुष्टि के साथ ही साथ जिज्ञासुओं की ज्ञान-पिपासा 
भी शान्त होती है । इसी पवित्र भावना से भारतोय व्याख्या भ्रन्थों का निर्माण हुआ है । जैन व्याख्याकारों के हृदय भी 
इसी भावना से भावित रहे हैं । 
| प्राचीनतम जैन व्याख्यात्मक साहित्य में आगमिक व्याख्याओं का अति महत्वपूर्ण स्थान है। इन व्याख्याओं को 
हम पाँच कोटियों में विभक्त करते हैं ।--१. निर्युक्तियाँ (निज्जुत्ति), २. भाष्य (भास), ३ चूणियाँ (चुण्णि), ४. संस्कृत 
टीकाएँ और ५. लोक भाषाओं में रचित व्याख्याएँ (टब्वा) । आगमों के विपयों का संक्षेप में परिचय देने वाली 
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संग्रहणियाँ भी काफी प्राचीन हैं | पंचकल्प महाभाष्य के उल्लेखानुसार संग्रहणियों की रचना आयंकालक ने की है। 
पाक्षिक सूत्र में भी निय्रु कित एवं संग्रहणी का उल्लेख है। 
निपुं क्ित्याँ : 
नियुर्वितयाँ और भाष्य जैन आगमों की पद्मयवद्ध टीकाएँ हैं । ये दोनों प्रकार की टीकाएँ प्राकृत में हैं । निर्युक्तियों 
में मूल ग्रन्थ के प्रत्येक पद का व्याख्यान न किया जाकर विशेष रूप से पारिभाषिक शब्दों का ही व्याख्यान किया 
गया है । 
उपलब्ध निर्युक्तियों के कर्ता आचार्य भद्रवाहु (द्वितीय) ने निम्नोक्त आगम ग्रन्थों पर नियु क्तियाँ लिखी हैं-- 
१, आवश्यक, २. दशवेकालिक, ३. उत्तराष्ययन, ४. आचारांग, ५. यूत्रकृतांग, ६. दणाश्र्‌ तस्कन्ध, ७. बृहत्कल्प, 
८. व्यवहार, ६. सूर्यप्रशप्ति, १०. ऋषिभाषित | इन दस नियु वितयों में से सूर्यप्रभप्ति और ऋषिभाषित की 
नियु क्तिरयाँ अनुपलब्ध हैं | ओघनिर्युक्ति, पिन्डनियु क्ति, पंच्रकल्प नियुक्ति और निशीथ नियुक्त क्रमश: आवश्यक 
नियुक्ति, दशर्वकालिक निय क्ति, वृहत्कल्प नियुक्ति और आचारांग नियु क्ति की पूरक हैं। संसक्तिनियु क्ति बहुत बाद 
की किसी की रचना है । गोविन्दाचार्य रचित एक अन्य नियुं क्ति (गोविन्द नियु कित) अनुपलब्ध है । 
नियु क्तियों की व्याख्यान-शैली निक्षेप-पद्धति के रूप में प्रसिद्ध है । यह व्याख्या पद्धति बहुत प्राचीन है । इसका 
अनुयोगद्वार आदि में दर्शन होता है | इस पद्धति में किसी एक पद के संभावित अनेक अर्थ करने के वाद उनमें से अप्र- 
स्तुत अर्थों का निपेध करके प्रस्तुत अर्थ ग्रहण किया जाता है । जन न्याय शास्त्र में इस पद्धति का बहुत महत्व है। 
नियुक्तिकार भद्रवाहु ने नियुक्ति का प्रमोजन बताते हुए इसी पद्धति को नियुक्ति के लिये उपयुक्त बतलाया है। 
दूसरे शब्दों में निक्ष प पद्धति के आधार पर किये जाने वाले शब्दार्थ के निर्णय--निश्चय का नाम ही नियुक्ति है। 
भद्रवाहु ने आवश्यक नियुक्ति ( गा० ८८) में स्पष्ट कहा है कि “एक छन्द के अनेक अर्थ होते हैं किन्तु कौन-सा अर्थ 
किस प्रसंग के लिये उपयुक्त होता है, भगवान्‌ महातब्रीर के उपदेश के समय कौनसा शब्द किस अर्थ से सम्बद्ध रहा है 


आदि बातों को दृष्टि में रखते हुए सम्यक्‌ रूप से अरथे निर्णय करना और उस अर्थ का मुल-सूत्र के शब्दों के साथ 
सम्बन्ध स्थापित करना--यही नियुक्ति का प्रयोजन है । 


आचार्य भद्रबाहु कृत दस नियु क्तियों का रचना-क्रम वही है जिस क्रम से ऊपर दस ग्रन्थों के नाम दिये गये हैं । 
आचाये ने अपनी सर्व प्रथम कृति आवश्यक नियुक्ति (गा० ८५५-६) में नियुक्ति-रचना का संकल्प करते समय इसी 


क्रम से ग्रन्थों की नामावली दी है । नियु क्तियों में उल्लिखित एक दूसरी नियुक्ति के नाम आदि के अध्ययन से भी यही 
तथ्य प्रतिपादित होता है । 


सियु क्तिकार भद्रबाहु 


नियु क्तिकार आचार्य भद्रवाहु, छेद सूत्रकार, चतुर्दश-पूर्वधर आर्य भद्गवाहु से भिन्‍न हैं। नियु क्तिकार भद्रबाहु ने 
अपनी दशाश्रू तस्कत्ध नियुक्ति एवं पंचकल्प नियुक्ति के प्रारम्भ में छेद सूत्रकार भद्रवाहु को नमस्कार किया है । 
नियु क्तिकार भद्गवाहु प्रसिद्ध ज्योतिविद वराहमिहिर के सहोदर माने जाते हैं। ये अष्टांग निमित्त तथा मंत्र विद्या में 
पारगत नमित्तिक भद्रवाहु के रूप में भी प्रसिद्ध हैं। उपसर्ग हर स्तोत्र और भद्गवाहु संहिता भी इन्हीं की रचनाएँ हैं । 
वराहमिहिर वि० सं० ५३२ में विद्यमान थे, क्योंकि 'पंच सिद्धान्तिका” के अन्त में शक संवत्‌ ४२७ अर्थात्‌ बि० सं० 
५६२ का उल्लेख है । निथु क्तिकार भद्गधवाहु का भी लगभग यही समय है। अत्तः नियु क्तियों का रचनाकाल वि० सं० 
३५००--६०० के वीच में मानना युव्ति-युकत है । 
सुत्रकृताग नियुक्ति : 

इसमें आचाये ने सूत्रकृतांग शव्द का विवेचन करते हुए गाया, पोडश, पुरुष, विभक्ति, समाधि, मार्ग, ग्रहण, 
उुण्डरीक, मण्हार, प्रत्याख्यान,: सूत्र, भार्द्र, आदि पदों का निक्षेप पूर्वक व्याख्यान किया है । एक गाथा (११8) में 
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निम्नोक्त ३६१ मतान्तरों का उल्लेख किया है । १८० प्रकार के क्रियावादी ८४ प्रकार के अक्रियावादी ६७ प्रकार के 
अज्ञानवादी और ३२ प्रकार के वेनयिक । 


जैन परम्परागत अनेक महत्वपूर्ण पारिभाषिक शब्दों की सुस्पष्ट व्याख्या सर्व प्रथम आचार्य भद्रवाहु ने अपनी 
आगमिक नियु क्तियों में की है। इस दृष्टि से नियु क्तिकार आचार्य भद्ववाहु का जैन साहित्य के इतिहास में एक 
विशिष्ट एवं महत्वपूर्ण स्थान है। पीछे भाष्यकारों एवं टीकाकारों ने प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रूप में उपयु'क्त नियुक्तियों 
का आधार लेते हुए ही अपनी क्रृतियों का निर्माण किया है । 
भाष्य : 
नियु क्तियों का मुख्य प्रयोजन पारिभाषिक शब्दों की व्याख्या करना रहा है । पारिभाषिक शब्दों में छिपे हुए 
अर्थ बाहुलय को अभिव्यकत करने का सर्वप्रथम श्रेय भाष्यकारों को है। नियु क्तियों की भाँति भाष्य भी पद्य वद्ध प्राकृत 
में है । कुछ भाष्य नियु क्तियों पर हैं और कुछ केवल मूल सूत्रों पर । निम्नोक्त आग्रम ग्रन्थों पर भाष्य लिखे गये हैं :-- 
१--आवश्यक, २--दशवकालिक, ३--उत्तराध्ययन, ४--वबृहत्कल्प, ५--पंचकत्प, ६--व्यवहार ७--निशीय, ८-- 
जीत कल्प, &--ओघ-ननियुं क्ति, १०--पिण्ड नियुक्ति । आवश्यक सूत्र पर तीन भाष्य लिखें गये हैं ! इनमें से “विशेष 
आवश्यक भाष्य” आवश्यक सूत्र के प्रथम अध्ययन सामायिक पर है। इसमें ३६०३ गाथाएँ हैं । दशवंकालिक भाष्य में 
६३ गाथाएँ हैं। उत्तराध्ययन भाष्य भी बहुत छोटा है। इसमें ४५ गाथाएँ हैं । वृहत्कल्प पर दो भाष्य हैं । इसमें से 
लघुभाष्य पर ६४९० गाथाएँ हैं । पंचकल्प-महाभाष्य की गाथा संझ्या २५७४ है। व्यवहार भाष्य में ४६२६ गाथाएँ 
हैं । निशीथ भाष्य में लगभग ६५०० गाथाएँ हैं। जीतकल्प भाष्य में २६०६ गाथाएं हैं । ओधघनियु क्ति पर दी भाष्य 
हैं। इनमें से लघुभाष्य पर ३१२ तथा बुह॒द्‌ भाष्य में २५१७ गाथाएँ हैं। पिण्डनियु क्ति भाष्य में केवल ४६ 
गाथाए हैं । ५ 
इस विशाल प्राकृत भाष्य साहित्य का जैन साहित्य में और विशेषकर आगमिक साहित्य में अति मह्वदर 
स्थान है। पद्यवद्ध होने के कारण इसके महत्व में और भी बृद्धि हो जाती है । 
भाष्यकार : 


भाष्यकार के रूप में दो आचार्य प्रसिद्ध हैं :--जिवभद्वगणि और संघदास गणि | विशेषावश्यकभाउय और जीत 
कल्पभाष्य आचार्य जिनभद्वगणि क्षमाश्रमण की क्रृतियाँ हैं। बृहत्कल्प लघुभाष्य और पंचकल्प महाभाष्य संवदादत 
गणि की रचनाएँ हैं । इन दो भाष्यकारों के अतिरिक्त अन्य किसी आगामिक भाष्यकार के नाम का कोई उल्लेख उपः 
लब्ध नहीं है। इतना निश्चित है कि इन दो भाष्यकारों के अतिरिक्त कम से कम दो भाष्यकार तो और के हट 
जिनमें से एक व्यवहार भाष्य आदि के प्रणेता एवं दूसरे बृहत्कल्प-बृहद्‌भाष्य आदि के रचयिता हैं । विद्वान के अनुमान 
के अनुसार वृह्वित्कल्प-बुहद्भाष्य के प्रणेता वृहत्कल्प चूणिकार तथा विशेषकल्प-चू णिकार से भी पीछे हुए हैं। ये हरिभद्र 
सूरि के कुछ पूर्ववर्ती अथवा समकालीन हैं। व्यवहार भाष्य के प्रणेता विशेधावश्यक भाष्यकार आचार्य जिनभद्र सूरि के 
पूर्व॑र्ती हैं। संघदासगणि भी आचार्य जिनभद्र के पूवव॑वर्ती हैं । 
चुणियाँ : ; े 
जैन आगमों की प्राकृत अथवा संस्कृतमिश्रित प्राकृत व्यास्याएँ चूणियाँ कहलाती हैं। इस प्रकार की कुछ चूथियाँ 
आगमेतर साहित्य पर भी हैं | जैन आचार्यो ने निम्नोक्त आगमों पर चूणियाँ लिखी हैं ।-:१८एशाचाराोग, २--खुत्र- 
क्ृतांग, ३--ध्याख्या प्रज्ञप्ति (भगवती) ४--जीवाभिगम, ५--निशीय, ६--महानिशीय, ७--व्यवहार, 5--दशा- 
श्रत॒ स्कस्ध, ६--वृहत्कल्प १०--पंचकल्प, ११--ओघनियुं क्ति, १२--जीतकल्प, १३-7उत्तेसप्ययत, १४--आवश्यक- 
१४--दशवैकालिक' १६--नन्‍्दी, १७--अनुयोगढह्ार, १८--अम्बूद्वीप प्रश्ञप्ति । निशीथ और जीतकल्प पर दो-दो 


६ देह: 


चूणियाँ लिखी गई हैँ । किन्‍्तु वर्तमान में एक-एक ही उपलब्ध है। अनुयोग द्वार, बृहत्कल्प एवं दशर्वकालिक पर भी 
दो-दो चूणियाँ हैं। जिनदासगणि महत्तर की मानी जाने बाली निम्नांकित चूणियों का रचनाक्रम इस प्रकार हैं । 
१. नन्‍्दी चूणि, २. अनुगोगद्वार चूणि, हे. ओघनियु वित चूणि, ४. आवश्यक चूणि, ५. दशर्वकालिक चूणि, ६. उत्तरा- 
ध्ययन चूणि, ७. आचारांग चूणि, ८. सूत्रकृतांग चूणि और &€. व्यास्याप्रजप्ति चूणि | नन्दी चूणि, अनुयोगद्वार चूणि, 
जिनदास कृत दशवैकालिक घूण्णि, उप्तराष्ययन चूणि, आचारांग चूर्ण, सूनझुतांग चूणि, निशीथ विशेष चूर्णि, दशाश्र्‌ त 
स्कन्ध चूणि एवं वृहत्वाल्प चूणि संस्कृत मिश्षित प्राकृत में हैं। आवश्यक चूथि, अगस्त्यत्िह कृत दशर्वकालिक चूणि एवं 
जीतवल्प चूणि (सिद्धसेन कृत) प्राकृत में है । 


चूणिकार : 


चूणिकार के रुप में जिनदासगणि महत्तर का नाम विशेयरूप से उल्लेखनीय है। परम्परा से निम्न चूणियाँ 
जिनदास महत्तर की मानी जाती हैं | निशीथ विशेष 'ूर्णि, नन्‍दी चूणि, अनुयोगद्वार चूणि, आवश्यक चूणि, दशर्वकालिक 
चृणि, उत्तराध्ययन चूणि, आचारांग चूणि, सूत्रकृतांग चूणि। उपलब्ध जीतकल्प चूणि के कर्ता सिद्धसेनसूरि हैं । 
इहत्वल्प चूणि प्रलम्बसूरि की कृति हे । अनुयोग द्वार की एक चूणि (अंगुल पद पर) के कर्ता भाष्यकार जिनभद्रगणि 
क्षमाश्रमण भी हैं । यह चूणि जिनदास गणिक्ृत अनुय्ोगद्वार चूर्णि में अक्षरशः उद्धृत है । दशवकालिक पर अगस्त्य 
सिंह ने भी एक चूणि लिखी है | इसके अतिरिक्त अन्य पसूणिकारों के नाम अज्ञात हैं । 


प्रसिद्ध चूणिकार जिनदास गणि महंत्तर के धर्मगुर का नाम उत्तराध्ययन चूणि के अनुसार वाणिज्य कुलीन 
कोटिक गणीय, वज्रशाखीय गोपालगणि महत्तर है. तथा विद्यागुरु का नाम निशीथ विशेष चरुणि के अनुसार प्रद्युम्त 
क्षमाश्रमण है । जिनदास का समय भाष्यकार आचार्य जिनभद्र और टीकाकार आचार्य हरिभद्र के बीच में है। इसका 
प्रमाण यह है कि आचार्य जिनभद्रक्ृत विशेष आवश्यक भाष्य की गाथाओं का प्रयोग इनकी चूणियों में दृष्टिगोचर 
होता है तथा इनकी घूणियों का हूरा उपयोग आचार्य हरिभद्र की टीकाओं में हुआ दिखाई देता है | ऐसी स्थिति में 
चूणिकार जिनदासगणि महत्तर का समय बि० सं० ६५०-७५० के आत्रपास मानना चाहिए । क्योंकि इनके पूर्बवर्ती 
आचारये जिनभद्र वि० सं० ६५०-६६० के आसपास तथा इनके उत्तरवर्ती आचार्य हरिभद्र वि० सं० ७५७-८२७ के 
आसपास विद्यमान थे । नस्‍्दीच्रूणि के अन्त में उसका रचनाकाल शक संवत््‌ ५१८ उल्लिखित है। इस प्रकार इस 
उल्लेख के अनुसार भी जितदास का समय विक्रम वी आठवीं शताब्दी का पूर्वाद्ध, निश्चित है । 


जीतबल्प न्रूणि के कर्ता सिद्धसेन यूरि प्रसिद्ध सिद्धसेन दिवाकर से भिन्न है । इसका कारण यह है कि सिद्धसेन 
दिवाकर जीतकल्प सूत्र के प्रणेता आचार्य जिनभद्र के पूव॑वर्ती हैं। जबकि ब्रुणिकार सिद्धसेन सूरि आचाय॑ जिनभद्र के 
पश्चातवर्ती हैं। इनका समय वि० सं० १२२७ के पूर्व है, पश्चात्‌ नहीं, कपोंकि प्रस्तुत जीतकल्प चूणि की एक टीका, 
जिसका नाम विपमवद व्याख्या है, श्रीचन्द सूरि ने विं० सं० १२२७ में पूर्ण की थी। प्रस्तुत सिद्ध सेन संभवत: उप 
केशगच्छीय देव गुप्त सूरि के शिष्य एवं यशोदेव सूरि के गुरु आज 


सूत्रकृतांग चणि : 
आचारांग चूणि और सूत्रकृतांग चूणि की शैली में अत्यधिक साम्य है। इनमें संस्कृत का प्रयोग अपेक्षाकृत 


अधिक है । विपय विवेचन संक्षिप्त एवं अक्ृतांग की ं 
३ एवं अस्पष्ठ है । सू* की चूणि भी आचारांग आदि न 
नियुवत्यनुसारी है । की चूणि की ही भाँति 


( ४ ) 
टौकाएँ और टीकाकार : 


जैन आगमों की संस्कृत्त व्यास्याओं का भी आगमिक साहित्य में महत्वपूर्ण स्थान है। संस्क्ृत के प्रभाव की 
विशेष वृद्धि होते देख जैन आचार्यों ने भी अपने प्राचीनतम साहित्य आग्रम-प्रन्थों पर संस्कृत में टीकाएँ लिखना प्रारम्भ 
किया । इत टीकाओं में प्राचीन नियु क्तियों, भाष्यों एवं चूणियों की सामग्री का तो उपयोग हुआ ही, साथ ही साथ टीका- 
कारों ने नये-नये हेतुओं एवं तर्कों द्वारा उस सामभ्री को पृष्ट भी किया | आगमिक साहित्य पर प्राचीनतम संस्कृत टीका 
आचाये जिनभद्वगणि क्षमाश्रमण कृत विशेषावश्यक भाष्य की स्वोपन्ञवृत्ति है । यह वृत्ति आचार्य जिनभद्र गणि अपने जीवन 
काल में पूर्ण न कर सके । इस अपूर्ण कार्य को कोट्यार्य ने (जो कि कोट्याचाये से भिन्न है ) पूर्ण किया | इस हृष्टि 
से आचार्य जिनभद्र प्राचीनतम आगमिक टीकाकार हैं। भाष्य, चूगि और टीका तीनों प्रकार के व्यास्यात्मक साहित्य में 
इतका योगदान है । भाष्यकार के रूप में तो इनकी प्रप्तिद्धि है ही । अनुयोगद्वार के अंग्रुल पद पर इसकी एक चूथणि 
भी है। टीका के रूप में इनकी लिखी हुई विशेषावश्यक भाष्य स्वोपज्ञवृत्ति है ही । टीकाकारों में हरिभद्वसूरि, 
शीलांकसूरि, वादिवेताल शान्तिसूरि, अभयदेवसूरि, मलयगिरि, मलधारी हेमचन्द्र आदि विशेष प्रसिद्ध हैं । 


शीलाकाचार्यक्ृत दीकाएं : 


आचाये शीलांक के विपय में कहा जाता है कि उन्होंने प्रथम नी अंगों पर टीकाएँ लिखी थीं। वर्तमान में इनकी 
केवल दो टीकाएँ उपलब्ध हैं । आचारांग विवरण और सूत्रकृतांग विवरण । इन्होंने व्याख्याप्रज्ञप्ति (भगवती) आदि 
पर भी टीकाएँ लिखी अवश्य होंगी, जेसा कि अभयदेवसूरि कृत व्याख्याप्रज्ञप्ति से फलित होता है। आचार्य 
शीलांक, जिन्हें शीलाचार्य एवं तत्वादित्य भी कहा जाता है विक्रम की नवीं दसवीं शत्ती में विद्यमान थे । 


आचारांग विवरण : 


यह विवरण आचारांग के मुलपाठ एवं उसकी नियु वित पर है | विवरण शब्दार्थ तक ही सीमित नहीं है । इसमें 
प्रत्येक सम्बद्ध विषय का सुविस्तृत व्याख्यान है। यत्र-तत्न प्राकृत एवं संस्कृत उद्धरण भी हैं। प्रारम्भ में आचाये ने गंध- 
हस्तिक्ृत शस्त्र परिज्ञा-विवरण का उल्लेख किया है| एवं उसे कठिन बताते हुए आचारांग' पर सुबोध विवरण लिखने 
का प्रयत्त किया है। प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध के पष्ठ अध्ययन की व्याख्या के अन्त में विवरणकार ने बताया है कि महापरिज्ञा 
नामक सप्तम अध्ययन का व्यवच्छेद हो जाने के कारण उसका अतिलंघन करके अष्टम अध्ययन का व्याख्यान प्रारम्भ 
किया जाता है । अष्टम अध्ययन के पष्ठ उद्द शक के विवरण में भ्राम, नकर (नगर), खेठ, कर्बेट, मडम्व, पत्तन, द्रोण, 
, आकर, आश्रम, सन्निवेष, तिगम, राजधानी आदि का स्वरूप बताया गया है। फानत द्वीप आदि को जल पत्तन एवं 
मुख मथुरा आदि को स्थल पत्तन कहा गया है । मरुकच्छ, ताम्रलिप्ति, आदि द्रोणमुख अर्थात्‌ जल एवं स्थल के आगमन के 
केन्द्र हैं। प्रस्तुत विवरण निवृत्ति कुलीन .शीलाचार्य ने गुप्त संवत्‌ ७७२ की भाद्रपद शुक्ला पंचमी के दिन 
वाहरिसाधु की सहायता से गर्भूता में पूर्ण किया । विवरण का ग्रन्थ मान १६००० इलोक प्रमाण है । 
सुत्रकृतांग विवरण : 

यह विवरण सूत्रकृतांग के मूलपाठ एवं उसकी निर्युक्ति पर है। विवरण सुवोध है। दाशनिक दृष्टि की 
प्रमुखता होते हुए भी विवेचन में क्लिष्टता नहीं आने पाई है। यत्र-तत्र पाठान्तर भी उद्धृत किये गये हैं। विवरण में 
अनेक इलोक एवं गाथाएँ उद्धृत की गई हैं किन्तु कहीं पर भी किसी ग्रन्थ अथवा ग्रन्थकार के नाम का कोई उल्लेख- 
नहीं है । प्रस्तुत टीका का ग्रन्थ मान १२८५० इलोक प्रमाण हैं। यह टीका टीकाचार्य ने वाहरिगणि की सहायता से 
प्रीकी है। 


( ३४ ) 


प्रस्तुत संस्करण एवं सम्पादन : 
सूत्रकृतांगसूत्र, जिसमें कि भगवान्‌ महावीर की दार्शनिक विचारधारा उपनिवद्ध है, जन आगमों में इसका 
अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान है तथा भारतीय दर्शनों में भी इसका महान गौरव रहा है । प्राचीन भारतीय दर्शन की एक 
भी धारा उस प्रकार की नहीं रही जिसका उल्लेख सूत्रकृतांग सूत्र मेंन हुआ हो। यह वात अवश्य रही है कि 
कही-कहीं पर संकेत मात्र कर दिया है और कहीं-कहीं नाम लेकर स्पष्ट उल्लेख किया गया है । उपनिपत्त्कालीन तत्त्ववाद 
का वेदान्त और प्राचीन सांख्य-दर्शन, क्षणिकवादी वौड़ों का क्षणिकवाद तथा पंचभूतवादियों वप्म भूतवाद इन सभी का 
समावेश सूचक्ृृतांग सूच के प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध में हो गया है । प्रस्तुत शास्त्र के व्याख्याकार नियुक्तिकार भद्गवाहु ने तथा 
बूणिकार ने अपनी चूणि में कुछ गम्भीर स्थलों की सुन्दर व्याख्या की है | लेकिन संस्कृत टीकाकार आचार्य शीलांक ने 
इस सूत्र की अपनी संस्कृत टीका में भारतीय दाशंनिक विचारधारा का विस्तार के साथ वर्णन किया है । जो विचार 
बीज रूप में उपलब्ध थे उनका एक विशाल वृक्ष उन्होंने अपनी टीका में रूपायित किया है। मैंने अअनी भूमिका के 
प्रारम्भ में ही भारतीय-दर्शव की विभिन्न मान्यताओं का संक्षेप में स्पष्ट वर्णन कर दिया है, इस भूमिका के आधार पर 
पाठक इस शास्त्र के गम्भीर भावों को आसानी से समझ सकेंगे । 


स्व० पूज्य जवाहरलाल जी म० की देख-रेख में सूत्रकृतांगसूत्र का चार भागों में सम्पादन हुआ है जो अत्वन्त 
ही महत्वपूर्ण एवं सुन्दर सम्पादन है | पूज्य घासीलाल जी म० ने भी सूत्रकृतांग सूत्र की संस्कृत टीका बहुत ही विस्तार 
से प्रस्तुत की है, जिसमें उसका हिन्दी अर्थ तथा गुजराती अर्थ भी उपनिवद्ध कर दिया गया है । 


परल्तु श्रमण संघ के युवाचार्य प्रकाण्ड पंडित श्रद्धेय मधुकर जी म० के साल्लिध्य में सुत्रकृतांग का जो सुन्द 
लेखन-सम्पादन हुआ है उसकी अपनी कुछ विशेपताएँ हैं। प्रस्तुत पुस्तक में मूल पाठ, उसका भावार्थ फिर उसका विवेचन 
और साथ में विभिन्‍न ग्रन्थों से टिप्पण दे दिये हैं जिससे इसकी उपयोगिता बहुत बढ़ गई है । यद्यपि सामान्य पाठक के 
लिये टिप्पणों का विशेष मुल्य नहीं है, वह प्राय: टिप्पण देखता भी नहीं परन्तु विद्यान्‌ अध्येताओं के लिए टिप्पण बहुत 
ही उपयोगी हैं । इस संस्करण के सम्पादक की बहुश्नू तता तब अभिव्यक्त हो जाती है जब सामान्य पाठक भी संस्कृत 
प्राकन टिप्पणों का हिन्दी भावार्थ समझ लेता है, यह कार्य श्रम-साध्य है, पर उपयोगिता को हृष्टि से बहुत अच्छा रहा। 
पंडितरत्न श्री मधुकर जी म० संस्कृत, प्राकृत, पाली, और अपभ्र'श भाषा के प्रौढ़ विद्वान हैं। उनकी व्यापक शास्त्रीय 
दृष्टि तथा निर्देशत-कुशलत। इस शास्त्र के प्रत्येक पृष्ठ पर अभिव्पक्त हो रही है । उनकी इस सफलता के लिये मैं धन्यवाद 
देता हैँ, तथा आशा करता हूँ कि भविष्य में अन्य आगमों का भी इसी प्रकार सम्पादन कार्य चालू रखेंगे। उनकी यह 
श्र त-सिवा जैन इतिहास में अजर-अमर होकर रहेगी । ह 


संस्कृत और प्राकृत के विश्व॒त विद्वान्‌ श्रीचन्दर जी सुराना ने प्रस्तुत शास्त्र का जिस योग्यता के साथ अनुवाद, 
विवेचन एवं सम्पादन किया है वह अत्यन्त स्तुत्य है । चिभिन्‍्न ग्रन्थों का लेखन, सम्पादन और प्रकाशन वे वर्षों से करते 
चले आः रहे हैं | उन्होंने श्रूत देवता की अपनी लेखनी से जो सेवा की ही, समाज उसे कभी भुला नहीं सकेगा। 
उन्होंने पहले आचारांग सूत्र जैसे गहत व महत्त्वपूर्ण सूत्र का, सम्पादन विवेचन किया है, और अब यूत्रकृतांग का। 
सूचकतांग सूत्र जैसे दार्शनिक आगम की व्याख्या एवं सम्पादन करना साधारण बात नहीं है। वे अपने इस कार्य में पूर्णतः 
सफल हुए हैं | समाज आशा कर सकता है कि वे भविष्य में इसी प्रकार को श्रूत साधना करते रहेंगे । 


--विजय मुनि शास्त्रों 
जैन भवन' लोहामण्डी, आगरा के 
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आगस प्रकाशन समिति, ब्यावर 
अर्थ-सहयोगियों की शुध नामावली 


महास्तम्भ 


. श्री सेठ मोहनमलजी चोरड़िया, मद्रास 
. श्री सेठ खींवराजजी चोरडिया, मद्रास 
. श्री साथरमलजी जेठमलजी चोरडिया, बैंगलोर 


श्री एस. किशनचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 


. श्री गुमानमलजी चोरड़िया, मद्रास 

. श्री कंवरलालजी बेताला, गोहादी 

, श्री पुखराजजी शिशोदिया, व्यावर 

, श्री प्रेमराजजी भंवरलालजी श्रीश्रीमाल, दुगे 

. श्री गुलाबचन्दजी मांगीलालजी सुराणा, सिकन्दराबाद 


स्तम्भ 


, श्री जसराजजी गणेशमलजी संचेती, जोधपुर 

- श्री अगरचल्दजी फततेचन्दजी पारख, जोधपुर 

- श्री पूसालालजी किस्तूरचन्दजी सुराणा, बालाघाट 
, श्री मुलचन्दजी चोरड़िया, कटंगी - 
. श्री तिलोकचन्दजी सागरमलजी संचेती, भद्गास 
श्री जे, दुलीचच्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री हीराचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री एस. रतनचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री वद्ध मान इच्डस्ट्रीज, कानपुर 

, श्री एस. सायरचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

. श्री एस. बादलचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

. श्री एस. रिखवचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री आर. परसनचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री अन्नराजजी चोरड़िया, मंद्रास 

. श्री दीपचन्दजी बोकड़िया, मद्रास 

, श्री मिश्रीलालजी तिलोकचन्दजी संचेती, दुगें 
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संरक्षक 


. श्री हीरालालजी पन्नालालजी चोपड़ा, व्यावर 

, श्री दीपचस्दजी चन्दनमलजी चोरडिया, मद्रास 

, श्री ज्ञानराजजी मृथा, पाली 

- श्री खूबचन्दजी गादिया, व्यावर 

, श्री रतनचन्दजी उत्तमचन्दजी मोदी, व्यावर 

, श्री पन्नालालजी भागचन्दजी बोथरा, चांगाटोला 

. श्री मिथ्रीलालजी धनराजजी विनायकिया, व्यावर 
. श्री प्रेमराजजी जतनराजजी मेहता, मेड़ता | 
, श्री जड़ावमलजी माणकचन्दजी वेताला, वागलकोट 
. श्री बस्तीमलजी मोहनलालजी बोहरा 


(6, 6. ४.) एवं जाड़न 

श्री फेशरीमलजी जंवरीलालजी तालेरा, पाली 

श्री नेमीचन्दजी मोहनलालजी ललखवाणी, चांगाटोला 

श्री विरदीचन्दजी प्रकाशचन्दजी तालेरा, पाली 

श्री सिरेकेंवर बाई धर्मपत्नी स्व, श्री सुगनचन्दजी 
झामड़, मदुरान्‍्तकम 

श्री थानचन्दजी मेहता, जोधपुर 

श्री मुलचन्दजी सुजानमलजी संचेती, जोधपुर 

श्री लालचन्दजी मोहनलालजी कोठारी, गोठन 

श्री भेरदानजी लाभचन्दजी सुराणा, धोबड़ी 
तथा नागौर 

श्री रावतमलजी भीकमचन्दजी पगारिया, 
बालाघाट. 

श्री सागरमलजी नोरतमलजी पींचा, मद्रास 


श्री धर्मीचेंदजी भागचंदजी बोहरा, झूँठा 


श्री मोहनराजजी बालिया, अहमदाबाद 
श्री चेनमलजी सुराणा, मद्रास 
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« श्री घर 
- नी माॉगोलालजी चोरडिया, बागरा 


* श्री गुणचंदजी 
* त्री अमरचंदजी वोयरा, मद्रास 


सखामगरमलओा 








] 
शत 
च्ड 
हु 
ञ 


सिद्धकरणजी पिखरचंदजी 
जालमचंदर्की निखिबर्चंदओी 
मवसीमलजी चोरडिया 
दीरालालजी पन्नालालर्ज 


बाफना, आगरा 





॥+ 
चोपदा, अजमेर 


देजा पुखराजजा, गाहादो 


ली मत्ररलालजी गोठी, मद्रास 
दललीचंदजी कटठारिया, वेल्लारी 


श्री छोगमलजी हेमराजजी लोढ़ा, डोंडीलोहारा 
श्री मोहनलालजी पारसमलजी पगारिया, बैंगलोर 


१. श्री जड़ावमलजी सुगनचंदजी, मद्रास 

- श्री पुखराजजी विजयराजजी, मद्रास 

« श्री जबरचंदजी गेलड़ा, मद्रास 

- श्री सूरजमलजी सज्जनराजजी महेता, कुप्पल 
श्री लृणकरणजी रिखबचंदजी लोढ़ा, मद्रास 


सहयोगी सदस्य 


- श्री पूचमचंदजी नाहटा, जोधपुर 

- श्री अपरचंद जी बालचंदजी मोदी, व्यावर 

- श्री चम्पालजी सीठालालजी सकलेचा, जालना 
. श्री छगनीवाई विनायकिया, व्यावर 

- श्री भंवरलालजी चोपड़ा, व्यावर 

- श्री रतनलालजी चतर, व्यावर 

- श्री जंवरीलालजी अमरचंदजी कोठारी, व्यावर 
- श्री मोहनलालजी गुलाबचंदजी चतर, व्यावर 

- श्री वादरमजजी पुखराजजी बंट, कानपुर 

श्री के. पुखराजजी वाफना, मद्रास 

- श्री पुबराजजी बोहरा, पीपलिया 

१२. । 
१३. 


श्री चम्पालालजी बुधराजजी बाफणा, व्यावर 
श्री चचमलजी मोहनलाल जी लूणिया, चण्डावल 
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रे६. 
३७, 
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४१. 
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डरे 
४४ 
४५ 
४६. 
४७, 
हम 
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. क्री माघपकराजजी किशनराजर्ज 


. ली वी, गजराजजी बोकड़िया, 
. श्री मंवरलालजी विजयराजजी 
- श्री कनकराजजी मदनराजजी मोलिया, जोधपुर 
. नी हरकराजजी मेहता, जोधपुर 

- श्री सुम्रमलजी मेड़तिया, जोधपुर 

- श्वी घेवरसन्दजी पारसमलजी टांटिया जोधपुर 
- नी गणेशमलजी नेमीचंदजी टांटिया, जोधपुर 

. श्री चम्पालालजी हीरालाजजो वागरेतता, जोधपुर 
- श्री मोहनलालजी चम्पाजालजी गोटी, जोधपुर 

- श्री जसराजजी जंवरीजालजी धारीबाण, जोघपुर 
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४. आे सखाहलओलालडजओजा मंगसचदका पगारया, चआअपदुर 


छगालपरा 
फादयलएर 
दि 








सिटो 
मेहता, मेएतासिटी 


सलम 


जे 
50 
जसदपन्तराजज 


थी अमुतराजर्ज 


क्षी मुलचंदजी पारख, जोधपुर 

श्री आयसुमल एण्ड कं०, जोघपुर 

श्री देवराजजी लाभचंदजी भेडतिगा, जोधपुर 

श्री घेवरतंदजी फिशोरभज़जी पार, जोधपुर 

थी पुश्बराजजी घोहरा, (जग द्रास्शपोर्श कं), जौधपुर 
श्री चच्छराजजी सुराणा, जोधपुर 


* श्री ताराचंदजी केवजत्तंदजी कर्णावट, जोधपरर 


श्री मिधीलालजी लिखमीचंदजी राह, जोधपुर 

श्री उत्तमचंदजी मांगीलानजी, जोधपुर 

श्री गांगीलालणी रेखचंदजी पारण, जोधगर 

श्री उदयराजजी पुखराजजी रांगेती, जोधपुर 

थी सरदारमल एपड का०, जोधपर 

श्री रायचंदजी मोहनलाजजी, जोधपुर 

श्री नेमीचंदजी डाकलिया, जोधपर 

श्री घेवरचंदजी झूपराजजी, जोधपुर 

श्री मुन्नीनालजी, मजचंदजी, एयराजओ गति 5, 
जोध्रपुर ' 

श्री सुन्दरबाई गोदढो, गहागस्दिए 
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आगम प्रकाशन समिति, ब्यावर 
अर्थ-सहयोगियों की शुभध नामावली 


महास्तम्भ 


. श्री सेठ मोहनमंलजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री सेठ खींवराजजी चोरड़िया, मद्रास 

. श्री सायरमलजी जेठमलजी चोरड़िया, बैंगलोर 
. श्री एस. किशनचन्दजी चोरडिया, मद्रास 

, श्री गुमानमलजी चोरड़िया, मद्रास 

. श्री कंवरलालजी बेताला, गोहाटी 

, श्री पुखराजजी शिशोदिया, व्यावर 

. श्री प्रेमराजजी भंवरलालजी श्रीश्रीमाल, दुर्ग 


श्री गुलावचन्दजी मांगीलालजी सुराणा, सिकन्दराबाद 
स्तम्भ 


. श्री जसराजजी गणेशमलजी संचेती, जोधपुर 

श्री अगरचन्दजी फतेचन्दजी पारख, जोधपुर 

» श्री पुसालालजी किस्तूरचन्दजी सुराणा, बालाघाट 
. श्री मुलचन्दजी चोरड़िया, कटंगी | 
« श्री तिलोकचन्दजी सागरमलजी संचेती, मद्रास 
श्री जे. दुलीचन्दजी चोरडिया, मद्रास 

, श्री हीराचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री एस. रतनचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

. श्री वद्ध मान इन्डस्ट्रीज, कानपुर 

, श्री एस. सायरचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री एस, बादलचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

. श्री एस. रिखबचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री आर. परसनचन्दजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री अन्नराजजी चोरड़िया, मद्रास 

, श्री दीपचन्दजी बोकड़िया, मद्रास 

, श्री मिश्रीलालजी तिलोकचन्दजी संचेती, दुर्ग 
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११. 
(९२. 
१३. 
१४, 


१५. 
१६. 
१७, 
१८. 


१६. 


गर्० 


संरक्षक 


- श्री हीरालालजी पन्नालालजी चोपड़ा, ब्यावर 

. श्री दीपचन्दजी चन्दतमलजी चोरड़िया, मद्रास 
श्री ज्ञानराजजी मूथा, पाली 

. श्री खूबचन्दजी गादिया, व्यावर 

- श्री रतनचन्दजी उत्तमचन्दजी मोदी, व्यावर 

. श्री पन्नालालजी भागचन्दजी वोथरा, चांगाटोला 
श्री मिश्रीलालजी धनराजजी विनायकिया, व्याव 
, श्री प्रेमराजजी जतनराजजी मेहता, मेड़ता 

» श्री जड़ावईमलजी माणकचन्दजी बेताला, बागलकोट 
. श्री वस्तीमलजी मोहनलालजी बोहरा 


(९, 6. 7.) एवं जाइ़न 
श्री केशरीमलजी जंवरीलालजी तालेरा, पाली 
श्री नेमीचन्दजी मोहनलालजी ललवाणी, चांगाटोल' 
श्री विरदीचन्दजी प्रकाशचन्दजी तालेरा, पाली 
श्री सिरेकंवर बाई धर्मपत्नी स्व. श्री सुगनचन्दजी 
झामड़, मदुरान्तकम 
श्री थानचन्दजी मेहता, जोधपुर 
श्री मुलचन्दजी सुजानमलजी संचेती, जोधपुर 
श्री लालचन्दजी मोहनलालजी कोठारी, गोठन 
श्री भेरदानजी लाभचन्दजी सुराणा, धोबड़ी 
तथा नायौर 
श्री रावतमलजी भीकमचन्दजी यगारिया, 
बालाघाट. 


- श्री सागरमलजी नोरतमलजी पींचा, मद्रास 
२१. श्री धर्मीचंदजी भागचंदजी बोहरा, झूंठा 

२१३ 
२३. 


श्री मोहनराजजी बालिया, अहमदाबाद 
श्री चेनमलजी सुराणा, मद्रास 


( 


२४. श्री गणेशमलजी धर्मीचेंद्रजी कांकरिया, नागौर 
२५. श्री बादलचंदजी मेहता, इन्दौर 

२६. श्री हरकचंदजी सागरमलजी बेताला, इन्दोर 
२७, श्री सुगनचंदजी बोकड़िया, इन्दौर 

२८, श्री इन्दरचंदजी बंद, राजनांदगांव 


२६. श्री रघुनाथमलजी लिखमीचंदजी लोढ़ा, चांगाटोला 


३०. श्री मँंवरलालजी मूलचंदजी सुराणा, मद्रास 
३१. श्री सिद्धधरणजी शिखरचंदजी बंद, चांगाटोला 
३२. श्री जालमचंदजी रिखवचंदजी बाफना, आगरा 
३३. श्री भंवरीमलजी चोरडिया, मद्रास 

३४. श्री हीरालालजी पन्नालालजी चोपड़ा, अजमेर 
३५. श्री घेवरचंदजी पुखराजजो, गोहाटी 

३६. श्री मांगीलालजी चोरड़िया, आगरा 

३७, श्री भंवरलालजी गोठी, भद्रास 

३८. श्री गुणचंदजी दल्लीचंदजी कटारिया, वेल्लारी 
३६. श्री अमरचंदजी बोथरा, मद्रास 

४०, श्री छोगमलजी हेमराजजी लोढ़ा, डोंडीलोहारा 
४१. श्री मोहनलालजी पारसमलजी पगारिया, बैंगलोर 
४२. श्री जड़ावमलजो सुगनचंदजी, मद्रास 

४३. श्री पुखराजजी विजयराजजी, मद्रास 

४४. श्री जबरचंदजी गेलड़ा, मद्रास 

४५. श्री सूरजमलजी सज्जनराजजी महेता, कुप्पल 
४६. श्री लूणकरणजी रिंखबचंदजी लोढ़ा, मद्रास 


सहयोगी सदस्य 


१. श्री पुनमचंदजी नाहटा, जोधपुर 

२. श्री अमरचंद जी बालचंदजी मोदी, व्यावर 

३. श्री चम्पालजी मीठालालजी सकलेचा, जालना 
४, श्री छगनीवाई विनायकिया, व्यावर 

५. श्री भेवरलालजी चोपड़ा, व्यावर 

६. श्री रतनलालजी चतर, ब्यावर 

७. श्री जंवरीलालजी अमरचंदजी कोठारी, व्यावर 
८. श्री मोहनलालजी गुलाबचंदजी चतर, व्यावर 
९. श्री बादरमजजी पुखराजजी बंट, कानपुर 

१०. श्री के. पुखराजजी बाफना, मद्रास 
११. श्री पुखराजजी बोहरा, पीपलिया 

१२. श्री चम्पालालजी घुधराजजी बाफणा, व्यावर 
१३. श्री नथमलजी मोहनलाल जी लूणिया, चण्डावल 


३७ ) 


१४. 
एफ 


* 


श् 


१७. 
(८. 
१६. 


० 


हे 


5० 


हि 


२०. 
२६. 


२७. 
र््‌प, 
२६, 


३०. 
३१. 
श्र. 
३३. 
53. है. 
रथ 
३६. 
रे७, 
शेप. 
३६, 
४०. 
४१. 
हर 
डरे. 
है. है. 
४२. 
४९. 
डछ, 
डेप, 
४६, 


ज०. 


श्री मांगीलाल जी प्रकाशचंदजी रुणवाल, वर 

श्री मोहनलालजी मंगलचंदजी पगारिया, रायपुर 
श्री भंवरलालजी गौतमचंदजी पगारिया, कुशालपुरा 
श्री दुलराजजी भंवरलालजी कोठारी, कुशालपुरा 
श्री फूलचंदजी गौतमचंदजी कांठेड, पाली 

श्री रूपराजजी जोधराजजी मृथा, दिल्‍ली 

श्री पन्नालालजी मोतीलालजी सुराणा, पाली 


, श्री देवकरणजी श्रीचंदजी डोसी, मेड़तासिटी 
4 
२३, 
२४, 


श्री माणकराजजी किशनराजजी, भेड़तासिटी 

श्री अमृतराजजी जसबन्तराजजी मेहता, मेड़तासिटी 

श्री वी. गजराजजी बोकड़िया, सलेम 

श्री मंवरलालजी विजयराजजी कांकरिया, विल्लीपुरम्‌ 

श्री कनकराजजी मदनराजजी गोलिया, जोधपुर 

श्री हद्रकराजजी मेहता, जोधपुर 

श्री सुमेरमलजी मेड़तिया, जोधपुर 

श्री घेवरचन्दजी पारसमलजी टांटिया, जोधपुर 

श्री गणेशमलजी नेमीचंदजी टांटिया, जोधपुर 

श्री चम्पालालजी हीरालालजी वागरेचा, जोधपुर 

श्री मोहनलालजी चम्पालालजी गोठी, जीधपुर 

श्री जसराजजी जंवरीलालजी धारीवाल, जोधपुर 

श्री मुलचंदजी पारख, जोधपुर 

श्री आसुमल एण्ड कं०, जोधपुर 

श्री देवराजजी लाभचंदजी भेड़तिया, जोधपुर 

श्री घेवरचंदजी क्िशोरमलजी पारख, जोधपुर 

श्री पुखराजजी बोहरा, (जैन ट्रान्तपोर्ट कं ०), जोधपुर 

श्री बच्छराजजी सुराणा, जोधपुर 

श्री ताराचंदजी केवलचंदजी कर्णावट, जोधपुर 

श्री मिधीलालजी लिखमीचंदजी साँड, जोधपुर 

श्री उत्तमचंदजी मांगीलालजी, जोधपुर 

श्री मांगीलालजी रेखचंदजी पारख, जोधपुर 

श्री उदयराजजी पुखराजजी संचेती, जोधपुर 

श्री सरदारमल एण्ड कं०, जोधपुर 

श्री रायचंदजी मोहनलालजी, जोधपुर 

श्री नेमीचंदजी डाकलिया, जोधपुर 

श्री घेवरचंदजी रूपराजजी, जोधपुर 

श्री मुन्नीलालजी, मूलचंदजी, पुखराजजी ग्रुलेच्छा, 
जोधपुर 

श्री सुच्दरबाई गोठी, महामन्दिर 


२१. 
२. 
४२. 
५४, 
भण. 
५६. 
प्र, 
प्र्ष, 
५६, 
६०, 
६१. 
६२. 
६३. 
६४. 


६५. 
घ्द्‌ 


६७, 
द्‌८, 
६६, 


७०, 
७१. 


७२. 


७३. 
४. 
७५. 
७६, 
छछ, 
उप, 
७६. 
- ली वालचंदजी थानमलजी भुरट (क्चेरा), 


पर, 
परे. 
८३. 
पद, 


( रेद ) 


श्री मांगीलालजी चोरड़िया, कुचेरा 

श्री पुखराजजी लोढ़ा, महामन्दिर 

श्री इन्द्रचंदजी मुकन्दचंदजी, इन्दौर 

श्री मंवरलालजी बाफणा, इन्दौर 

श्री जेठमलजी भोदी, इन्दौर 

श्री भीकचदजी गणेशमलजी चौधरी, धूलिया 

श्री सुगनचंदजी संचेती, राजनांदर्गाँव 

श्री विजयलालजी प्रेमचंदजी गोलेच्छा, राजनांदगाँव 

श्री घीसूलालजी लालचंदजी पारख, दुर्ग 

श्री आसकरणजी जसराजजी पारख, दुर्ग 

श्री ओखचंदजी हेमराजजी सोनी, दुर्ग 

श्री भंवरलालजी मूथा, जयपुर 

श्री सरदारमलजी सुराणा, भिलाई 

श्री भंवरलालजी डूगरमलजी कांकरिया, 
भिलाई नं० ३ 

श्री गणेशमलजी हेभराजजी सोनी, भिलाई नं० ३ 

श्री रावतमलजी छाजेड़, भिलाई नं० ३ 

श्री हीरालालजी हस्तीमलजी, भिलाई नं० ३ 

श्री पुखराजजी छल्लाणी, करणगुलि 

श्री प्रेमराजजी मिद्ठालालजी कामदार, 
चांवडिया 

श्री मंवरलालजी माणकचंदजी सुराणा, मद्रास 

श्री भंवरलालजी तवरतनमलजी सांखला 

मेट्टूपालियम 

श्री सूरजकरणजी सुराणा, लाम्बा 

श्री रतनलालजी लखपतराजजी, जोधपुर 

श्री हरक॑चंदजी जुगराजजी बाफना, बैंगलोर 

श्री लालचंदजी मोत्रीलालजी गादिया, बैंगलोर 

श्री सम्पतराजजी कटारिया, जोधपुर 

श्री पुखराजजी कटारिया, जोधपुर 

श्री चिम्मनसिहजी मोहनसिंहजी लोढ़ा, ब्यावर 

श्री अखेचंदजी लुणकरणजी भण्डारी, कलकत्ता 


कलकत्ता 
श्री चन्दनमलजी प्रेमचंदजी मोदी, भिलाई 
श्री तिलोकचंदजी प्रेमप्रकाशजी, अजमेर 
श्री सोहनलालजी सोजतिया, थांवला 
श्री जीवराजजी भंवरलालजी चोरड़िया, मैंरुदा 


८५. श्री माँगीलालजी मदनलालजी चोरड़िया, भैंरुदा 
८६. श्री जीवराजजी पारसमलजी कोठारी, भेड़ता 
८७. श्री भींवराजजी वागमार, कुचेरा 
८८. श्री गंगारामजी इन्दरचंदजी बोहरा, कुचेरा 
८९. श्री फकीरचंदजी कमलचंदजी श्रीक्षीमाल, कुचेरा 
६०. श्री सोहनलालजी लुणकरणजी सुराणा, कुचेरा 
६१. श्री प्रकाशचंदजी ज॑न, नागौर (भरतपुर) 
६२. श्री भेवरलालजी रिखबचंदजी नाहटा, नागौर 
९३. श्री गुदड़मलजी चम्पालालजी, गोठन 
६४. श्री पारसमलजी महावीरचंदजी वाफना, गोठन 
६५. श्री घीसूलालजी, पारसमलजी, जंवरीलालजी 
कोठारी, गोठन 
६६. श्री मोहनलालजी धारीवाल, पाली 
६७. श्री कानमलजी कोठारी, दादिया 
६८. श्री वद्ध मान स्थानकवासी जैन श्रावकसंघ, 
दल्ली-राजहरा 
६६. श्री जंवरीलालजी शांतिलालजी सुराणा बुलारम 
१००. श्री फतेराजजी नेमीचंदजी कर्णावट, कलकत्ता 
१०१. श्री रिद्धकरणजी रावतमलजी भुरठ, गोहाटी 
१०२, श्री जुगराजजी वरमेचा, मद्रास - 
१०३. श्री कुशालचंदजी रिखवचंदजी सुराणा, बुलारम 
१०४ श्री माणकचंदजी रतनलालजी मुणोत, नागौर 
१०५, श्री सम्पतराजजी चोरड़िया मद्रास 
१०६, श्री कुन्दनमलजी पारसमलजी भण्डारी, बैंगलोर 
१०७. श्री रामप्रसन्न ज्ञान प्रसार केच्र, चन्द्रपुर 
१०८. श्री तेजराज जी कोठारी, मॉगलियाबास 
१०६. श्री अमरचंदजी चंम्पालालजी छाजेंड, पादु बड़ी 
११०. श्री माँगीलालजी शांतिलालजी रुणवाल, हरसोलाव 
१११. श्री कमलाकंबर ललवाणी धर्मपत्नी- 
श्री स्व्र० पारसमलजी ललवाणी, गोठन 
११२. श्री लक्ष्मीचंदजी अशोककुमारजी श्रीक्री माल, 
कुचेरा ' 
११३. श्री मंवरलालजी मांगीलालजी वेताला, डेह 
११४. श्री कंचनदेवी व निर्मलादेवी, मद्रास 
११५. श्री पुखराजजी नाहरमलजी ललवाणी, मद्रास 
११६. श्री चांदमलजी धनराजजी मोदी, अजमेर 
११७. श्री माँगीलालजी उत्तमचंदजी बाफणा, बैंगलोर 
११८. श्री इन्दरचन्दजी जुगराजजी वाफणा, बैंगलोर 


१६६. 
१२०. 
१२१. 
१२२. 


१२३. 


१२४. 


( 


श्री चम्पालालजी माणकचंदजी सिंधी, कुचेरा 

श्री संचालालजी वाफना औरंगाबाद 

श्री भ्रमलजी दुल्लीचंदजी बोकड़िया, मेड़तासिटी 

श्री पुखघराजजी किशनलालजी तातेड़, 
सिकन्दराबाद 

श्रीमती रामकु वर बाई धर्मपत्नी-- 
श्रीचांदमलजी लोढ़ा, वम्बई 

श्री भीकमचन्दजी माणकचन्दजी खाविया, 
(कुडालोर), मद्रास 





३६ ) 


१२५. 
१२६. 
१२७. 
श्र८. 
१२६. 


१३०. 


६३१. 


श्री जीतमलजी 'भंडारी, कलकत्ता 

श्री सम्पतराजजी सुराणा, मनमाड 

श्री टी. पारसमलजी चोरडिया, मद्रास 

श्री चम्पालालजी भण्डारी, कलकत्ता 

श्री मिश्लीलालजी सज्जनराजजी कटारिया, 
सिकच्दराबाद 

श्री पुखघराजजी पारसमलजी ललबाणी, 
चिलाड़ा 

श्री वरद्ध मात स्था० जन श्रावक संघ, बगड़ीनगर 


सुन्नांक 


१०६ 

छनफ 

६-१० 
११-१२ 
१३-१४ 
१५-१६ 
१७-१८ 
१६-२० 


रफप-रेर 
३३०५० 
५१-४५ 
|छ७-२६ 


६०-६३ 
६४-६६ 
७०-७१ 
७२-६५ 


७६-७६ 
प्०्न्षरे 
पोड४ड-फर 
पष्न्णण 


प्रथम उद्देशक 


द्वितीय उद्देशक 


तृतीय उद्देशक 


चतुर्थ उद्देशक 


विषय-सूची 
[ प्रथम्त श्र्‌ तस्कन्ध : अध्ययन १ से १६ तक ] 


१० ससय--प्रथम अध्ययन्त : पृष्ठ १ से १०८ 
सूत्रकृतांग सूत्र : परिचय 
प्रथम अध्ययन : परिचय-प्राथमिक 


बच्च-मोक्ष-स्त्र हूप 

पंचमहाभुतवाद 

एकात्मवाद 

तज्जीव-तच्छरी रवाद 

अकारकवाद 

आत्मपष्ठवाद 

क्षणिकवाद : दो रूपों में 
सांख्यादिमत-निस्सारता एवं फलश्र त्ति 


नियतिवाद स्वरूप 

अज्ञानवाद स्वरूप 

कर्मोपच॒य निषेधघवाद : क्रियावादी दर्शन 
परवादि-तिरसन 


आधाकर्म दोप 

जगत क॒तु त्ववाद 

अवतारबाद 

स्व-स्व प्रवाद प्रशंसा एवं सिद्धि का दावा 


मुनि-धर्मोषदेश 

लोकवाद-समीक्षा 

अहिसा धर्म निहुपण + 
चारित्र शुद्धि के लिए उपदेश 


पृष्ठ 


३-५ 
५ 
७ से ४२ 


२० 
र्१ 
श्र 
रद 
३२ 
श्र 
शै८ 
४३ से ६२ 
३ 
ड्ध 
है, 
६१ 
६३ से ८४ 
धरे 
दर 
७७ 


से १०८ 
प्‌ 
€ ३ 


१०२ 


( ४१ ) 


श्राक 
के चंतालीय : द्वितोय अध्ययन : प्रष्ठ १०४ से १७४ 
प्राथमिक---परिचय 
प्रथम उद्देशक 
प६-६२ भगवान ऋषभदेव द्वारा अठानवें पुत्रों को सम्बोध 
६३-६४ अनित्यभाव दर्शन 
६५-६६ कर्म-विपाक दर्शन 
६७ मायाचार का कद्गुफल 
ह८-१०० प्राप-विरति उपदेश 
१३०१-१० ३ परीपह-सहन उपदेश 
१०४-१०८ अनुकूल-परीपह विजयोपदेश 
१०६-११० कर्म-विदारक वीरों को उपदेश 
द्वितीय उद्देशक 
१११-११३ प्रद-त्याग उपदेश 
११४-११४ समता धर्म-उपदेश 
११६-१२० परिग्रह-त्याग-प्रेरणा 
१२१ अति-परिचय त्याग-उपदेश 
१९२-१२८ एकलविहारी मुनिचर्या 
१२६ अधिकरण बिवर्जेता 
१३०-१३२ सामायिक साधक का आचार 
१३२३-०१४२ अनुत्तर धर्म और उसकी आराधना 
तृतीय उद्देशक 
५४३ ु संयम से अज्ञानोपचित कर्मनाश और मोक्ष 
१४४-१५७० कामासक्ति त्याग का उपदेश 
१५१०१५२ आरम्भ एवं पाप में आसक्त प्राणियों की गति एवं मनोदशा 
१५३०१५४ सम्यग्‌ दर्शन में साधक-बाधक तत्त्व 
५५ सुत्रती समत्वदर्शी-गहस्थ देवलोक में 
१५६०१५७ भोक्षयात्री भिक्षु का आचरण 
१५८०१६० अशरण भावना 
१६१ बोधिदुर्लेभगा की चेतावनी 
१६२-१६३ भिक्षुओं के मोक्ष-साधक गुणों में ऐकमत्य 
श्द्द्ड उपसंहार 
उपसर्ग परिज्ञा : तृतीय अध्ययन : पृष्ठ १८० से २४६ 
प्राथमिक-परिचय 
प्रथम उद्देशक 
१६५-१६७ प्रतिकूल उपसर्ग/विजय 


पुंप्ठ॑ 


१०६-११० 
१११ से १३१ 
१११ 
(९१५ 
११७ 
११६ 
१२० 
१२२ 
१२५ 
१२६ 
१३१ से १४५ 
११९ 
१३५ 
१३६ 
१३४८ 
(४० 
१४५ 
१४६ 
१४९ 
१५४ से १७६ 
१५४ 
१५७ 
१६३ 
१६०५ 
१६९ 
१६६ 
१७२ 
१७६ 
१७७ 
श्छ८ 


१८०-( ८३ 
श्८३ से १६४५ 
श्यर३े 


सु्नांक 


१-६ 

छझ-प८ 

६-१० 
११-१२ 
१३-१४ 
१५-१६ 
१७-१८ 
१९-२० 


र्फ-रेर 
३३-५० 
५१-५६ 
२७-०६ 


६०-९६ 
दि४-६५६९ 
७०-७१ 
७२-६५ 


७६-७६ 
८ण्नफरे 
पोड-फर 
परिनफय 


प्रथम उद्देशक 


हितोय उद्देशक 


तृतीय उद्देशक 


चतुर्थ उद्देशक 


विषय-सूची 
[प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध : अध्ययन १ से १६ तक ] 


१. समय--प्रथम्॒ अध्ययन : प्रृष्ठ १ से १०८ 
सूत्रक्ृतांग सूत्र : परिचय 
प्रथम अध्ययन : परिचय-प्राथमिक 


बन्ध-मोक्ष-स्व रूप 

पंचमहाभूतवाद 

एकात्मवाद 

तज्जीव-त्तच्छरी रबाद 

अकारकवाद 

आत्मपष्ठवाद 

क्षणिकवाद : दो रूपों में 
सांख्यादिमत-निस्सारता एवं फलश्र्‌ ति 


नियतिवाद स्वरूप 

अज्ञानवाद स्वरूप 

कर्मोपचय निर्षधवाद : क्रियावादी दर्शन 
परवादि-निरसन 


आधाकर्म दोष 

जगतु कतृ त्ववाद 

अवतारवाद 

स्व-स्व प्रवाद प्रशंसा एवं सिद्धि का दावा 


मुनि-धर्मोपदेश 

लोकवाद-समीक्षा 

अहिंसा धर्म निरूपण क 
चारित्र शुद्धि के लिए उपदेश 


पृष्ठ 


३-५ 
५-६१ 
७से ४२ 


२० 
र्‌३े 
र्५ 
रद 
३२ 
3५ 
८ 
४३ से ६२ 
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ष्प 

भ्श 

६१ 

६३ से ८४ 
ध्रे 

घद्‌ 

छछ 

प्० 

प्र से प्‌ृ०८न 
प्र 

९१ 

ध्ड 

(०२ 


( ४६ ) 


त्राक 
रे बंतालीय : द्वितीय अध्ययन : पृष्ठ १०४ से १७र्५ 
प्राथमिक--परिचय 
प्रथम उद्देशक 
८६-९२ भगवान ऋषभदेव हारा अठानवें पुत्रों को सम्बोध 
६३-६४ अनित्यभाव दर्शन 
६५-६६ कर्म-विपाक दर्शन 
६७ मायाचार का कट्ठुफल 
६८-१०० पाप-विरति उपदेश 
१० १-१० ३ परीपह-सहन उपदेश 
१०४+१०५८ अनुकूल-परीपह विजयोपदेश 
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पंचसगणहर भयवं सिरिसुहमस्मसासिपणीयं॑ बिहृयमंगं 


सूयगर्डंगसुत्त 


[पढमो सुयक्‍्खंधो ] 


पंचस गणधर भगवत्‌ सुधमंस्वामिप्रणेत द्वितीय अंग 


सूत्रकृ्तागसत्र 


(प्रथम श्र्‌ तस्कंघ) 


सूत्रकृतांगसूत्र 





प्लरिच्नस्य 
() प्रस्तुत आगम द्वादशांगी का द्वितीय अंग है । इसका प्रचलित नाम 'सूत्रकृतांग' है । 
(] नियु क्तिकार आचाये भद्गबाहुने इसके तीन एकार्थक गरुणनिष्पन्न नामों का निरूपण किया है |" 
(१) सूतगर्ड (सूत्रक्ृत), (२) सुत्तकड्ड (सूत्रकृत) और सुयगर्ड (सूचाकृत) ु 
(] तीर्थंकर श्रमण भगवान्‌ महावीर द्वारा अर्थरूप में सूत (उत्पन्न) होने से, तथा गणधरों द्वारा 
ग्रथित---कृत (सूत्ररूप में रचित) होने से इसका नाम 'सुत्रकृत' है । 
() सूत्र का अनुसरण करते हुए इस में तत्त्ववोध (उपदेश) किया गया है, एतदर्थ इसका नाम 
सूत्रकृत है । 
() इसमें स्व-पर समयों (सिद्धान्तों) को सूचित किया गया है, इसलिए इसका नाम सूचाकृत' भी है।* 
() समवायांग, नन्‍्दीसूत्र और अनुयोगद्वारसूत्र में इसका सूयगडो (सूत्रकृत) नाम उपलब्ध होता है ।* 
(] ननन्‍्दीसूत्र वृत्ति और चूरणि में दो अर्थ दिये गए हैं--जीवादि पदार्थ (सूत्र द्वारा) सूचित उपलब्ध हैं, 
इसलिए, तथा जीवादि पदार्थों का अनुसन्धान होता है, इसलिए इसका नाम 'सूत्रकृत' ही अधिक 
संगत है ।* 
() अचेलकपरम्परा में भी सूत्रकुृतांग के प्राकृत में तीन नाम मिलते हैं--सुदूयड, सुदयड और सूदयद । 
इन तीनों का संस्कृत रूपान्तर वहाँ 'सुत्रकृत' ही माना है ।* 
(] जेसे पुरुष के १२ अंग होते हैं, वैसे ही श्र्‌ूतरूप परमपुरुष के आचार आदि १२ अंग क्रमश: होते 
हैं, इसलिए आचार, सूत्रकरत आदि १२ आगम ग्रन्थों के आगे “अंग! शब्द लगाया जाता है।* 
३१ सून्रक्ृतांग नियुक्ति गाथा-२ 
२ सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक २ ॥ 
हे (क) समवायांग प्रकीर्णक समवाय ८८ (ख) नन्‍्दी सूत्र 5८० (ग) अनुयोगद्वार सूच ५० 
४ (क) नन्दी हारिभद्वीय वृत्ति पृ० ७७, (ख) नन्दीचूर्णि पृ० ६३ 
भू 


प्रतिक्रमण ग्रन्थत्रयी में "तेवीसाए सुहयडज्ञञाणेसु। (ख) ज॑ तमंगपविट्ठं 
सहस्साणि ।--जयधवला पृ० २३, तथा पृ० ८५ 


६ (क) नन्‍्दी सूत्र चूणि पृ० ५७, हारी० वृत्ति पृ० ६६, 


«५०७०+१००० 


सूदयडड ****““'सूदयदे छत्तीसपद- 


४ 


ला 


१० . 
११ 


अर्थागमरूप से 22 (उपदेशसत्रकर्ता) भ० भहावोर हैं, वाणा या उपदेश उनके अंगभूत होने 
ह इसके अन्त में अंग-शब्द और जोड़ा गया। इस कारण भी इस शास्त्र का नाम सूत्रकृतांग प्रचलित 
हो गया । 


क्षीराक्षवादि अनेकलब्धिरूप योगों के धारक गणधरों ने भगवान्‌ से अर्थरूप में सुनकर अक्षरगुण- 
मतिसंघटना और कर्मंपरिशाटना (कर्मसंक्षय), इन दोनों के योग से अथवा वागूयोग और मनोयोग 
से शुभ अध्यवसायपूर्वक इस सूत्र की रचना की, इसलिए इसका नाम 'सूत्रकृत' हो गया ।5 
सूत्रकृतांग के दो श्र्‌ तस्कन्ध हैं। प्रथम श्र तस्कन्ध में १६ अध्ययन हैं, इस कारण इसका एक नाम 
गाथाषोडशक' भी है । ह ै 

द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध में ७ अध्ययन हैं, ये विस्तुत होने कारण इसे 'महज्ञयणाणि' (महाध्ययन) 
भी कहते हैं।* 

प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध के १६ अध्ययनों के कुल २६ उद्दशक हैं, और द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध के ७ अध्ययनों 
के सात | कुल ३३ उद्द शक हैं। ३३ ही समुद्द शनकाल हैं, तथा ३६००० पदाग्र हैं।* 

सूत्रकृतांग में स्वसमय-परसमय, जीवादि नौ तत्त्वों, श्मणों की आचरणीय हितशिक्षाओं तथा 
३६३ दर्शन मतों का निरूपण है । ह ह ४ «०; 

दिगम्बर साहित्य में सूत्रकृतांग की विषय वस्तु का निरूपण प्रायः समान ही है ।** 


नन्‍्दी० मलयगरिरिवृत्ति 


(क) सूत्रक्ृतांग नियुक्ति गा० २०... (ख) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रॉंक ७ 
(क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० २२ (ख) सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ८ 
सूत्रकृतांग निम्रुक्ति गा० २२, शीलांक वृत्ति पत्रांक ८ 

(क) समवायांग सू० ६० (ख) नन्‍्दीसूत्र सु० ८5२ 


(ग) अंग पण्णत्ती, जयधवला १० ११२, राजवातिक १२०, धवला पुृ० १०० 


१ 


२ 


सुत्रकता गसुत्र (प्रथम श्रुतस्कन्ध ) 
प्रथम अध्ययन : समय 


प्राश्यम्तिष्क 


सूत्रकृतांग सूत्र प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध के प्रथम अध्ययन का नाम 'ससय' है । 


शब्द-कोष के अनुसार काल, शपथ, सौगन्ध, आचार, सिद्धान्त, आत्मा, अंगीकार, स्वीकार, संकेत, 
निर्देश, भाषा, सम्पत्ति, आज्ञा, शर्त, नियम, अवसर, कालविज्ञान, समयज्ञान, नियम बांधना, 
शास्त्र, प्रस्ताव, आगम, नियम, सर्वेसृक्ष्काल, रिवाज, सामायिक, संयमविशेष, सुन्दर परिणाम, 
मत, परिणमन, दर्शन, पदार्थ आदि 'समय' के अर्थ हैं। 


प्रस्तुत में 'समय' शब्द सिद्धान्त, आगम, शास्त्र, मत, दर्शन, आचार एवं नियम आदि अर्थों में 
प्रयुक्त हुआ है ।' 
नियु क्तिकार ने 'समय' शब्द का १४ प्रकार का निक्षप्‌ किया है--(१) तामसमय, (२) स्थापना- 


समय, (३) द्रव्यसमय, (४) कालसमय, (५) क्षेत्रमय, (६) कुतीर्थलमय, (७) संगार (संकेत) 
समय, (८) कुलसमय (कुलाचार), (६) गणसमय (संघाचार), (१०) संकर-समय (सम्मिलित 


: एकमत), (११) गंडीसमय (विभिन्‍न सम्प्रदायों की प्रथा) और (१२) भावसमय (विभिन्‍न अनुकूल 


प्रतिकूल सिद्धान्त) । 
प्रस्तुत अध्ययन में भावसमय' उपादेय है, शेष समय केवल ज्ञय हैं ।*१ 


प्रस्तुत 'समय' अध्ययन में स्व-पर सिद्धान्त, स्व-परदर्शन, स्व-पर मत एवं स्व-पर-आचार आदि का 
प्ररुपण किया गया है, जिसे 'स्व-पर-समयवक्तव्यता' भी कहते हैं । 


समय-अध्ययन के चार उहूं शक हैं। प्रथम उह्ं शक में बन्धन और उसे तोड़ने का उपाय बताते 
वर्णन किया गया है।* 


हुए 
आत्मषष्टवाद, अफलवाद का 


(क) पाइअसहमहण्णवों पृ० ८५६६ (ख) शब्दरत्नमहोदधि पृ० २००६ 
(ग) अभिधान राजेन्द्र कोष भा० ७ पू० ४१८ 
(ड.) समयसार ता० वृ० १५१।२१४१३ 

(क) सूच्रकृतांग नियुक्ति गाथा २६ 

३ (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० ३० 


* (घ) जैनेन्द्र सिद्धान्त कोष; भाग ४ पृ० ३२८ 


(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १० 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १९ 


[ज] 


द्वितीय उद्देशक में नियतिवाद, अज्ञानवाद, चार प्रकार से बद्ध कर्म उपचित (गाढ) नहीं होता, 
इस प्रकार के बौद्धों के वाद का वर्णन है ।* 


तृतीय उद् शक में आधाकर्म आहार-सेवन से होने वाले दोष बताये गए हैं । इसके पश्चात्‌ विभिन्र 
कृतवादों (जगत्‌-कत्‌ त्ववादों), तथा स्व-स्वमत से मोक्षप्ररूपकवाद का निरूपण है ।४ 


चतुर्थ उद्दं शक में पर-वादियों की असंयमी गृहस्थों के आचार के साथ सहशता वताई गई है। अन्त 
में अविरतिरूप कमंवन्धन से बचने के लिए अहिंसा, समता, कषायविजय आदि स्वसमय (स्व- 
सिद्धान्त) का प्रतिपादन किया गया है ।* 


स्व-समय प्रसिद्ध कर्मवनन्‍्चन के ५ हेतुओं--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग की दृष्टि 
से पर-समय (दूसरे दर्शनों, वादों और मतों के आचार-विचार) को बन्धनकारक बता कर उस 
वन्धन से छुटने का स्व-समय प्रसिद्ध उपाय इस अध्ययन में वर्णित है । 


प्रस्तुत प्रथम अध्ययन सूत्र संख्या १ से प्रारम्भ होकर सूत्र ८ पर समाप्त होता है । 


सूत्रकृतांग में वर्णित वादों के साथ बौद्ध ग्रन्थ सुत्तपिटक के दीघनिकायान्तर्गत ब्रह्मजाल सूत्र में 
वाणित ६२ वादों की क्‍्वचित्‌-क्वचित्‌ समानता प्रतीत होती है ।" 


[[] 


पढमां अज्ञयणं 'समयो' 


प्रथम अध्ययन : समय 
पढमो उद्देसओ : प्रथम उद्दें शक 


बव्य-स्तोध्यस सचवचरूप्प :-- 
१. बुज्झिज्ज तिउ॒ट्ठ ज्जा बंधर्ण परिजाणिया । 
किमाह बंधर्ण बोरे ? कि वा जाणं॑ तिउद्ई ॥१॥ 


२. चित्तमंतमचित्तं वा परिगिज्ञ किसामधि। 
अन्त वा अणुजाणाति एवं दुक्‍्खा ण सुच्चई ॥२॥।। 


३- सं तिवायए पाणे अदुवा अण्णेहि घायए। 
हणंतं वाइणुजाणाइ वेरं बड्ढेति अप्पणों ॥३॥। 


४. जस्सि कुले समुप्पन्ने जेहि वा संचसे णरे । 
समसाती लुप्पती बाले अन्नमन्नेहि मुच्छिए ॥॥४॥ 


५. वित्त सोयरिया चेव सब्वमेतं न ताणए । 
संखाए जोचियं चेव कम्मणा उ तिउद्गति ॥५॥॥ 


६. एए गंथे विउक्करम्म एगे समण-साहणा । 
अयाणंता बिउस्सिता सत्ता कामेहि माणवा ॥६॥। 


१. मनुष्य को बोध प्राप्त करना चाहिए । बन्धन का स्वरूप जान कर उसे तोड़ना चाहिए। (श्री 
जम्बूस्वामी मे सुधर्मास्व्रामी से पूछा) वीर प्रभु ने किसे बन्धन कहा है ? किसे जान कर जीव बन्धन को 
तोड़ता है ? | 

२. [श्री सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से कहते हैं--]जो मनुष्य सचित्त (द्विपद चतुष्पद आदि सचेतन 
प्राणी] हो अथवा अचित्त (चैतन्य रहित सोना चांदी आदि जड़) पदार्थ अथवा भुस्सा आदि तुच्छ वस्तु 
हो, या थोड़ा-सा भी परिग्रह के रूप में रखता है अथवा दूसरे के परिग्रह रखने की अनुमोदना करता है 
[इस प्रकार] वह दुःख से मुक्त नहीं होता । 

३, जो व्यक्ति स्वयं (किसी प्रकार से) प्राणियों का वध करता है अथवा दूसरों से वध कराता है या 
प्राणियों का वध करते हुए अन्य व्यक्तियों का अनुमोदन' करता है वह मारे जाने वाले प्राणियों के साथ- 

अपना वैर बढ़ाता है (उपलक्षण से--अपनी आत्मा के साथ शत्रुता बढ़ाता है) । 

४. मनुष्य जिस कुल में उत्पन्न हुआ है, और जिसके साथ निवास करता है वह अज्ञ (बाल) जीव 


पर सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययन--सप्तय 


उसमें ममत्व बुद्धि रखता हुआ पीड़ित होता है । वह मूढ़ दूसरे-दूसरे पदार्थों में मुच्छित (आसक्त) होता 
रहता है। 

५. धन-सम्पत्ति और सहोदर भाई-वहन आदि ये सब रक्षा करने में समर्थ नहीं हैं। (यह) जान 
कर तथा जीवन को भी (स्वल्प) जान कर जीव कमे (वन्धन) से छूट (पृथक हो) जाता है। 


६. इन (पूर्वोक्त) ग्रन्थों-सिद्धान्तों को छोड़कर कई श्रमण (शाक्यभिक्ष आदि) और माहण 
(वृहस्पति मतानुयायी -(ब्राहण) [स्वरचित सिद्धान्तों में अभिनिवेश्यपूर्वक] बद्ध हैं। ये अज्ञानी मानव 
काम-भोगों में आसक्त रहते हैं | / । 

विवेचन --सर्व प्रथम बोधिश्राप्ति का संकेत क्यों ?--प्रथम सुत्र में वोधि-प्राप्ति की सर्वप्रथम प्र रणा इस 
लिए दी गई कि बोधप्राप्ति या सम्बोधि लाभ अत्यन्त दुलेंभ है। यह तथ्य सुत्रकृतांग, उत्तराध्ययत, आचा- 
रांग आदि आगममों में यत्र तत्न प्रकट किया हैं* वोधिप्राप्ति इसलिए दुल॑भ है कि एकेन्द्रिय से लेकर असंज्ञी 
पंचेन्द्रिय तक के जीवों को बोध प्राप्ति होना सम्भव नहीं है | संज्ञी पंचेन्द्रिय जीवों को ही बोधि प्राप्त हो 
सकती है, किन्तु संज्ञी पंचेन्द्रियों में जो तिर्य॑ञच हैं उनमें बहुत ही विरले पशु या पक्षी को बोधि सम्भव 
है। जो नारक हैं, उन्हें दुःखों की प्रचु रता के कारण बोधि प्राप्ति का बहुत ही कम अवकाश है। देवों को 
भौतिक सुखों में आसक्ति के कारण बोधि लाभ प्राय: नहीं होता । उच्चजाति के देवों को बोधि प्राप्त होना 
सुगम है, परल्तु वे वोधि प्राप्त हो ज़ाने पर भी बन्धनों को तोड़ने के लिए ब्नत, नियम, त्याग, प्रत्याख्यान, 
तप-संयम में पुरुषार्थ नहीं कर सकते । इसलिए वहाँ बोधि लाभ होने पर भी तदनुरूप आचरण नहीं होने 
से उसकी पूरी साथकता नहीं होती । रहा मनुष्यजन्म, उसमें जो अनाय॑ हैं, मिथ्यात्वग्रस्त हैं, महारम्भ 
और महापरियग्रह में रचे-पचे हैं, उन्हें बोधि प्राप्त होना कठिन है। जज 

जिस व्यक्ति को आयंक्षेत्र, उत्तमकुल, परिपूर्ण इन्द्रियाँ, परिपूर्ण. अंगोपांग, स्वस्थ, सशक्त शरीर, 

दीर्घायुष्य प्राप्त है उसी मनुष्य के लिए बोधि प्राप्त करना सुलभ है। अतः अभी से, इसी जन्म में, बोधि 
प्राप्त करने का शास्त्रकार का संकेत है । हे 


बोध कैसा व कौन सा है ?-यों तो एकेन्द्रिय जीवों में भी चेतना सुषुप्त होती है, द्वीन्द्रिय से लेकर 
पंचेन्द्रिय तक के जीवों में वह उत्तरोत्तर विकसित है, च्रस जीवों को भूख प्यास, सर्दी गर्मी, सन्‍्तान पोषण, 
स्व॒रक्षण आदि का सामान्य बोध होता है परन्तु यहाँ उस बोध से तात्पर्य नही, यहां आत्मवाद ने तार हीं, यहाँ आत्मबोध से' तात्पर्य 
है* जिसे आगम की भाषा में बोधि कहा गया है। वास्तव में यहाँ बुज्झिज्ज” पद से संकेत किया-गया है 


१ देखिये बोधि-दु्लभता के आगमों में प्ररूपित उद्धरण--“संबोही खलु पेच्च दुल्लहा”--सूत्रकृ० सूत्र ८९ 
“ 'णो सुलह बोहि च आहियं--सूत्रक्ृ० सूत्र १६१ 
“बेहुकम्म लेवजित्ताणं बोही होइ सुदुल्लहा तेसि”-- +-उत्तरा० ८ा१५ ह . 
आत्मा से सम्बन्धित बोध का समर्थन आचाराग (श्रू० १, अ० १, सु० १) से मिलता है--“अत्ति में आया 
उबवाइए ? णत्थि मे आया उववाइए ? केवा अहमंसि ? केवा इओ चुओ इह पेच्चा भविस्सामि 7 
: “श्री शंकराचार्य ने भी आत्म-स्वरूप के बोध की ओर इंगित किया है-- ह 
“को5हं ? कथमिदं ? जात॑ं, को वे कर्ताउस्य विद्यते ? - * 


|7 


उपादान किमस्तीह ? विचारः सोथ्यमीदृश:- ॥” , 


प्रथम उद्दे शक : गाथा १ से ६ & 


कि मैं कौन हूँ मनुप्य लोक में कैसे आया ? आत्मा बन्धन रहित होते हुए भी इस प्रकार के बन्धन में क्‍यों 
और कैसे पड़ा ? इन वस्धनों के कर्त्ता कौन हैं ? बन्धनों को कौन तोड़ सकता है ? आदि सब प्रश्त आत्म- 
बोध से सम्बन्धित हैं । 

बम्धनों को जान कर तोड़ो--प्रथम गाथा के द्वितीय चरण में यही बात कही गई है कि पहले बन्धनों 
को जानो, समझो कि वे किस प्रकार के और किन-किन कारणों के होते हैं ? इस वाक्य में यह आशय भी 
गर्भित है कि बन्धनों को भलीभाँति जाने बिना तुम उन्हें तोड़ोगे कैसे ? या तो तुम एक बन्धन को तोड़ 
दोगे, वहाँ दूसरा वन्धन सूक्ष्म रूप से प्रविष्ट हो जाएगा। गृहस्थाश्रम के बन्चन तोड़ कर साधु जीवन 
अंगीकार कर लेने पर भी गुरु-शिष्य, गृहस्थ, श्रावक श्राविका, विचरण क्षेत्र, वस्त्र, पात्रादि उपकरणों के 
मोह ममत्वरूप बन्धन प्रविष्ट हो जाने की आशंका हैं । अथवा अवन्धन को वन्धन और वन्धन को अबन्धन 
समझ कर विपरीत पुरुषार्थ किया जायगा । 


इस वाक्य में जैन दर्शेत के एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त --ज्ञानक्रियाभ्यां मोक्ष:--ज्ञान और क्रिया दोनों 
से मोक्ष होता है, को प्रतिपादन किया गया है। 








वेदान्त, सांख्य आदि कई दर्शन ज्ञान मात्र से मुक्ति बताते हैं। मीमांसा आदि दर्शन एकान्त कर्म 
(क्रिया) से कल्याण प्राप्ति मानते हैं; किन्तु जेन दशेन ज्ञान और क्रिया दोनों से मुक्ति मानता है । इसी- 
लिए यहाँ स्पष्ट कहा गया है- ज्ञपरिज्ञा से पहले उत बन्धनों को जानो, समझो और प्रत्याख्यान परिज्ञा 
से उन्हें त्याग ने का पुरुषार्थ करो | वो मकर बारीक उप्र सपनसस पर । अत: बन्धन का 
सिर्फ ज्ञान होना ही पर्याप्त नहीं । इसी प्रकार अज्ञानपूर्वेक उग्र तपश्चरण आदि क्रिया करना भी उचित 
नही है । ऐसी अन्धी क्रियाएँ बन्धनों को तोड़ने के बदले आसक्ति, मोह, प्रसिद्धि, माया, अहंकार, प्रदर्शन, 


आड्सम्बर आदि से जनित वन्धनों में और अधिक डाल देती है। इसलिए यहाँ कहा गया है--बन्धनों को 
परिश्ञान पुवेक तोड़ने की क्रिया करो । 


दो प्रइन : बन्धन को कंसे जानें : कंसे तोड़े ?--यही कारण है कि इस गाथा के उत्तराद्ध में बन्धन को 
जानने और तोड़ने के सम्बन्ध में दो प्रशत किये गये हैं कि(१) वीर प्रभु(तीर्थंकर महावीर) ने बन्धन किसे 
कहा है ? और (२) किसे जान कर जीव बन्धन को तोड़ता है ?” 


वास्तव में इन दोनों प्रइनों के उत्तर के रूप में यह समग्र द्वितीय अंग सूत्र (सुत्रकृतांग) है ! 


बन्धन का स्वरूप--सामान्य जीव रस्सी, शव खला, कारागार, तार, अवरोध आदि स्थूल पदार्थों को 
बन्धन समझता है। परन्तु वे द्रव्य बन्धन हैं जो शरीर से सम्बन्धित है। अमूत्ते, अहृब्य, अव्यक्त आत्मा इस 


प्रकार के हा बन्धनों से नहीं बन्धता । इसलिए यहाँ आत्मा को बांधने वाले भाव बन्धन को जानने के 
सम्बन्ध में प्रश्न है ।* 


भाव बन्धन का व्युत्पत्तिलस्य अर्थ है--जिसके द्वारा आत्मा परतंत्र कर दिया जाता शिया का परम गाय ३ वह बन्धन है।* 


यहाँ वन्धता या बन्ध जैन दर्शन मान्य कर्म सिद्धान्त का पारिभाषिक शब्द है इसलिए व इसका 


आििज--... 


है सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १२ 
४ “वष्यते परतस्त्रीक्रियते आत्माओ्नेनेति वन्धनम्‌! --कम्मंग्रन्थ टीका 


१० सुश्रकृुतांग--प्रथम अध्ययन्त---समय 






लक्षण इस प्रकार किया है-- असनाेयों के साथ थो कप कम लादि उस प्रकार के साथ जो (कर्मपुद्गल) क्षी रनीरवत्‌ एकमेक होकर स्थित 
दो यन है है तत्वायतत मे वन्य का लक्ष जाते हैं, रहते हैं, या वन्ध जाते हैं वे वन्धन या वन्ध कहलाते हैं। ज्ञानावरणीय आदि आठ प्रकार के 
कम ही एक प्रकार के वन्धन हैं / तत्त्वाथथसृत्र में वन्ध का लक्षण दिया है-'कषायसहित (रागढ्व षादि 
परिणामयुक्त) जीव कर्म के योग्य पुद्गलों को ग्रहण करता है, वही बन्ध है ।* ० 
2 2 2306 8.3 22022 % 20 2: कप आफ किक 
बन्धन (कर्मबन्ध) के कारण--प्रस्तुत गाथा में प्रयुक्‍त 'बंधर्ण' (वन्धन) शब्द में वच्चन के कारणों को 
भी ग्रहण करना चाहिए | क्योंकि ज्ञानावरणीय आदि कर्म बन्धन रूप हैं, इतना जान लेते मात्र से वन्धन 
से छुटकारा नहीं हो सकता, यही कारण है कि आगे की गाथाओं में वन्धन का स्वरूप न बता कर वन्धन 
के कारणों का स्वरूप और उनकी पहचान वतायी गई है । अगली गाथाओं में विवक्षित परिग्रह, हिंसा, 
मिथ्यादर्शन आदि बन्धन (कर्मवन्धन) के कारण हैं । इसलिए यहाँ कारण में कार्य का उपचार करके 
वन्धन शब्द का प्रयोग किया गया है । 
निष्कर्ष यह है कि ज्ञानावरणीय आदि कर्मो के कारण रूप हैं--मिथ्यात्व, अविरति , प्रमाद, कषाय 
और योग, अथवा परिग्रह और आरम्भ आदि । ये ही यहाँ बन्धन हैं । तत्त्वार्थसृत्र में बन्ध के ५ मुख्य कारण 
बताये गए हैं-मिथ्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, कघाय और योग । इन्हीं को लेकर यहाँ दो प्रश्न किये 
गये हैं ।* 03८०४ 


बन्धन का सुर्य कारण : परिग्रह- प्रथम गाथा में वन्धन (के कारण) के सम्बन्ध में प्रश्त किया गया 
था । अतः उसके उत्तर के रूप में यह दूसरी गाथा है । पहले बताया गया था कि 'अविरति” कमबच्ध के 
पांच मुख्य कारणों में से एक है । अविरति के मुख्यतया पांच भेद हैं--हिंसा, असत्य, चोरी, अब्ह्मचर्य 
और परिय्रह । इनमें परिग्रह को कर्मबन्धि का सबसे प्रबल कारण मानकर शैस्त्रिकार ने सर्वप्रथम ही 
ग्रहण किया है। क्योंकि हिंसाएँ परिग्रह को लेकर होती है, संसार के सभी समारम्भरूप कार्य 'मैं और 
भेरा, इस न शीत है। बार का ता शत हो पाराह है जोर बनहारव सेवन भी की स्वार्थ, मोह, आसक्ति, ममत्व और तृष्णा की बुद्धि से होते हैं और य परिग्रह हैं। 
असत्य भी परिग्रह के लिए बोला जाता है। चोरी का तो मूल ही परिग्रह हैं और अन्नह्मचर्य सेवन भी अन्त 


रंग परिग्रह-आसक्ति के कारण होता है| इसी पकार आया से लत का इशान कारन उनका है। 
का स्थान, आदिकारण परिम्रह ही हैं | स्थान, आदिकारण परियग्रह ही हैं। इस कारण परियग्रह समस्त कर्मवन्धनों का प्रधाव कारण बनता है । 

परिग्रह का लक्षण और पहचान-किसी भी सजीव और निर्जीव, भावात्मक पदार्थ के प्रति: 
ममत्त्व बुद्धि होने के साथ उसे ग्रहण करने पर ही वह परिय्रह होता है, अन्यथा नहीं । परिय्रह का व्युत्य- 
त्तिलभ्य अर्थ होता है....किसी भी पदार्थ को द्रव्य और भावरूप से सभी ओर से ग्रहण करना या ममत्व- 
बुद्धि से रखना परिग्रह है ।* 


५. बध्यते जीवप्रदेश रन्योउन्यानुवेधरूपतया व्यवस्थाप्यत इति बन्धनम्‌ । ज्ञानावरणीयाष्टप्रकारं कमें। 

शा | +सूत्रकरृ० शी० टीका पत्र १२ 
६ (क) सकषायत्वाज्जीवः कर्मणो योग्यान्‌ पुदूगलानादत्त स बन्ध । “तत्त्वार्थं० अ० ८ सू०? रे 
७. (क) सूत्र० शीला० टीका० पत्र० १२ -- “तद्धे तवी वा मिथ्यात्वाविरत्यादयः परियग्रहारम्भादयों वा ।” 
(ख) मिथ्यादर्शनाविरति-प्रमाद-कषाय-योगा बन्धरहेतव: ।' --तत्त्वार्थं० भ० ८ सू० ६ 
(ग) सूत्रकृतांग प्रथम भाग समयाथथबोधिनी व्याख्या सहित (पृज्य श्री घासीलाल जी म०) ए० २० 
[ 


८. [क) परि-समन्ताद ममत्ववुद्धया द्रव्यभावरूपेण गृह्मयते इति परिग्रहः। --सूत्र ० अमर सुखबोधिनी व्याख्या पृ २२ 


प्रथम उहेशक : गाथा १ से ६ ११ 


किसी वस्तु को केवल ग्रहण करने मात्र से वह परिग्रह नहीं हो जाती अन्यथा पंचमहाब्रती अपरि- 
ग्रही साधु के लिए वस्त्र पान्न अन्य धर्मोपकरण उपाश्रय, शास्त्र, पुस्तक, शरीर, शिष्य, भक्त आदि सब 
परिग्रह हो जाते । वस्तुतः जहाँ मूच्छा (आसक्ति) हो, वहीं परिग्रह है । 


दशवेकालिकसूत्र में यही कहा है-साधु साध्वी जो भी वस्त्र, पात्र, कम्बल या पादप्रोंठझन आदि 
धर्मोपकरण रखते हैं या धारण करते हैं, वह संयम पालन और लज्जा निवारण के लिए है। इसलिए 
प्राणिमात्र के त्राता ज्ञातपुत्र महावीर ने उक्त धर्मोपकरणसमूह को परियग्रह नहीं कहा है, सभी तीर्थकरों 
ने मूर्च्छा को ही परिग्रह कहा है, यही बात महावीर ने कही है ।* 5:53 


..._ इसीलिए एक आचार्य ने कहा है-मूच्छा से जिनकी बुद्धि आच्छादित हो गई है उनके लिए सारा 
जगत्‌ ही परिग्रह रूप है और जिनके मन-मस्तिष्क मूर्च्छा से रहित हैं, उनके लिए सारा जगत्‌ ही अपरि- 
प्रहरूप है ।१९ 


महाभारत (४७२) में भी स्पष्ट कहा है-- बन्ध और मोक्ष के लिए दो ही पद अधिकतर प्रयुक्त 
होते हैं-“मम' और 'निर्मम' | जब किसी पदार्थ के प्रति मम (ममत्त्व मेरापन) मेरा है यही भाव आ 
जाता हैं तर्ब प्राणी कर्म-बन्धन से बंध जाता है और जब किसी पदार्थ के प्रति निर्मम (मेरा नहीं हैं) भाव 
आता है तब बन्धन से मुक्त हो जाता है ।”' 


ेु परिग्रह के दो रूप--परिय्रह के शास्त्रकारों ने मुख्यतः: दो रूप बताए हैं-बाह्य और आमभ्यन्तर। 

बाह्य परिग्रह के मुख्यतया दो भेद यहाँ मूल पाठ में वताए हैं--'चित्तमंतमचित्तं वा परिगिज्ञ--सचेतन परि- 
पर्दा बनरपल कल कज जि ओर अचेतन (जड़) परिग्रह। सचित्त परियग्रह में मनुष्य, पशु, पक्षी, (द्विपद, चतुष्पद) तथा वेक्षें, 
पृथ्वी, वनस्पति फल, धान्‍्य आदि समस्त सजीव वस्तुओं का समावेश हो जाता है और अचित्त परिग्रह 
में क्षेत्र वास्तु (भकान) सोना, चाँदी, मणि, वस्त्र, बतंन, सिक्के, नोट आदि सभी निर्जीव वस्तुओं 
का समावेश होता है । 


भगवतीसूत्र में कर्में, शरीर और भण्डोपकरण-इन तीनों को ममत्त्वयुक्त होने पर परिग्रह बताया है 
आभ्यन्तर परिग्रह के क्रोध आदि ४ कृषाय, हास्य आदि नो कृषाय और मिथ्यात्त्व (विपरीत श्रद्धा मान्यता 
आदि की पकड़), यश, प्रतिष्ठा, लिप्सा, वस्तु न होते हुए भी उसके प्रति लालसा, आसक्ति आदि १४ प्रकार 
परिग्रह के बताए हैं 02४७५ कं  िि ंििं किंग डिक था जज जमजजड 











६ जंपि वत्थंच पाये व कंबल पायपुछ्णं। 
त॑ पि संजमलज्जटुठा धारंति परिहरंति य ॥ 
तसो परिगहो वृत्तो नायपुत्तेण ताइणा। 


_ मुच्छा परिग्गहो वुत्तो, इइ वृत्तं महेसिणा॥। -+दशर्व० ६।१६-२० 
१० मृूच्छेयाच्छसनधियां सर्वी जगदेव परियग्रहः । 
मूच्छेया रहितानां तु जगदेवापरिय्रह: ।॥ 
११ ही. पदे बन्ध-मोक्षाय निमंमेति ममेति.च । 


ममेत्ति वध्यते जन्‍्तु: निर्मंम्रेति विमुच्यते ॥ “-महाभारत ४/७२ 


१२ सुत्नुकृतांग---प्रथम अध्ययनच॑ं--समय 


संसार में जो कुछ दिखाई देता है, वह या तो जड़ होता है अथवा चेतन, इन दोनों में विश्व के 
समस्त पदार्थ आ जाते हैं। इन्हीं दोनों को लेकर वाह्य या आम्यन्तर परिग्रह होता है। इसीलिए 
शास्त्रकार ने 'चित्तमंतमचित्त' ये दो पद सूत्ररूप में यहाँ दिये हैं ।१ 


'किसाम्रवि' का तात्पयं -वृत्तिकार ने इस पद के दो रूप देकर तीन अर्थ सूचित किये हैं--किसामदि 
(कृशमपि) थोड़ा-सा भी या तुच्छ तुण, तुष आदि तुच्छ पदार्थ भी तथा 'कसमबि' (कसमपि) जीव का उस 
वस्तु को ममत्ववुद्धि से या परिग्रहबुद्धि से प्राप्त करने का परिणाम ।॥१३ 


परिग्रह रखना जैसे कर्मवन्ध का कारण है, वेसे वन्धन के भय से अपने पास न रखकर दसरे के पास 
रखाना भी कर्मवन्ध का कारण है। इसो प्रकार, जो दूसरों को परिग्रह ग्रहण, रक्षण एवं संचित करने की 
रणा अनुमोदन या प्रोत्साहन देता है, इन्हें भी शास्त्रकार ने परिग्रह और कमंबन्ध का कारण मानते हुए 
कहा है-- 'परिगिज्झ “अन्न वा अणुजाणाइ 
परिग्रह कमंबन्ध का मूल होने से दु.खरूप -परिग्रह दुःखरूप इसलिए है कि अप्राप्त परिग्रह को प्राप्त 
करने की इच्छा होती है, नष्ट होने पर शोक होता है, प्राप्त परिग्रह की रक्षा में कष्ट होता है और परि- 
ग्रह के उपभोग से अतृप्ति रहती है । परिग्रह से वर, द्वप, ईर्ष्या, छल-काट, चित्तविक्षेप, मद, अहंकार 
अधी रता, आत्त॑-रौद्रध्यान, विविध पापकर्म बढ़ जाते हैं, इसलिए परिग्रह अपने आप में भी दुःख-कारक 
है । फिर परिग्रह कम बन्ध का कारण होने से उसके फलस्वरूप असातावेदनीयकर्म के उदय से नाना दुःख- 
रूप कटुफल प्राप्त होते हैं इसी लिए यहाँ कहा गया है --'एवं डुक्खा ण मुच्चई/--वृत्तिकार ने इसका तात्पर्यार्थ 
बताया है--' हनन इज अल जन 7 3202%200303 0 8400 0939. अष्ट प्रकार के कर्मवन्ध तथा तत्फलस्वरूप असातोदयरूप दुःख प्राप्त कराता है, 
इसलिए दुःखरूप है, अतः परिग्रही इस दुःख से मुक्त नहों होता। 
हिंसा : कसंवन्धन का प्रबल कारण- तीसरी गाथा में भी दूसरी गाथा की तरह कमंवन्ध के मिथ्यात्व 
अविरति आदि ५ मुख्य कारणों में से अविरतिरूप कारण के अन्तर्गत हिंसा (प्राणातिपात) को भी 
कर्म बन्धन का प्रबल कारण बताया गया है । 


0 लिकार का गत शो गण लिया, वत्तिकार प्रकारान्तर से प्राणातिपात (हिंसा) को बन्धनरूप बताते हैं । उनका आशय यह है कि 
परिय्रही व्यक्ति गृहीत परियग्रह से असन्तुष्ट होकर फिर परिग्रह के उपार्जन में तत्पर होता है. उस समय 
उपाजित परियग्रह में विरोध करने, अधिकार जमाने या उसे ग्रहण करने वाले के प्रति हिसक प्रतीकार 
वैर-विरोध, निनन्‍दा, दे ष, मारपीट, उपद्रव या वध करता है, इस प्रकार अपने धन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद 
मकान, दूकान, परिवार, जाति,सम्प्रदाय, मत, पंथ, राष्ट्र, प्रान्‍्त, नगर-ग्राम आदि पर ममतावश इन- 
परिप्रहों की रक्षा के लिए मन, वचन, काया से दूसरे के प्राणों का अतिपात (घात) करता है, इसलिए 
परिग्रहरक्षार्थ प्राणातिपात (हिंसा) भी कर्मबन्ध का कारण बताने के लिए शास्त्रकार ने यह तीसरी गाथा 


दी है ।** 














१२ सूत्रकृतांग शीलांक टीका पत्रांक १२ 

१३ वही, पन्नांक १३, “कसन कसः, परिग्रहबुद्धया जीवस्थ गमनपरिणामः ।* 
१४ सूुत्रक्ृतांग बृत्ति पत्रांक १३ | 

१४ सूत्रक्ृतांग् शीलांक वृत्ति पत्रांक-१३ 


प्रथम उद्देंशक : गाथा १ से ६ १३ 


प्राणातिषात या और कौसे-कैसे ?-- हिसा का जैनशास्त्र प्रसिद्ध पर्यायवाची नाम 'प्राणातिपात' है । 
हिंसा का अथ्‌ सहसा साधारण एवं जनेतर जनता किसी स्थल प्राणी को जान से मार देना, प्रायः इतना 
ही समझती है | इसलिए विज्ञेष अर्थ का द्योतक प्राणातिपात शब्द रखा है। प्राण भी केवल श्वासोच्छुवास 
नहीं, किन्तु इसके अतिरिक्त & प्राण और मिला कर १० बताए हैं। इसलिए प्राणातिपात का लक्षण दिया 
गया है-- पाँच इन्द्रियों के बल मन, वचन. कायबल, उच्छेवॉर्स-निश्वासवल एवं आयुप्यबल-ये १० 
बल प्राण हैं। इनका वियोग करना, इसमें से किसी, एक प्राण को नप्ट करना भी हानि पहुंचाना या 
विरोध कर देना प्राणातिपात (हिसा) है । इसलिए इस गाथा में कहा गया है - 'सय तिदायए पाणे ।** 


परिग्रहासक्त व्यक्ति दूसरे के प्राणों का घात स्वयं ही नहीं करता, दूसरों केद्वारा भी घात करवाता 
है। स्वप्न के द्वारा हिंसा सफल न होने पर दूसरों को स्वार्थभाव-मोह-ममत्व सैप्र रित-श्ोत्साहित करके 
हिंसा करवाता है, हिंसा में सहयोग देने के लिए उकसाता है । अथवा हिसा ता लिए उत्तेजित करता है, 
हिंसोत्तेजक विचार फैलाता है, लोगों को हिसा के लिए अभ्यस्त करता है। इससे भी आगे बढ़कर कीई 
व्यक्ति हिसा करने वालों का अनुमोदन-समर्थन करता है, हिसाकर्त्ताओं को धन्यवाद देता है, हिंसा के लिए 
अनुमत्ति, उपदेश या प्रे रणा देता है, अथवा हिसा के मार्ग पर जाने के लिए बाध्य कर देता है, इस प्रकार 
कृत, कारित और अनुमोदित तीनों ही प्रकार की हिसा (प्राणातिपात) है । और वह पापकर्मवन्ध का 
कारण है। इसलिए यहाँ बताया गया है- अदुवा अण्णेंहि घायए हणंत वाइणुजाणाइ ॥” 
इस पाठ से शास्त्रकार ने उन मतवादियों के विचारों का खण्डन भी ध्वनित कर दिया है जो 
केवल काया से होने वाली हिंसा को ही हिसा मानते हैं, अथवा स्वयं के द्वारा की जाने वाली हिसा को ही 
हिंसा समझते हैं, दूसरों से कराई हुई हिसा को, या मैं दूसरों के द्वारा कृत हिंसा की अनुमोदना को हिंसा 
नहीं समझते । मनुस्मृति में भी हिसा के समर्थकों आदि को हिसक की कोटि में परिगणित किया 
गयाहै।४७ . 


त्रिविध हिंसा: कर्ंबन्ध का कारण क्‍यों ?-(वोक्ति तरिविध हिसा कर्मबन्ध का कारण क्‍यों चनती है ? 
इसे बताने के लिए शास्त्रकार कहते हैं--“बेरं बड्ढेति अप्पणों”। आशय यह है कि हिसा करने, कराने 
तथा अनुमोदन करने वाला व्यक्ति हिंस्य प्राणियों के प्रति अपना बेर बढ़ा लेता है। जिस प्राणी का प्राणा- 
तिपात किया कराया जाता है, उसके मन में उक्त हिंसक के प्रति हू ष, रोष, घृणा तथा प्रतिशोध की क्र्र 


१६ सूच्रकतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक-१३-- 
“पंचेन्द्रियाणि न्रिविधं बल च; उच्छवास-निःश्वासमथान्यदायु: । 
प्राणा दश्शते भगवद्भिरुक्तास्तेषां वियोजीकरणं छु हिंसा ॥” 
१७ सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक १३-- 
“अनुमन्ता विशसिता निहन्ता ऋयविक्षयी । 
संस्कर्ता चोपहर्ता च खादकश्वेति धात्तकाः ॥' “-मनुस्मृति, चाणक्यतीति 
““किंसी जीव की हिंसा का अनुमोदन करने बाला, दूसरे के कहने से किसी का वध करने वाला, स्वयं उस जीव की 
हत्या करने वाला, जीव हिंसा से निष्पन्न मांस आदि को खरीदने-वेचने चाला, मांसादि पदार्थों को पकाने वाला, 


परोसले वाला या उपहार देने वाला, और हिंसा निष्पन्न उक्त मांसादि पदार्थ को स्वयं खाने-सेवन करने वाला, ये 
सब हिसक की कोटि में हैं । ॥॒ ं 


१४ सुत्नकृतांग--प्रथम अध्ययन--समय 


भावना जगती है, फलत: उसके मन में वैरभाव बढ़ता है। इसी प्रकार हिसक के मन में एक और अपने 
शरीर, परिवार, धन या अपने माने हुए सजीव-निर्जीव पदार्थ के प्रति राग, मोह, ममत्व आदि जागते हैं 
तथा दूसरी ओर हिस्य प्राणी के प्रति जागते हैं-ह ष, घृणा, क्र रता, रोष आदि । ऐसी स्थिति में ये राग 
और द्वष ही कर्म॑बन्ध के कारण हैं । 

उत्तराध्ययन सूत्र में बताया है-- “राग और ह ष ये दोनों कम के बीज है” कमंवन्ध के मूल कारण 
है । जब हिसा की, कराई या अनुमोदित की जाती है, तव राग, ह ष॒ की उत्पत्ति अवश्य होती है । आचार्य॑ 
अमृतचन्द्र ने कहा है--रागढ्व षादि का मन में प्रादुर्भाव न होना ही अहिसा है, इसके विपरीत रागद्वे षादि 
का मन-वचन-काया से प्रादुर्भाव होना ही हिसा है। यही जिनागम का सार है ।), एक वार हिंस्य प्राणियों 
के साथ वैर बंध जाने के बाद जन्म-जन्मान्तर तक वह वेर-परम्परा चलती रहती है। वैर-परम्परा की 
वृद्धि के साथ कर्मवन्धन में भी वृद्धि होती जाती है। वर्योकि पूर्ववद्ध अद्युभकर्मों का क्षय नहीं हो पाता, 
और नये अशुभकमं बंधते जाते हैं ।१४ 


“बेरं वड्ढेति अप्पणो”” का दूसरा अर्थ-इस पंक्ति का एक अर्थ यह भी ध्वनित होता है कि दूसरे 
प्राणियों का प्राणघात करने, कराने और उसका अनुमोदन करने वाला व्यक्ति दूसरे प्राणियों की हिसा तो 
कर या करा सके अथवा नहीं, राग-हं घष या कपायवश वह अपनी भावहिंसा तो कर ही लेता है जिसके 
फलस्वरूप अपनी आत्मा को कर्मबन्धन के चक्र में डाल देता है। ऐसी स्थिति में अपनी आत्मा ही अपना 
शत्रु बनकर वेर-परम्परा को बढ़ा लेता है। | 


असत्य, स्तेय, अन्नह्माच्यं भादि भी बन्धन के कारण-यहाँ प्राणातिपात शब्द उपलक्षण रूप है,'* इस- 
लिए मृषावाद, अदत्तादान, मैथुन (अब्रह्मचये) आदि भी अविरति के अन्तर्गत होने से कर्ंबन्ध के कारण 
समझ लेना चाहिए, भले ही इस सम्बन्ध में यहाँ सकक्षात्‌ रूप से न कहा गया हो, क्योंकि मृषावाद आदि. 


का सेवन करते समय भी रागढ षादिवश आत्मा के शुभ या शुद्ध परिणामों की हिसा अथवा आत्मा के 
भावप्राणों” की हिंसा अवश्य होती है की हिंसा अवश्य होती है। _ 

| पुरुषार्थ सिद्धयुपाय में असत्य आदि सभी पापाख्रवों को हिंसा में समाविष्ट करते हुए कहा गया 
है- आत्मा के परिणामों की हिंसा के हेतु होने से मृषावाद (असत्य) आदि सभी पापाखव एक तरह से 
हिसा ही हैं । मुषावाद आदि का कथन तो केवल शिष्यों को स्पष्ट बोध करने के लिए किया गया है ।** 





१८ (क) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृष्ठउ-४०, ४३ । 
(ख) उत्तराध्ययन अ० ३२/७ --“रागो य दोसो विय कम्मबीयं' 
(ग) अप्रादुर्भावः खलु रागादीनां भवत्यहिसेति । 


तेषामेवोत्पत्तिहिसेति जिनागमस्य संक्षेप: ॥--पुरुषार्थे सि० ४४ श्लो० 
१६ जो दूसरे का भी बोध कराता है, उसे उपलक्षण कहते हैं। --सम्पादक 


२० (क) सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १३ 
(ख) ज्ञान, दर्शन, वीयें और सुख; ये चार भावलप्ाण हैं । 


२१ आत्मपरिणाम हिंसनहेतुत्वात्‌ सर्वेभेव हिसिति । अनृतवचनादि केवलमुदाह॒तं शिष्यबोधाय ।--परुरुषा्थे ० ४२ इलो ० 


प्रथम उद्देशक : गाथा १ से ६ १५ 

जन्म, संवास, अतिसंसर्ग आदि का प्रभ्नाव : कर्बन्धकारण --चौथी गाथा में जन्म, संवास एवं अतिसंसर्ग 
के कारण होने वाली मूर्च्छा, ममता या आसक्ति को कर्मवनन्‍्धन का कारण बताया गया है। मनुष्य जिस 
कुल (उपलक्षण से) राष्ट्र, प्रान्त, नगर, देश, जाति-कौम, वंश आदि में उत्पन्न होता है जिन मित्रों, हम- 
जोलियों, पत्नी-पुत्रों, माता-पिता, भाई-बहन, चाचा, भामा, आदि के साथ रहता है, उसके प्रति वह 
अज्ञानवश् मोह-ममता करता है। इसी प्रकार वह जिन-जिन के सम्पर्क में अधिक आता है, उन्हें वह मूढ़ 
थे भेरे' हैं समझ कर उनमें आसक्त होता है । जहाँ जिस सजीव या निर्जीव पदार्थ पर राग (मोह आदि) 
होता है, वहाँ उससे भिन्‍न विरोधी, अमनोज्ञ या अपने न माने हुए पदार्थ पर उसे अरुचि, द्वेष, धृणा या 
बैरविरोध होना स्वाभाविक है। अतः ममता, मूर्च्छा या आसक्ति राग-इं ष की जननो होने से ये कर्मबन्ध_ 
के कारण हैं। उन कर्मों के फलस्वरूप वह अज्ञ नरक तिर्यचादिरूप चतुर्गतिक संसार में परिभ्रमण करता 
हुआ दुः:खित होता रहता है । वह जन्म-परम्परा के साथ ममत्वपरम्परा को भी बढ़ता जाता है” इस 
कारण कमंवन्धन की श्र खला से मुक्त नहीं हो पाता । 


ममाती लुप्पती बाले--इस वाक्य में शास्त्रकार ने एक महान्‌ सिद्धान्त का रहस्योद्घाटन कर दिया 
है कि ममता (मू््छा, आसक्ति राग आदि) से ही मनुष्य कमंवन्धन का भागी वन कर संसार परिभ्रमण 
करके पीड़ित होता रहता है । इससे यह ध्वनित होता है कि मनुष्य चाहे जिस कुलादि में पैदा हो, चाहे 
जिन सजीव-निर्जीव प्राणि या पदार्थों के साथ रहे, या उनके संसर्ग में आए किन्तु उन पर मेरेपन की छाप 
त लगाए, उन पर मोह-ममत्व न रखे तो कर्मबन्धन से पृथक्‌ रह सकेता हैं अन्यथा वह कर्मबन्धन में फंसतो 


रहता है। अपने आपको खो देता हैं।..... 
'बाल'” का अर्थ वालक नही, अपितु सद्‌-असद्‌-विवेक से रहित अज्ञान है । 
नली फनी वि नि पर चि नल लआनसततइलचननिल्क लि लिलिएइसट्व्कल्ल्त्लचल्त्त्ल्तल्त्जत चर 


अन्नमन्नेह मुच्छिए--इसके स्थान पर पाठान्तर मिलता है--अण्णे अण्णेहि घुच्छिए | इस कारण इस 
वाक्य के दो अर्थ फलित होते हैं -प्रथम प्रकार के वाक्य का अर्थ है--परस्पर मुच्छित होते हैं। जबकि दूसरे 
वाक्य का अर्थ होता है--अन्य-अन्य पदार्थों में मुच्छित होता है। परस्पर मूच्छित होने का तात्पयं है--वह मृढ़ 
माता-पिता, पत्नी, पुत्र आदि में मूच्छित होता है, तो वे भी अज्ञानवश उस पर मूच्छित होते हैं । 


अन्य-अन्य पदार्थों में मूच्छित होने का आशय वृत्तिकार ने व्यक्त किया है मनुष्य बाल्यावस्था में 
क्रमशः माता-पिता, भाई-बहन, मित्र-साथी आदि पर मूर्च्छा करता हैं, युवावस्था आने पर पत्नी संतान, 
पौत्रादि पर उसकी आसकक्‍्ति हो जाती है। साथ ही अपने जाने-माने कुल, परिवार आदि के प्रति भी 
उसकी ममता बढ़ती जाती है। व॒द्धावस्था में मृढ़ व्यक्ति की सर्वाधिक ममता अपने शरीर, धन, मकान 
आदि के प्रति हो जाती है। इस प्रकार की मूढ़ व्यक्ति की ममता-मूर्च्छा बदलती जाती है। विभिन्र 


अवस्थाओं में विभिन्‍न वस्तुओं पर ममता टिक जाती है। हमें पिछला पाठ अधिक संगत लगता है । 
वृत्तिकार ने उसी पाठ को मान कर व्याख्या की है ।** 





२ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक १३ 
(ख) आचारांग १२ । 
२३ (क) सूयगडंगसुत्तं पढमो सुयक्‍्खंघो अ०१ । सू०४ (जम्बूविजयजी सम्पादित) पृ० २ 
(छ) सूत्रकृतांग मूल शीलांकवृत्ति पत्नांक ३३ 


१६ सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययन-- समय 


वन्धन तोड़ने का उपाय--इस अध्ययन के प्रथम उहं शक की प्रथम गाथा में यह प्रइन उपस्थित किया 
गया था कि किसे जान कर व्यक्ति वच्धन तोड़ पाता है ? इस प्रश्न के उत्तर में पाँचवीं गाथा में उसका 
उपाय दो प्रकार से वताया गया है (१) समस्त सजीव-निर्जीव पदार्थ प्राणी की रक्षा करने में असमर्थ, 
(२) तथा जीवन को स्वत्प व क्षणभंगुर मान कर कर्मों के बन्धन को तोड़ सकता है अथवा कर्मों से छूट 


सकता हैं। इसी बात को शास्त्रकार कहते हैं -  सब्बमेय न ताणइ जीविय चेव संखाए, कम्पुणा उ तिउदुइ ।” 
इसका आशय यह है कि बन्धन यहाँ कोई जंजीर या रस्से का नहीं है, जिसे तोड़ने के लिए शारीरिक 
बल लगाता पड़े। यहाँ 'परिणामे वन्ध:' इस सिद्धान्तसूत्र के अनुसार मनुष्य के शुभाशुभ परिणामों--पूर्वोक्‍्त 
गाथाओं में वर्णित परिग्रह, हिसा एवं मोह-ममता-समूर्च्छा के भावों से जो कठोर अशुभ कर्म॑वन्धन होते 
हैं, वे मन से होते हैं. और उन बन्धनों को मन से तोड़ा भी जाता है। कहा भी है--'मन एवं मनुष्याणां 
फारणं बन्धमोक्षयो: मनुष्यों के बन्ध और मोक्ष का कारण उनका मन ही है ।! 


मन से ममता-मूर्चल्छा आदि के निकलते ही कर्मवन्धन स्वतः हट जायेंगे, आत्मा कर्म- 
ह् से छूट जायेगा। मन ने कर्मबन्धन किये हैं, मन ही प्रशस्त चिन्तनवल से इन्हें तोड़ 
पकेगा ।१४ 


वित्त और सहोदर : मभ्त्त ममत्व स्थानों के प्रतीक- वित्त शब्द से यहाँ केवल सोना चाँदी सिक्के 
आदि धन ही नहीं, अपितु समस्त अचित्त पदार्थों को ग्रहण कर लेना चाहिए तथा 'सोयरिया” शब्द से 
सहोदर भाई-बहन से नहीं, जितने भी सजीव माता-पिता सगे सम्बन्धी-जन हैं उन सबको ग्रहण करना 
चाहिए, क्‍योंकि ये ही अचित्त और सचित्त पदार्थ ही ममत्वस्थान हैं ।** 


जीवन स्वल्प और नाशवान-- जिस शरीर पर मनुष्य की इतनी आसक्ति है, जिसे भोजनादि के द्वारा 

पुष्ट करता है, वस्त्र, मकान, आदि भोज्य साधन जिसकी रक्षा के लिए जुटाता है, जिस जीवन के लिए 

हिसा, असत्य, परिग्रह आदि अनेक पाप करता है क्‍या वह आयुधष्य के टूटने पर उस शरीर या जीवन 

को बचा सकता है ? और इस नाशवान जीवन का कोई भरोसा भी तो नहीं है कि कब नष्ठ हो जाए । 

: इस तथ्य को हृदयंगम करके इस जीवन के प्रति ममता को मन से निकाल फेंके | जीवन के लिए ' अशुभ 
कर्मबन्ध करने वाले तत्त्वों को हृदय से निकाल दे ।** 

ये सब भी त्राण रूप नहीं-धन,- परिजन आदि सब पूर्वोक्त सचित्त-अचित्त द्रव्य प्राणान्‍्तक शारीरिक 

मानसिक पीड़ा भोगते हुए परिग्रही, हिसक या ममत्वी जीव की रक्षा करने में समर्थ नहीं हैं । मनुष्य 

इसलिए इन पर ममत्व करता है कि समय आने पर जन्म, जरा, व्याधि, मृत्यु इष्ट-वियोग आदि के 

भयंकर दुः:खों या जन्म-मरण परम्परा के घोरतम कष्टों से मेरी रक्षा करेंगे और मुझे शरण देंगे, परन्तु 





२४ (क) सूत्रकृतांग शीलांकब्रत्ति पत्नांक-१४ 
२५ सुत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक-१४ 
२६ सृूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ०-४६ 
उत्तराष्ययत सूत्र 5/१ में देखिये-- ह 
अधुवे असासयंमि संसारंभि दुक्खपठराए। 
कि नाम होज्ज तं कम्मयं जेणाहुं दुग्गईं ;|न गच्छेज्जा। 


प्रथम उद्देशक । गाया १ से ६ ५१७ 


समय आने पर ये कोई भी उसे बचा नहीं सकेंगे और न ही शरण दे सकेंगे । वह निरुपाय होकर देखता 
रह जायगा ।* 


2 वन यह है कि विद्व के कोई भी सजीव-निर्जीव पदार्थ किसी अन्य की प्राणरक्षा में समर्थ नहीं 
है, और यह जीवन भी स्वल्प और नाशवान है. ,, यह ज्ञपरिज्ञा से सम्यक जानकर प्रत्याख्यानर्पा' से सम्यक्‌ जानकर प्रत्याख्यानपरिज्ञा से 
संचित्त-अचित्त परिग्रह प्राणिवधादि पाप तथा स्वजनादि के प्रति मोह-ममत्व आदि बन्धन-स्थानों का 
त्याग करने से जीव कर्म से पृथक्‌ हो जाता । अथवा किम्मुणा उ तिउट्टइ” इस वाक्य का यह भी अर्थ हो 
सकता है-उक्त दोनों तथ्यों को भली-भाँति जानकर जीव कमें--संयमानुष्ठानरूप क्रिया करने से बन्धन 
से छूट जाता है ।* 


एए गंथे विउक्‍्कम्स-पाँचवीं गाथा तक स्वसमय (सिद्धान्त) का निरूपण किया गया । छठी गाथा 
से पर-समय का निरूपण किया गया है। इसका आशय यह है कि कई श्रमण एवं माहण (ब्राह्मण) इन 
अहँत्कथित ग्रन्थों-शास्त्रों अथवा सिद्धान्तों को अस्वीकार करके परमार्थ को नहीं जानते हुए मिथ्यात्व 
के उदय से मिथ्याग्रहवश विविध प्रकार से अपने-अपने ग्रन्थों -सिद्धान्तों में प्रबल रूप से बद्ध हैं ।*९ 


चूणिकार के अनुसार यहाँ शास्त्रकार का आशय यह प्रतीत होता है कि वे तथाकथित श्रमण-माहण 
परमार्थ को या विरति-अविरति दोष को नहीं जानकर विविध रूप से अपने-अपने ग्रन्थों या सिद्धान्तों 
से चिपके हुए हैं। इसी मिथ्यात्व के कारण बे न तो आत्मा को मानते हैं और न कर्मबन्ध और मोक्ष 
(मुक्ति) को। जब आत्मा का अस्तित्व ही नहीं मानते तो उसके साथ बंधने वाले कर्मों को, और कर्म- 
बन्धन से मुक्ति को मानने का प्रश्न ही नहीं उठता । कई माहण (दाशनिक) आत्मा को मानते भी हैं तो 
वे सिफे पंचभौतिक या इस शरीर के साथ हीं विनष्ट होने वाली मानते हैं, जिसमें न तो कर्मबन्ध 





२५ (क) वित्तेण ताणं न लभे पमत्ते--उत्तरा० अ० ४ गा० ५ 

(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पू० ४६-५० 

(ग) धनानि भूमो पशवश्चव गोष्ठे, नारी गृहद्वारि जना: दमशाने । 
देहश्चितायां परलोकमार्गें, धर्माचुगों गछछति जीव एक: ॥” 

(घ) जेंहि वा सद्धि संचसति ते व णं एगया णियगा पुव्वि पोसेति, सो वा ते णियगे पच्छा पोसेज्जा | णाल॑ ते तव 
ताणाए वा सरणाए वा, तुमंपि तेसि णाल॑ ताणाए वा सरणाए वा ॥” 

:६ (क) सूत्रकृतांग शौलांकवृत्ति पत्रांक १४ 

(ख) संखाए त्ति (संख्याय) ज्ञात्वा जाणणा संखाए, “अणिच्च॑ जीवितं! ति तेण कम्माइं-कम्महेतू य त्रोडेज्जा ।” 
-“संखाए का अर्थ है, जानकर, क्या जानकर ? जीवन अनित्य है, यह जानकर इस तरीके से कर्मों को-- 
कम के कारणों को तोड़े । --सूत्र० चूणि० 

अथवा चूणिकार सम्मत पाठान्तर भी है--'संधाति जीवित चेव जिसका अर्थ किया गया है-- 
समस्त धाति--संधाति मरणाय धावति!--समस्त प्राणी जीवन मृत्यु (विनाश) की ओर दौड़ रहा है ।-- 
“सूत्र० चूणि मु० पा० टिप्पण पृ० २ 


-आचारांग सूत्र ६६ 


२७ (क) सूच्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक १४ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखवोधिती व्याख्या, पृ० ५२-५३ 


श्प घृत्नकृतांग--प्रथम अध्ययत--समय 


का झगड़ा है, न कर्मबन्ध से मुक्ति का कोई प्रइन है। सांख्यादि दाशनिक आत्मा को पृथक्‌ तत्त्व मानते 
हैं तो भी वे उसे निष्क्रिय और अकर्ता मानते हैं, निगु ण मानते हुए भी भोक्ता मानते हैं। वे मुक्ति 
मानते हुए भी केवल २४ तत्त्वों के ज्ञानमात्र से ही मुक्ति मानते हैं चारित्र की आवश्यकता नहीं 
समझते । मीमांसक आदि दाशनिक कर्म (क्रिया) को मानते हैं, तो भी वे सिर्फ वेदविहित एवं प्रायः 
स्वर्गादिकामनामूलक कर्मों को मानते हैं, और मोक्ष तक तो उनकी दौड़ ही' नहीं है। वे स्वर्ग को ही 
अन्तिम लक्ष्य मानते हैं। नैयायिक-वेशेषिक आदमा को तो मानते हैं, परन्तु नैयाश्रिक प्रमाण, प्रमेय 
आदि १६ तत्वों के ज्ञान से ही मुक्ति मान लेते हैं। त्याग, नियम, ब्रत आदि चारित्र-पालन की वे 
आवश्यकता नहीं वताते और न उन्होंने कर्मवन्‍्ध का कोई तकंसंगत सिद्धान्त माना है। कर्मबन्धन से 
मुक्त करने की सारी सत्ता ईइ्वर के हाथों में सौंप दी है। यही हाल प्राय: वैश्षेषिकों का है-वे बुद्धि 
सुख-दुःख, इच्छा आदि आत्मा के नौ गुणों के सर्वथा उच्छेद हो जाने को मुक्ति मानते हैं | इनकी मुक्ति 
भी ईरवर के हाथ में है । ईश्वर ही जीव के अद्ृष्ट के अनुसार कर्म फल भोग कराता है-वन्धन में डालता 
है गए छुकत करता है! कर्मृबन्धन से सुकत होने के लिए न तो अहिसादि चाएरित्र-धर्म का पालन क्रने 
की अतिवाययंता वताई है और न ही कर्मबन्ध की काटने की कोई प्रक्रिया बताई है। संक्षेप में यही 
इन श्रमण-माहणों का अपसिद्धान्त है। यही कारण है कि ये सब मतवादी आत्मा एवं उसके साथ 
बँधने वाले कर्म और उनसे मुक्ति के सम्बन्ध में अपनी असत्‌ कल्पनाओं से ग्रस्त होकर कामभोगों में 
आसकत हैं। इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--अयाणंता विउस्सित्ता सत्ता फार्मेहि माणवा।” कर्मों का बन्धन 
जब हिंसादि के कारण नहीं माना जाता, तब उनसे छूटने की चिन्ता क्‍यों होगी ? ऐसी स्थिति में उनका 
स्वच्छन्द कामभोगों में प्रवृत्त होना स्वाभाविक' है ।/* | 


० रन 
२५ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्र १४ के आधार पर । 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिती व्याख्या के आधार पर, पृ० ४३-४४ 
(ग) बौद्ध--तात्माउस्ति, स्कन्धमात्र' तु क्लेशकर्माभिसंस्कृतम्‌ । 


अन्तरा भवससन्‍्तत्या, कुक्षिमेति प्रदीपवत्‌ ॥ --अभिधम्मत्थ० ३ 
सांख्य--- पंचविशतित्तत्त्वज्ञो यत्रकुत्राश्ममे <त:-- 
जटी मुण्डी शिखी वाआ मुच्यते तात्र संशयः ॥ -सांख्यकारिका माठखूत्ति 
तस्मान्न बध्यते नैव मुच्यते नाउपि संसरति कश्चितू । 
हर संसरति बध्यते मुच्यते च नानाश्रया प्रकृति: ॥ --सांख्यकारिका ६२ 
वेशेषिक-- धर्म विशेषप्रसूताद्‌. द्वव्य-गुण-कर्मे-सामान्य-विशेष-समवायानां पदाथानां साधम्यं-वैधर्म्याभ्यां तत्त्व 
ज्ञानान्तिःश्रेयसाधिगम: ॥” ह --वैशेषिकसूत्र १/४/२ 
नैयायिक-- प्रमाण-प्रमेय-संशय-प्रयोजन दृष्टान्त-सिद्धान्तावयव-तके-निर्णय-वाद-जल्प-वितण्डा-हेत्वाभास-छल-जाति- 
निग्रहस्थानानां तत्त्वज्ञानान्नि:अं यसाधिगमः ।” --न्यायसूत्र १/१/१/३ 
सीमाँसक--“चोदनालक्षणो धर्म, चोदना इति क्रियाया: प्रवर्तकं वचनमाह । +-मीमांसासूत्र शाब्द भा० १॥१४२ 
अतीन्द्रायाणामर्थानां, साक्षाद्‌ द्रष्टा न विद्यते । 
(वेद) वचनेन हि नित्येन, यः पश्यति स पश्यति ॥ --मी० इलोक० क्रुमारिलभद्‌द 


चार्वाक-एतावानेव पुरुषों, यावानिन्द्रियगोचर: । 
भद्रो ! वृकप्द पश्य, यदु वदन्‍्त्यबहुश्लुता: ॥ हि --बृहस्पति आचाये 


प्रथम उद्देशक : गाथा १ से ६ न 


'एगे समण-माहणा' की व्याख्या-प्रस्तुत गाथा में समण-माहणा का शब्दशः अर्थ होता है-- 
श्रमण और माहन । परन्तु कौन श्रमण और कौन माहन ? इस प्रसंग में वृत्तिकार श्रमण का अर्थ शाक्‍्य 
भिक्षु करते हैं और माहन का अर्थ ब्राह्मण करते हुए उसका स्पष्टीकरण करते हैं-वाहस्पत्य (चार्वाके 5- 
लोकायतिक) आदि | तथा आगे चलकर--ब्राह्मणपद के प्रवाह में सांख्य, वेशेषिक, चैयायिक एवं 
मीमांसक को भी ले लेते हैं, क्योंकि ये सभी मिथ्यात्व और अज्ञान से ग्रस्त हैं, अपनी-अपनी भिथ्या- 
भान्यताओं से आग्रहपूर्वक चिपके हुए हैं। साथ ही स्वच्छुन्दरूप से कामभोगों में आसक्त होने के कारण 
ये अविरत्ति, प्रमाद, कषाय और अशुभयोग में भी प्रवृत्त होते हों, यह स्वाभाविक है ।** 


पर-समय : सिथ्यात्वग्रस्त क्यों और कंसे ?--जैन सिद्धान्तानुसार मिथ्यात्व का लक्षण है-- 
जो बस्तु जैसी और वस्तुतः जिस स्वरूप में है, उसे वैसी और उस रूप में न मानकर विपरीत रूप 
में मानना । 


मिथ्यादर्शन पुख्यतया दो प्रकार का होता है-- 

/(१) यथार्थ तत्वों में श्रद्धा न होना, 

(२) अयथाथर्थे वस्तु पर श्रद्धा करना ।” 

स्थानांगसूत्र में जीव, धर्म, मार्ग, साधु और मुक्त को लेकर मिथ्यात्व के १० भेद बताये हैं। 
इसी प्रकार अक्रिया, अविनय, अज्ञान यों तीन प्रकार, आभिग्नहिक, अनाभिग्रहिक आदि ५ एवं २५ प्रकार 
के सिथ्यांत्व शास्त्रों में बताये हैं ।१० 

सन्मत्तितर्फ में मिथ्यात्व के ६ स्थान बत्ताये हैं--(१) आत्मा नहीं है, (२) आत्मा नित्य नहीं है, 
(३) आत्मा कर्ता नहीं है, (४) आत्मा किसी भी कर्म का भोक्ता नहीं है, (५) मोक्ष चहीं है और 
(६) मोक्ष का उपाय नहों है ।*! 

मभिथ्यात्व के पूर्वोक्त लक्षण, प्रकार, कारणों और स्थानों की कसौटी पर जब हम उन-उन पर- 
समयों (पूर्वोक्त बौद्ध, लोकायतिक, सांख्य आदि श्रम्मण-ब्राह्मण सिद्धान्तों) को कसते हैं तो स्पष्ट प्रतीत 
हो जाता है कि वे किस-किस प्रकार के मिथ्यात्व से ग्रस्त हैं ! 


फरठिन शब्दों फी व्याज्या--गंथे--प्रन्थ का अर्थ यहाँ कोई शास्त्र या पुस्तक न होकर लक्षणावृत्ति से 


२६ (क) श्रमणा: शाक्यादयो, बाहस्पत्यमतानुसारिणश्च ब्राह्मणा: । ““““सांख्या एवं व्यवस्थिता:"“चैशेषिकाः पुनराहुः 
““तथा नैयायिका--तथा मीमांसका:--एवं चांगीकृत्येते लोकायितका:. --सूनकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक १४ 
३० (क) “दसबिहे मिच्छत्तें पण्णत्ते, तं जहा--अधम्मेधम्मसण्णा धम्मे अधम्मसण्णा, मग्गे उम्मग्गसण्णा, अमग्गे सग्ग 
सण्णा, अजीवेसु जीव-सण्णा, जीवेसु अजीवसण्णा, असाहुसु साहुसण्णा, साहुसु असाहुसण्णा, अमुत्त सु मुत्तसण्णा, 


मुत्त सु अमुत्तसण्णा । हे ““स्थातांग स्था०--१०-सूत्र ७३४ 
(ख) तिविहे मिच्छत्त पण्णत्त तं जहा--भकिरिए, अविणए, भण्णाणे । “-स्थानांग स्था० ३ 
(ग) धर्मसंग्रह अधिकार-२ श्लो० २२, कर्मग्रस्थ भाग ४ गा० ५२ 
३१ णत्थि, ण णिच्चो, ण कुणइ कथथ ण वेएड, णत्यि णिव्वाणं । 
णत्यि ये मोक्‍्खोबाओ, छय॑ मिच्छत्तस्स ठाणाई ॥ --सनन्‍्मतितर्क 


(ड.) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ० ५३ 


२० सुत्रकृतांग---प्रथम अध्ययत--समय 


सिद्धान्त या मत अर्थ ही अधिक संगत होता है। चिउक्कम्म-- उल्लंघन कर, उलट-पुलट रूप में स्वीकार 
कर, या जिनोक्त सिद्धान्तों के अस्वीकारकर अथवा छोड़कर । अयाणंता - वृत्तिकार के अनुसार इसका अर्थ 
है-परमार्थ को न जानते हुए, चूणिकार के अनुसार अर्थ है--विरति-अविरति दोषों को न जानते हुए । 
विउस्सिता- वृत्तिकार ने इसका विवेचन यों किया है--विविध-अनेक प्रकार से उतृर-प्रवलता से जो 
सित--बद्ध हैं-वे व्युत्सृत हैं--स्व-स्वसमय (सिद्धान्त) से अभिनिविष्ट (चिपके हुए) हैं । 


कामेहिसत्ता- की व्याख्या चूणिकार के मतानुसार-अप्रशस्त इच्छा वाले गृहस्थ (मानव) शबव्दादि 
कामभोगों में अथवा इच्छारूप एवं मदनरूप कामों में आसक्त हैं, रक्त-गद्ध हैं, मूच्छित हैं । प्रायः यही 
व्याख्या वृत्तिकार ने की है।* / 


प्न॑च्च स्‍नत्ठाज्यसवाच्द:-- 


७. संति पंच मसहब्भूया इहमेगेसिमाहिया। 
पुढवी आऊ तेऊ वाऊ आगासपंचसा ॥७॥ 


८... एते पंच महब्सुया तेब्भो एगो कत्ति आहिया। 
अह एसि विणासे उ विणासो होइ देहिणो ।॥८॥। 


७. इस लोक में पाँच महाशभ्ुत हैं, (ऐसा) किन्‍्हीं ने कहा है। (वे पंच महाभुत हैं) पृथ्वी, जल, तेज, 
वायु और पांचवाँ आकाश । 

८. ये पांच महाभूत हैं | इनसे एक (आत्मा उत्पन्न होता है, ऐसा उन्होंने) कहा । पश्चात्‌ इच 
(पंचमहाभूतों) के विनाश से देही (आत्मा) का विनाश होता है । 

विवेच्र॒न--पंचसहाप्ष्‌तवाद का स्वरूप--इन दो गाथाओं में पंचमहाभुतवाद का स्वरूप बताया गया 
है। व सन न पे वे इन बनता उका न पंचमहाभतवादियों को चार्वाक कहते हैं। यद्यपि सांख्यदशन और वेशेषिकदर्शन भी 
पंचमहाभूतों को मानते हैं, परन्तु वे इन पंचमहाभुतों को ही सभी कुछ नहीं मानते । सांख्यदर्शन पुरुष 
(आत्मा) प्रकृति, महत्तत्व (बुद्धि), अहंकार, पंचज्ञानेन्द्रिय, पंचकर्मे न्द्रिय, पचतन्मात्र (विषय) आदि, तथा 
वेशेषिकदर्शन दिशा, काल, आत्मा, मैने आदि अन्य पदार्थों को भी मानता हैं; जबकि चावकि (लोकायतिक) 
पंचभुतों के अतिरिवत आत्मा आदि कोई भी पदार्थ नहीं मानता, इसलिए इन दोनों गाथाओं में उक्त मत्त 
लोकायतिक का ही मान कर व्याख्या की गई की गई है। ््््च्च्प््य्य्य््ब्ल््त्त 
 लोकायतिक मत इस प्रकार है--“पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश, ये पांच महाभूत सर्वलोक- 
व्यापी एवं सर्वजनप्रत्यक्ष होने से महान्‌ है, इनके अस्तित्व से नतो कोई इध्कार कर सका है, और न 









३२ विउक्कम्म--एतानू अनन्तरोक्ततान्‌ ग्रन्थान्‌ व्युत्कस्य परित्यज्य । अयाणंत्ा-- परमार्थमजानाना: (शी० वृत्ति पत्र १४) 
्अयाणं' ता विरति--अविरतिदोसे य ।” (च्ु० मु० पा० टि० पृ० २) | विउस्सित्ता विविधमनेकप्रकारम्‌ उत्‌ प्राबल्येन 
सिता बद्धा: | (शी० वृत्ति प० १४), वीभत्सं वा उत्सूता विउस्सिता (चू० भु० पा० २) एवं सत्ता|कामेहिं माणवा - 
कामाः शब्दादयः, गृहस्था अप्पसत्थिच्छा । कामेसु--इच्छाकामेसु मयणकामेसु वा सत्ता । (चू० म्रू० पा० टि० २) 


प्रथम उद्देशक : गाथा ७ से ८ २१ 


ही इनका खण्डन । दूसरे मतवादियों द्वारा कल्पित इन पंचभूतों से भिन्न, परलोक में जाने वाला, सुख-दुःख 
भोगने वाला आत्मा नाम का कोई दूसरा पदार्थ नहीं है, क्योंकि उसका (आत्मा का) वोधक कोई 
प्रमाण नहीं है।। प्रत्यक्ष ही एकमात्र प्रमाण है। 

“अनुमान, आगम आदि को हम प्रमाण नहीं मानते, क्योंकि अनुमान आदि में पदार्थ का इन्द्रियों 
के साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध (सन्रिकर्ष) नहीं होता, इसलिए उनका मिथ्या होना सम्भव है । अतः हम मानते 
हैं कि पृथ्वी आदि पंचमहाभूतों के शरीर रूप में परिणत होने पर इन्हीं भूतों से अभिन्न ज्ञानस्वरूप 
चैतन्य उत्पन्न होता है। जैसे--गुड़-महुआ आदि मद्य की सामग्री के संयोग से मदशक्ति उत्पन्न हो जाती 
है, वैसे ही शरीर में इन पंचमहाशभ्रुतों के संयोग से चेतन्यशक्ति उत्पन्न होती है। यह चैतन्य शक्ति 
पंचमहाभूतों से भिन्न नहीं है, क्योंकि वह पंचमहाभूतों का ही काये है। जिस प्रकार जल में बुलबुले 
उत्पन्न होते हैं और इसी में विलीन हो जाते हैं, इसी प्रकार आत्मा भी इन्हीं पंचभूतों से उत्पन्न होकर 
इन्हीं में विलीन हो जाता है ।** 

द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध में इसका विस्तृत वर्णन है । यद्यपि कई प्राचीन चार्वाक पृथ्वी, जल, तेज और 
वायु, इन चार महाभूतों को ही मानते हैं, परन्तु अर्वाचीन चार्वाकों ने सर्वलोक प्रसिद्ध होने से पाँचवें 
आकाश को भी महाभूत मान लिया । 
दीघनिकाय के ब्रह्मजालसृत्त में ऐसे ही चातुर्भोतिकवाद का वर्णन है-- वे भी आत्मा को रूपी, चार 
महाभूतों से निमित तथा माता-पिता के संयोग से उत्पन्न मानते हैं। तथा यह कहते हैं कि शरीर के 
विनष्ट होते हो चेतना भी उच्छिन्न, विनष्ट, और लुप्त हो जाती है ।* 
निराकरण--नियु क्तिकार ने इस वाद का खण्डन इस प्रकार किया है-(पृथ्वी आदि पंचभूतों के 
संयोग से चैतन्यादि गुण (तथा तज्जनित बोलना, चलना, सुनना आदि क्रियारूप गुण) उत्पन्न नहीं हो 
सकते, क्योंकि पंचमहाभूतों का गुण चेतन्य नहीं है । अन्य गुण वाले पदार्थों के संयोग से अन्य गुण वाले 
पदार्थ की उत्पत्ति नहीं हो सकती । जैसे -बालू में तेल उत्पन्न करने का स्निग्धता गुण नहीं है, इसलिए 
वालू को पीलने से तेल पैदा नहीं होता, वैसे ही पंचभूतों में चैतन्य उत्पन्न करने का गुण न होने से, 
उनके संयोग से चैतन्य उत्पन्न नहीं हो सकता | स्पर्शन, रसन, प्राण, चक्षु और स्नोतरूप पाँच इन्द्रियों 





३३ (क) सूच्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक १५-१६ 
(ख) देखें द्वितीयश्र्‌ तस्कन्ध सूत्र ६४४-६४८ 
(ग) सूचकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ० ६५-६६ 
(घ) (१) प्रृथिव्यादिभृतसंह॒त्यां यथा देहादिसम्भव: । 
मदशक्ति: सुरांगेभ्यो यत्‌ तद्‌ वच्चिदात्मनि । . 5&पड्दर्शन समुच्चय ८४ शलोक 
(२) शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञके च पृथिव्यादिशूतेम्यश्चैतन्याभिव्यक्ति: पिष्ोदक ग्रुडधातक्यादियो मदशक्तिवत्‌ ।” 
“भ्रमेयकमलमात्त ण्ड पृ० ११५ 
(३) पृथिव्यापस्तेजोवायूरिति तत्त्वानि, तत्समुदाये शरीरविपयेन्द्रियसंज्ञा: तेम्यश्चैतन्यम । 
--प्त्वोपप्लव शां० भाष्य 
2४ “““अयं अत्ता रूपी चातुमहाभूतिको मातापेत्तिकसम्भवों कायस्स भेदा उच्छिज्जत्ति विनस्सति, न होति परं मरणा 
“”इत्थेके सत्ो सत्तस्स उच्छेदं विनासं विभव पज्ल्रापेंत्ति । “दीघनिकाय ब्रह्मजाल सुत्त पृ० ३० 
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के जो उपादानका रण हैं, उनका गुण भी चैतन्य नहीं होने से भूतसमुदाय का गुण चेतन्य नहीं हो सकता। 
इसके अतिरिक्त एक इन्द्रिय के द्वारा जानी हुई वात, दूसरी इन्द्रिय नहीं जान पाती, तो फिर मैंने सुना 
भी और देखा भी, देखा, चखा, सूंघा, छुआ भी, इस प्रकार का संकलन-जोड़ रूप ज्ञान किसको होगा ? 
परन्तु यह संकलन ज्ञान अनुभवसिद्ध है। इससे प्रमाणित होता है कि भौतिक इन्द्रियों के अतिरिक्त 
अन्य कोई ज्ञाता है जो पाँचों इच्द्रियों द्वारा जानता है। इन्द्रियाँ करण हैं, वह तत्त्व कर्ता है। वही तत्त्व 
आत्मा है। आओ 50 
: वृत्तिकार एक शांका प्रस्तुत करते हैं--यदि पंचभूतों से भिन्न आत्मा नामक कोई पदार्थ नहीं 
है, तो फिर मृत शरीर के विद्यमान रहते भी वह (शरीरी) मर गया” ऐसा व्यवहार कैसे होगा ? 
यद्यपि चार्वाक इस शंका का समाधान यों करते हैं कि शरीर रूप में परिणत पंचभूतों में चैतन्य 
शक्ति प्रकट होने के पश्चात्‌ उत्त पांच भूतों से किसी भी एक या दो या दोनों के विनष्ट हो जाने पर 
देही का नाश हो जाता है, उसी पर से 'वह मर गया', ऐसा व्यवहार होता है, परन्तु यह युक्ति निराधार 
है । मृत के जेतन्य शतमान जत्मा। वजन लिन तर र मे पल ह। और न हिथ में भी पांचों भूत विद्यमान रहते हैं, फिर भी उसमें चेतन्यशक्ति नहों रहती, इसलिए यह 
उन न है कि चतन्य शक्तिमान्‌ (आत्मा) पंचभोतिक शरीर से भिन्‍न है । और वह नित्य है । इस पर से इस 
वात का भी खण्डन हो जाता है कि पंचज्नूर्तों के नष्ट होते ही देही (आत्मा) का भी नाश हो जाता 
है।'* 
आत्मा अनुमान से, "मैं सुखी हूँ, मैं दुःखी हूँ' इत्यादि प्रत्यक्ष अनुभव से, तथा “अत्थि मे आया 
उववाइए” इत्यादि आगम प्रमाण से सिद्ध होता है। चार्वाक एकमात्र प्रत्यक्ष को मान कर भी स्वयं 
अनुमान प्रमाण का प्रयोग करता है, यह “वदतो व्याघात' जैसा है। 
मिट्टी की बनाई हुई ताजी पुतली में पांचों भूतों का संयोग होता है, फिर भी उसमें चेतन्य गुण 
क्यों नहीं प्रकट होता ? वह स्वयं बोलती या चलती क्‍यों नहीं ? इससे पंचभूृतों से चैतन्यगुण प्रकट होने का 
सिद्धान्त मिथ्या सिद्ध होता है । चैतन्य एकमात्र आत्मा का ही गुण है, वह पृथ्वी आदि पंचभूतों से भिन्‍न 
है, स्परशन, रसन आदि गुणों के तथा ज्ञानगुण के प्रत्यक्ष अनुभव से उन गुणों के धारक गुणी का अनुमान 
किया जाता है । . 
देह विवष्ट होने के साथ आत्मा का विनाश सानना अनुचित 


देह के विनाश के साथ आत्मा का विनाश मानने पर तीन वड़ी आपत्तियाँ आती हैं-- 


(१) केवलज्ञान, मोक्ष आदि के लिए की जाने वाली ज्ञान, दर्शन, चारित्र की तथा तप, संयम, 
क्षत, नियम आदि की साधना निष्फल हो जायगी। 


(२) किसी भी व्यक्ति को दान, सेवा, परोपकार, लोक-कल्याण आदि पुण्यजनक शुभकर्मों का 
फल नहीं मिलेगा । 





३५ (क) पंचण्ह संजोए अण्णगुणाणं च चेइणागुणों । 
पंचेंदियठाणाणं, ण॑ अण्णमुणियं मुणइ अण्णों ॥ ---नियुक्ति गा०-३३ 
(ख) सूत्रक्षतांग दृत्ति पत्रॉंक १५-१६ 


प्रथम्त उद्देशक ; गाथा ६ से १० र्३ 


(३) हिंसा, झूठ, चोरी आदि पापकर्म करने वाले लोग निःशंक होकर पापकर्म करेंगे क्योंकि उनका 
आत्मा तो शरीर के साथ यहीं नष्ट हो जायेगा | परलोक में उन पापकर्मों का फल भोगने के लिए 
उनकी आत्मा को नरक, तिरय॑च आदि दुर्गतियों में कहीं जाना नहीं पड़ेगा | इस मिथ्याबाद के फलस्वरूप 
सर्वत्र अऋराजकता अनैतिकता और अव्यवस्था फैल जायगी । 


जैनदर्शन मानता है कि आत्मा द्रव्य दृष्टि से नित्य होते हुए भी पर्यायहृष्टि से कथंत्रित्‌ अनित्य है 
ऐसा मानने पर ही शुभाशुभ कर्मफल व्यवस्था वन सकती है, पापकर्म करने वालों की आत्मा को दूसरी 
गति एवं योनि में उसका फल अवश्य भोगना पड़ेगा, पुण्यकर्म करने वालों को भी उसका शुभ कल मिलेगा 
और ज्ञान-दर्शन-चा रित्र, तप आदि को उत्कृष्ट साधना करने वालों की आत्मा कर्मों से मुक्त, सिद्ध, बुद्ध, 
हो सकेगी । 


निष्कर्ष यह है कि पंचभूतवाद का सिद्धान्त मिथ्यात्वग्रस्त है, अज्ञानपुलक है, अतः कर्मवन्‍्ध का 
कारण है । 


एएव्काब्स्तव्याल्इ:--- 


&६. जहा य पुढवीथूमे एगे ताणा हि दीसइ। 
एवं भो ! कसिणे लोए विण्ण्‌ नाणा हिं दीसए ॥६॥ 


१०. एवसेगे त्ति जंपंति मंदा आरंभणिस्सिया । 
एगे किच्चा स्य पाव॑ं तिव्ब दुबख नियच्छह ॥१०।॥। 


६, जैसे एक ही पृथ्वीस्तूप (पृथ्वीपिण्ड) नानाछपों में दिखाई देता है, है जीवों ! इसी तरह 
समस्त लोक में (व्याप्त) विज्ञ (आत्मा) नानारूपों में दिखाई देता है; अथवा (एक) आत्मरूप (यह) 
समस्त लोक नानारूपों में दिखाई देता है ।** 


१० इस प्रकार कई मन्दमति (अज्ञानी), आत्मा एक ही है, ऐसा कहते हैं, (परन्तु) आरम्भ में 
आसवत रहने वाला व्यवित पापकर्म करके स्वयं अकेले ही दुःख प्राप्त करते हैं (दूसरे नहीं)। 


३६ 'कसिणे लोए विण्णू ताणा हि दीसए'--पराठ में 'कसिणे लोए' को सप्तम्यन्त मानकर व्याप्तपद का अध्याहार 
करने से ऐसा अथे होता है। भौर 'कसिणे लोए! को प्रथमान्त मानकर अर्थ करने से दूसरा अर्थ होता है । 
चूणिकार ने विण्णू” शब्द का अर्थ विद्वान्‌ अथवा विष्णु (व्यापक ब्रह्म) किया है । 


३७ गाथा १० में 'एगे किच्चा”“दुक्ख॑ नियच्छइ' का अर्थ वृत्तिकार ने किया है 'एगे! अर्थात्‌ कई पापकर्म करके. 
स्वयं तीन्र दुःख पाते हैं। यहाँ आषंवचन होने से “नियच्छइ! में बहुबचन के बदले एकवचन का प्रयोग किया 
है । परन्तु 'एगे' का अर्थ 'एकाकी' करने से अर्थ हो जाता है--'आरम्भासक्त जीव पाप करके स्वयं अकेले ही 
तोन्न दुःख प्राप्त करता है। 'एवंमेगेत्ति' का अर्थ चूणिकार 'एक एवं पुरुष: एवं प्रभाषन्ते” करते हैं । 


श्ड सृपकृतांग--प्रथम अध्ययन--समय 


विवेचन--एकात्मवाद का स्वरूप और उसका खण्डन--प्रस्तुत दोनों गाथाओं में से नौवीं गाथा 
में दृष्टान्त द्वारा एकात्मवाद का स्वरूप बता कर, दसवीं गाथा में उसका सयुक्तिक खण्डन 
किया है। ह 


प्रस्तुत गाथा में प्रतिपादित एकात्मवाद उत्त रमीमांसा (वेदान्त) दर्शनमान्य है ।** वेदान्तदर्शन का 
प्रधान सिद्धान्त है--इस जगत में सब कुछ ब्रह्म (शुद्ध-आत्म) रूप है, उसके सिवाय नाना दिखाई देने 
वाले पदार्थ कुछ नहीं हैं । अर्थात्‌ चेतन-अचेतन (पृथ्वी आदि पंचभुत तथा जड़ पदार्थ) जितने भी पदार्थ हैं, 
वे सब एक ब्रह्म (आत्म) रूप हैं।* यही वात शास्त्रकार ने कही है--'एवं भो कसिणे लोए विण्णू |” 
नाना दिखाई देने वाले पदार्थों को भी वे दृष्टान्त द्वारा आत्मरूप सिद्ध करते हैं, जेसे-पृथ्वीसमुदायरूप 
पिण्ड (अवयवी) एक ही है, फिर भी नदी, समुद्र, पर्वत, रेती का टीला, नगर, घट, घर आदि के रूप में 
वह नाना प्रकार का दिखाई देता है, अथवा ऊँचा, नीचा, काला, पीला, भूरा, कोमल, कठोर आदि के 
भेद से नाना प्रकार का दिखाई देता है, किन्तु इन सब में पृथ्वीतत्त्व व्याप्त रहता है। इन सब भेदों के 
बावजूद भी पृथ्वी-तत्त्व का भेद नहीं होता, इसी प्रकार एक ज्ञानपिण्ड (विज्ञ-विद्वान) आत्मा ही चेतन- 
अचेतनरूप समग्र लोक में व्याप्त है। यद्यपि एक ही ज्ञानपिण्ड आत्मा पृथ्वी, जल आदि भ्रूत्ों के आकार 
में ताना प्रकार का दिखाई देता है, फिर भी इस भेद के कारण आत्मा कें स्वरूप में कोई भेद नहीं 
होता । 


आशय यह है कि जैसे-- घड़े आदि सब पदार्थों में पृथ्वी एक ही है, उसी तरह आत्मा भी विचित्र 
आक्ृति एवं रूप वाले समान जड़-चेतनमय पदार्थों में व्याप्त है और एक ही है। श्र्‌ति (वेद) में भी कहा 
है-- जैसे-- एक ही चन्द्रमा जल से भरे हुए विभिन्‍न घड़ों में अनेक दिखाई देता है, वैसे सभी भ्षृतों में 
रहा हुआ एक ही (भूत) आत्मा उपाधि भेद से अनेक प्रकार का दिखाई देता है। जैसे एक ही वायु सारे 
लोक में व्याप्त (प्रविष्ट) है, मगर उपाधिभेद से अलग-अलग रूप वाला हो गया है, वेसे एक ही आत्मा 
उपाधिभेद से विभिन्‍नरूप वाला हो जाता है | | 
३८ उत्तरमीमांसा या वेदान्त के सिद्धान्त उपनिषदों में, कुछ पुराणों और अन्यवैदिक ग्रन्थों में मिलते हैं। वेद का 
उपनिषदों में संग्रहीत ज्ञानकाण्ड वेदान्त कहलाता है। वेदान्तदर्शन का क्रमशः वर्णन स्वरचित ब्रह्मसूत्र (वेदान्त 
सूत्र) में सर्वप्रथम बादरायण (ई० पू० ३-४ शताब्दी) ने किया, जिस पर शंकराचार्य का भाष्य है। 


३६ (क) (१) 'सर्व खल्विदं ब्रह्म नेहनानास्ति किचन! जजह्मसूत्र 
(२) सर्वमेत्दिदं ब्रह्म' --छान्दोग्यो पनिषद्‌ ३।१४।१ 
(३) 'ब्रह्म खल्विदं वाव सर्वम्‌! --मैञ्युपनिषद्‌ ४।६।३ 
(४) 'पुरुष एवेदं, सर्वे यच्चभूतं यच्च भाव्यम्‌ । +श्वेताश्वतरोप० अ० ४ ब्रा० ६।१३ 


४० (क) एक एवं हि भूतात्मा, भूते भूते व्यवस्थित: । 
एकधा बहुधा चँव हृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥ 
(ख) वायुयंथेको भुवर्न प्रविष्टो, रूपं रूपं प्रतिरूपो बभूव । 
एकस्तथा सर्वभूतान्तरात्मा रूपं रूप प्रतिरपो बहिएच ॥ “-कठोप० २५१८ 


प्रथम उद्ेशक : गाथा ११ से १२ २५ 


शंदा--वे एकात्मबादी मन्दबुद्धि इसलिए हैं कि युक्ति एवं विचार से रहित एकान्त एकात्मवाद 
स्वीकार करते हैं। एकान्त एकात्मवाद युक्तिहीन है, सारे विश्व में एक ही आत्मा को मानने पर सिम्न- 
लिखित आपत्तियाँ आती हैं-- 

(१) एक के द्वारा किये गए शुभ या अश्ुभकर्म का फल दूसरे सभी को भोगना पड़ेगा जो कि 
अनुचित व अयुक्तिक है। 

“7 एक्क के कमेबन्धन होने पर सभी कर्मबन्धन से बद्ध और एक के कर्मवन्धन से मुक्त होने पर 
सभी कर्मबन्धन से मुक्त होंगे। इस प्रकार की अव्यवस्था हो जाएगी कि जो जीव मुक्त है, वह बच्धन में 
पड़ जाएगा और जो बन्धन में पड़ा है, वह मुक्त हो जाएंगा। इस प्रकार बन्ध और मोक्ष की अव्यवस्था 
हो जायेगी । 


(३) देवदत्त का ज्ञान यज्ञदत्त को होना चाहिए तथा एक के जन्म लेने, मरने या किसी कार्य में 


प्रवत्त होने पर सभी को जल्म लेन, मरना णा उस कार्य में प्रवत्त होना चाहिए । परन्तु ऐसा कदापि होना 
सस्भव नहीं है। 


(४) जड़ और चेतन सभी में एक आत्मा मानने पर आत्मा का चेतन्य या ज्ञान गुण जड़ में भी आ' 
जाएगा, जी कि असम्भव है । 


(५) जिसे शास्त्र का उपदेश दिया जाता है वह और शास्त्र का उपरदेष्ठा, दोनों में भेद न होने के 
कारण शास्त्ररचना भी न हो सकेगी ) 


इसीलिए शास्त्रकार ने कहा है--“एगे किच्चा सय॑ पाबं तिव्वं दुब्ख नियचछ३”/--आशय यह है--संसार 


में यह प्रत्यक्ष देखा जाता है कि जो पापकर्म करता है, उस अकेले को ही उसके फलस्वरूप तीत्र दुःख 
प्राप्त होता है, दूसरे को नहीं । किन्तु यह एकात्मवाद मानने पर बन नहीं सकता ।** 


स्ज्ज्जीजख सच्ची रव्याल्इ--- 


११.  पत्तेयं कसिणे आया जे बाला जे य पंडिता। 
संति पेच्चा ण ते संति णत्थि सत्तोबबाइया ॥११७ 
१२. णत्थि पुण्णे व पावे वा णत्थि लोए इतो परे । 
सरीरस्स विणासेणं विणासों होति देहिणों ॥१२॥ 
११. जो बाल (अज्ञानी) हैं और जो पण्डित हैं, उन प्रत्येक (सब) की आत्माएँ पृथक-पुथक हैं । 
मरने के पश्चात्‌ वे (आत्माएँ) नहीं रहतीं | परलोकगामी कोई आत्मा नहीं है। 


बी १२. (इस वाद के अनुसार) पुण्य अथवा पाप नहीं है, इस लोक से पर (आगे) कोई दूसरा लोक 
नहीं है । देह का विनाश होते ही देही (आत्मा) का विनाश हो जाता है। 





४१ (क) एकात्मवाद से सम्बन्धित विशेष वर्णन के लिए देखिए 


-“ठ्वितीय श्रुतस्कन्ध सूत्र ८रे३ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १६ के आधार पर 


२६ सूत्रकृतांग-- प्रथम अध्ययस्--समय 


विवेचन - तज्जीव तच्छरीरवाद का मन्तव्य और उसकी फलश्र ति-इन दोनों गाथाओं में से प्रथम 
गाथा में तज्जीव-तच्छरी रवाद का मन्तव्य बताया गया है और दूसरी गाथा में इसकी फलश्र्‌ ति । 


न 2 

“बही जीव है और वही शरीर है,' इस प्रकार जो मानता है, उसे तज्जीव-तच्छरी रवाद कहते 
हैं ।४* बच्चेपि पंचमहाभूतवादी भी शरीर को ही आत्मा बताता हैं, किन्तु उसके मत में पंचमहाचूत ही 
शरौर के रूप में परिणत होकर दौड़ना, बोलना आदि सब क्रियाएँ करते हैं, जबकि तज्जीव तच्छरीर 
वादी शरीर से चेतन्यशक्ति की उत्पत्ति या अभिव्यक्ति मानता है। शरीर से आत्मा को अभिन्न मानता 
है, यही इन दोनों बादों में अन्तर है।_ ्््--ए्फऋ 


यों तो जैनदर्शंन, न्‍्यायदर्शन आदि भी कहते हैं-- प्रत्यगात्मा भिद्यते' प्रत्येक प्राणी की आत्मा भिन्न 
है, वह अपने आप में सम्पूर्ण है, पूर्ण शक्तिमान है, किन्तु तज्जीव-तच्छरी रवाद की मान्यता विचित्र है, 
वह कहता है--जब तक शरीर रहता है, तव तक ही उसकी आत्मा रहती है, शरीर के नष्ट होते ही 
आत्मा नष्ट हो जाती है, क्योंकि दरीररूप में परिणत पंचमहाभूतों से जो चैतन्यशक्ति उत्पन्न होती है, 
वह उनके विखरते ही या अलग-अलग होते ही नष्ट हो जाती है। शरीर से बाहर निकल कर कहीं 
अन्यत्न जाता हुआ चेतन्य प्रत्यक्ष नही दिखाई देता, इसलिए कहा गया--प'ेच्चा ण ते संति ।” अर्थात्‌ - 
मरने के वाद परलोक में वे आत्माएँ नहीं जाती । 


निष्कर्ष यह है कि शरीर से भिन्‍न स्व-कर्मफलभोक्ता परलोकानुयायी कोई आत्मा नामक पदार्थ 
नहीं है। जो है, वह शरीर से अभिन्‍न है। इसी रहस्य को स्पष्ट करने के लिए कहते हैं--“णत्वि 
सत्तोववाइय।--अर्थात्‌ कोई भी जीव (प्राणी) औपपातिक-एक भव से दूसरे भव में जाने वाले नहीं होते । 
जैसा कि उनके बृहदारण्पक उपनिषद्‌ में कहा है--“प्रज्ञान (विज्ञान) का पिण्ड यह आत्मा, इल क्षुतों 
से उठकर (उत्पन्न होकर) इनके नाश के पश्चात्‌ ही नष्ट हो जाता है, अतः मरने के पश्चात्‌ इसकी 
चेतना (आत्मा) संज्ञा नहीं रहती |”? बौद्धग्रन्थ सुत्तपिटकान्तर्गत उदान में, तथा दीघनिकाय के सामड्व्य- 
फलसुत्त में इसी से मिलते-जुलते मन्तव्य का उल्लेख है 


४२ (क) स एवं जीवस्तदेव शरीरमितिवदितु' शीलमस्येति तज्जीव-तच्छरीरवादी । 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक-२० 
४३ प्र (वि) ज्ञानघन एकतेभ्यो धूतेभ्य: समुत्यायातान्येवानुविनश्यति, न प्रेत्यसंज्ञाइस्तीति ।* 
--बृहदारण्यक उपनिषद्‌ अ० ४ ब्रा० ६, श्लो० १३ 
४४ (क) संते के समणन्राह्मणा एवं वादिनों एवंदिद्ठानो-तं जीव॑ तं॑ शरीरं, इदमेव सच्च॑ मोघमज्ञति"*'। 
” --सुत्तपिटक उदानं, पढ़मनातित्थियसुत्त' पृ० १४२ 
(ख) ““अजितकेसकम्बलो म॑ एतदवोच--'नत्थि, महाराज ! दिल्न', नत्यि यिद्‌ढं नत्थि हुतं, नत्यि सुकतदुक्कटान 
कम्मान फल॑ विपाको, सत्यि अय॑ लोको, नत्यथि परोलोको, नत्यि माता नत्थि पिता, नत्थि सत्ता ओपपातिका 


नत्थि लोके-सम-ण ब्राह्मणा सम्मग्गता सम्मापठिपन्ता, ये इमंच्‌.लोकं; परं च लोक॑ सययं अभिज्जा के 288 


प्रथम उद्देशक : गाथा ११ से ११ 


इस प्रकार के बाद के तीन परिणाम फलित होते हैं, जो १२ वीं गाथा में बता दिये गए हैं-- 
(१) जीव के शुभाशुभकर्मफलदायक पुण्य और पाप नहीं होते । 

(२) इस लोक से भिन्‍न कोई दूसरा लोक ही नहीं है । 

(३) शरीर के नाश के साथ ही शरीरी आत्मा का नाश हो जाता है। 


पुण्य और पाप ये दोनों इसलिए नहीं माने गये कि इनका धर्मीरूप आत्मा यहीं समाप्त हो जाता 
है । पुण्य-पाप को मानने पर तो उनका फल भोगने के लिए परलोक में गमन भी मानना जरूरी हो 
जाता है । इसलिए न तो पृण्य-पाप है, और न ही उनका फल भोगने के लिए स्वर्ग-नरकादि परलोक हैं । 


जब आत्मा ही नहीं, तब आत्मा को धारण करने वाला प्राणी एक जन्म से दूसरे जन्म में केसे 
जायेगा ? जैसे पानी का बुलबुला पानी से भिन्‍न नहीं होता है, वह पानी से ही पैदा होता है हे उसी 
में बिलीन हो जाता है, वैसे ही चैतन्य पंचभूतात्मक शरीर से ही पैदा होता है, और उसी में समा 
जाता है, उसका अलग कोई अस्तित्व नहीं है । जैसे प्रीष्मऋतु में मरुभूमि में जल न होने पर भी जल 
का भ्रम हो जाता है, वैसे ही पंचभूतसमुदाय बोलना, चलना आदि विशिष्ट क्रियाएँ करता है, इससे 
जीव होने का भ्रम होता है ।” 


जब उनसे यह पूछा जाता है कि यदि शरीर से भिन्‍न कोई आत्मा नहीं है, पुण्य-पाप एवं परलो- 
कादि नहीं हैं, तब धवी-निर्धत, रोगी-निरोगी, सुखी-दुःखी आदि विचित्रताएँ जगत्‌ में क्‍यों हष्टिगोचर 
होती हैं ? तो वे उत्तर देते हैं--यह सब स्वभाव से होता है । जैसे--दो पत्थर के टुकड़े पास-पास ही पड़े 
हैं, उनमें से एक को मूर्तिकार गढ़ कर देवमूरति बना देता है, तो वह पूजनीय हो जाता है । दूसरा 
पत्थर का टुकड़ा केवल पर धोने आदि के काम आता है। इन दोनों स्थितियों में पत्थर के टुकड़ों का 
कोई पुण्य या पाप नहीं है, जिससे कि उनकी वैसी अवस्थाएँ हों, किन्तु ये स्वाभाविक है । अतः जगत्‌ 
में हृश्यमान विचित्रता भी स्वभाव से है। कांटों में तीक्षणता, मोर के पंखों का रंगबिरंगापन, मुर्गी की 
रंगीन चोटी आदि स्वभाव से होते हैं (१४ परन्तु कोई भी भारतीय आस्तिक दर्शन इस समाधान से 


सन्तुष्ट नहीं हैं | पुण्य-पाप या परलोक न मानने पर जगत्‌-की सारी व्यवस्था एवं शुभकाये में प्रोत्साहन 
समाप्त हो जायेंगे । 


कठिन शब्दों की व्यास्या--पेच्चा--मरने के बाद परलोक में ओववाइया--औपपातिक, एक भव से 
दूसरे भव में जाना उपपात कहलाता हैं । भव में जाना उपपात कहलाता है) जो एक भव से दूसरे भव में जाते हैं, वे औपपातिक हैं। | 


पर्वेदेति । चातुमहाभूतिको अय॑ पुरिसो यदा काल करोति, पढवीपठवीकायं अनुपेति, अनुपगच्छति, आपो 
आपो काय॑ अनु”“तेजोते-जोकायं अनु०””वायो वायोकायं अनु०”“आकास इन्द्रियानि संकमन्ति 


मुसा विलापो ये के थि अत्थिकवादी बदन्ति | बाले च पण्डिते च कायरस भेदा उच्छिजति विनस्संति, न 
होन्ति पर मरणा' ति। हे 





--सुत्तपिटक दीघनिकाय भा० १ सामब्जफलसुत्त, पू ०-४१-५३ 
(ग) सूत्रकृतांग द्वितीयश्र्‌ तस्कन्ध सु०-५३३-८३४ में, तथा रामपसेणियसुत्त' में इस सम्बन्ध में विस्तृत वर्ण देखें । 
४५ सृत्रकृतांग शीलांक वत्ति पत्रांक-२०-२१ । 


श्प सृत्रफृतांग-- प्रथम अध्ययन--समये 


ज्ञव्कारव्कतल्यालइ-- 


१३. कुब्व॑ च कारव॑ चेव सब्बं कुब्ब॑ ण विज्जति । 
एवं अकारओ भप्पा एवं ते उ पंगब्मिया ॥१३॥ 


१४. जे ते उ बाइणों एवं लोए तेसि कुओ सिया। 
तमातो ते तमं जंति मंदा आरंभनिस्सिया।| १४ ॥ 


१३. आत्मा स्वयं कोई क्रिया नहीं करता, और न दूसरों से कराता है, तथा आत्मा समस्त (कोई ' 
भी) क्रिया करने वाला नहीं हैं। इस प्रकार आत्मा अकारक है। इस प्रकार वे (अकारकवादी साँख्य 


आदि) (अपने मन्तव्य की) प्ररूपणा करते हैं। 


१४. जो वे (पूर्वोक्त) वादी (तज्जीव-तच्छरी रवादी तथा अकारकवादी) इस प्रकार (शरीर से 
भिन्‍न आत्मा नहीं है, इत्यादि तथा “आत्मा अकर्त्ता और निष्क्रिय है”) कहते हैं, उनके मत में यह 
लोक (चतुर्गतिक संसार या परलोक) कैसे घटित हो सकता है ? (वस्तुतः) वे मूढ़ एवं आर्भ में आसंक्त 
वादी एक (अज्ञान) अन्धकार से निकल कर दूसरे अन्धकार में जाते हैं । ४ 

विवेचन--अकारकथादः क्या है ?-- १३वीं गाथा में अकारकवाद की झांकी बताई गईं है। चूणिकार 
और वृत्तिकार ने इसे सांख्यों का मत बताया है। क्‍योंकि अकर्ता नियुणों भोक्ता आत्मा कापिलदर्शने', यह 
सांख्य दर्शनमान्य उक्ति प्रसिद्ध है। सांख्यदर्शन आत्मा को अमूत्तें, कूटंस्थनित्य और सर्वव्यापी मानते 
है, * इसलिए उसके मतानुसार आत्मा स्वतन्त्र कर्ता (क्रिया करने में स्वतंत्रे) नहीं हो सकता, वह स्वयं 
क्रियाशून्य होता है। वह दूसरे के द्वारा क्रिया कराने वाला नहीं है। इसीलिए कहा गया है-- ुब्बं 
च कारवं चेव” गाथा में प्रयुक्त प्रथम 'च' शब्द आत्मा के भूत और भविष्यत्‌ कर्त॒त्व का निषेधक है। 
आत्मा इसलिए भी अकरत्ता है कि वह विषय-सुख आदि को तथा इसके कारण परंंण्य आदि कर्मों को नहीं 
करता । । 

प्रइन होता है--जब इस गाथा में आत्मा के स्वयं कत्‌ त्व एवं कारयितृत्व का निषेध कर दिया, 
तब फिर दुबारा “सब्वं कुब्वं न विज्जई” कहने की आवश्यकता क्यों पड़ी ? 

इसका समाधान यों किया जाता है कि आत्मा स्वयं क्रिया में प्रवृत्त नहीं होता, किन्तु 'मुद्राप्रति- 
बिम्बोदय न्याय” एवं जपास्फटिकन्याय से वह स्थितिक्रिया एवं भोगक्रिया करता है। 

जैसे किसी दर्पण में प्रतिविम्बित मूरति अपनी स्थिति के लिए प्रयत्न नहीं करती, वह अनायास 
ही चित्र में स्थित रहती है, इसी प्रकार प्रकृतिरूपी दर्पण में प्रतिबिम्बित आत्मा अनायास ही स्थित 
रहती है । ऐसी स्थिति में प्रकृतिगत विकार पुरुष (आत्मा) में प्रतिभासित होते हैं। इस सुद्राप्रतिबिम्बो- 
दय न्याय से आत्मा स्थित क्रिया का स्वयं कर्त्ता न होने के कारण अकर्त्ता-सा है । 





४६ “अमृतंश्वेतनों भोगी नित्य: सर्वंगतो5क्रियः । 


अकर्ता निगुण: सुक्ष्म आत्मा कापिलदर्शने ॥” +परड्दर्शन समुच्चय 


प्रथम उद शफ । गाया १३४ से १४ २€ 


इसी प्रकार स्फटिक के पास लाल रंग का जपापुष्प रख देने से वह लाल-सा प्रतीत होता है, 


इसी तरह स्वयं भोगक्रिया रहित आत्मा में बुद्धि के संसर्ग से बुद्धि का भोग प्रतीत होता है । यों जपास्फ- 
टिक न्याय से आत्मा की भोगक्लिया मानी जाती है। 


इस प्रम के निवारणाथे दुबारा यह कहना पड़ा--'सब्बं....विज्जइ ।' अर्थात्‌ आत्मा स्वयं किसी 
भी क्रिया का कर्त्ता नहीं होता । वह एक देश से दूसरे देश जाने की सभी परिस्पन्दादि क्रियाएँ नहीं करता 
क्योंकि वह सर्वव्यापी और अमूत्ते होने के कारण आकाश की तरह निष्क्रिय है ।** | 


सांख्यों का विरोधों फ्थन-- 


सामान्‍्यतया जो कर्ता होता है, वही भोक्ता होता है किन्तु सांख्यमत में कर्त्ता प्रकृति है, भोक्ता 
पुरुष (आत्मा) है। दानादि कार्य अचेतन प्रकृति करती है, फल भोगता है >-विततन पुरुष । इस तरह 
क॒त्‌ त्व-भोक्तुत्व का समानाधिकरणत्व छोड़ कर व्याधिकरणत्व मानना पहला विरोध है । पुरुष चेतना- 
वान हैं फिर भी नहीं जानता, यह दूसरी विरुद्धता हैं। पुरुष न बद्ध होता है, न मुक्त और नहीं 
भवान्तरगामी ही होता है, प्रकृति ही बद्ध, मुक्त और भवान्तरगामिनी होती है, यह सिद्धान्तविरुद्ध, 
अनुभवविरुद्ध कथन भी धृष्टता ही है इसीलिए कहा गया है--एवमकारओ अप्पा, एवं ते उपगव्भिया (४८ 
पूर्वोक्त वादियों के मत में लोक-घटना कंसे ? 

१४वीं गाथा में तज्जीव-तच्छुरी रवाद और अकारकवाद का निराकरण करते हुए इन दोनों मतों 
को मानने पर जन्म-मरणरूप चातुर्गेतिक संसार या परलोक घटित न होने की आपत्ति उठाई है | तज्जीव-५» 
तच्छरी रवादी शरीर से आत्मा को भिन्न मानते हैं तथा परलोकानुगामी नहीं मानते । तज्जीव-तच्छरी र- 


वाद तथा उसकी ये असंगत मान्यताएँ मिथ्या यों हैं कि शरीर से आत्मा भिन्न सिद्ध होता है। इसे सिद्ध 
करने के लिए वृत्तिकार ने कुछ प्रमाण प्रस्तुत किये हैं-- 


(१) दण्ड आदि साधनों के अधिष्ठाता कुम्भकार की तरह आत्मा इच्धियों आदि करणों का 
अधिष्ठाता होने से वह इनसे भिन्न है। 


(२) संडासी और लोहपिण्ड को ग्रहण करने वाला उनसे भिन्‍न लुहार होता है, इसी तरह इन्द्रियों 
(करणों) के माध्यम से विषयों को ग्रहण करने वाला इन दोनों से भिन्‍न आत्मा है।...ः 
के 5 22220: 22248 की लक 5 किक 45 00०५८ 


(३) शरीररूप भोग्य पदार्थ का भोक्ता शरीर के अंगभूत इन्द्रिय और मन के अतिरिक्त और कोई 
पदार्थ होना चाहिए, वह आत्मा ही है। 


आत्मा को परलोकगामी न मानना भी यथार्थ नहीं है। आत्मा का परलोकगमन निम्नोक्त अनु- 





४७ सूच्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक-२१ 
४८ (क) सूचकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक २१ 


(ख) तस्मान्न वध्यते बद्धा न मृच्यते, नाईपि संसरति कश्चित्‌ । 


संसरति बध्यते सुच्यते च नानाश्रया प्रकृति: ॥ “-सांख्यकाएरिकर 


३० सूत्रकृतांग---प्रथम अध्ययन-- समय 


मान से सिद्ध हो जाता है--तत्काल जन्मे हुए वालक को माता के स्तनपान की इच्छा पूर्व॑जन्म में किये 
गए स्तनपान के प्रत्यभिज्ञान के कारण होती है। इससे पूर्वजन्म सिद्ध होता है, और पूर्वजन्म सिद्ध होने 








से अगला जन्म (परलोक) भी सिद्ध हो जाता है। अतः आत्मा का परलोकगमन शुभाशुभ कर्मों के अनुसाः ' अनुसार 
अवश्य होता है _ कक जनक कक लत 


इस प्रकार धर्मीरूप आत्मा का पृथक्‌ अस्तित्व सिद्ध होने से उसके धर्मरूप पुण्य-पाप की सिद्धि हो 
जाती है। पुण्य-पाप को न मानने पर जगत में प्रत्यक्ष दृश्यमान ये सुखी-दुःखी आदि विचित्रताएँ, 
जो कर्मफलस्वरूप ही है, कैसे संगत हो सकती हैं ? पुण्य-पापरूप कर्म मानने पर ही उनके फलस्वरूप 
चतुर्ग तिरूप ससार (लोक) घटित हो सकता है, अथवा लोकगत विचित्रताएँ सिद्ध हो सकती हैं | इसीलिए 
तज्जीव तच्छरी रवादियों के प्रति आक्षेप किया है--लोए''सिआ ? 


अकारकवादी सांख्यादि मतवादियों के लिए भी यही आपत्ति शास्त्रकार ने उठाई है--आत्मा को 
एकान्त कूटस्थ नित्य, अमृत, सर्वव्यापी एवं निष्क्रिय (अकर्ता) मानने पर प्रत्यक्ष हृश्यमान जन्म-मरणादि 
रूप अथवा नरकादिगतिगमनरूप यह लोक (संसार प्रपञ्च) कंसे सिद्ध होगा? क्योंकि कूटस्थ नित्य 
आत्मा एक द्रीर को छोड़कर दूसरे शरीर में, एक गति या योनि छोड़कर दूसरी गति या योनि में कंसे 
जन्म-मरण करेगा ? तथा एक ही शरीर में बालक, युवक, वृद्ध आदि पर्यायों को धारण करना कैसे 
सम्भव होगा ? अगर कर्मानुसार जीवों का गमतागमन नहीं माना जाएगा तो जन्म-मरण आदि रूप 
पंसार कंसे घटित होगा ? कूटस्थ नित्य आत्मा तो अपरिवर्तेनशील, एक रूप में ही रहने वाला है, _ऐसी 
मान्यता से बालक सदेव बालक, मूर्ख स्देव मूख ही रहेगा, उप्तमें किसी नये स्वभाव की उत्पत्ति नहीं 
होगी । ऐसी स्थिति में जन्ममरणादि दुःखों का विनाश, उसके लिए पुरुषार्थ, कर्मक्षयार्थ तप, जप, संयम- 
नियम आदि की साधना सम्भव नहीं होगी। 


नियु क्तिकार ने अकारकवाद पर आपत्ति उठाई है कि 'जब आत्मा कर्ता नहीं है और उसका किया 
हुआ कम नहीं है, वह बिना कर्म किये उसका सुखदुःखादि फल कैसे भोग सकता है? यदि कर्म किये 
बिना ही फलभोग माना जाएगा तो दो दोषापत्तियाँ खड़ी होंगी १. कृतनाश और २. अक्ृतागम । फिर तो 
एक प्राणी के किये हुए पाप से सबको दुःखी और एक के किये हुए पुण्य से सबको सुखी हो जाना चाहिए 
किन्तु यह असम्भव और अनुभव विरुद्ध है, तथा अभीष्ट भी नहीं है। 


आत्मा यदि व्यापक एवं नित्य है तो उसकी नरक, तिर्यंच, मनुष्य और देव तथा मोक्षरूप पाँच 
प्रकार की गति भी नहीं हो सकती, ऐसी स्थिति में सांख्यवादियों द्वारा काषायवस्त्र धारण शिरोमुण्डन 
दण्डधारण, भिक्षात्रमोजन, यम-नियमादि अनुष्ठान वगरह साधनाएँ व्यर्थ हो जाएँगी । 


इसी प्रकार एकान्तरूप से मिथ्याग्रहवश आत्मा को निष्क्रिय कूटस्थ नित्य मानकर बंठने से न तो 
त्रिविध दुःखों का सर्वथा नाश होगा, न ही मोक्षादि की प्राप्ति होगी, और कूटस्थ नित्य निष्क्रिय 





४९ “अप्रच्युताध्नुप्पन्न-स्थिरैकस्वभावः नित्य: | -- जो विनष्ट न हो, उत्पन्न न हो स्थिर हो, सदा एक स्वभाव वाला 
हो वह कूटस्थ नित्य कहलाता है। .. | -+सांख्य तत्त्व कौमुदी 


प्रथम उद्े शक । गाया १३ से १४ ३१ 


जडात्मा २४ तत्त्वों का ज्ञान भी कैसे कर सकेगा ? उस आत्मा में पूर्वजन्मों का स्मरण आदि क्रिया भी 
कैसे होगी ?*९ अतः अकारकवाद युक्ति, प्रमाण एवं अनुभव से विरुद्ध है । 


दोनों वादों को मानने चालों को दुर्देशा--- 


इस गाथा के उत्तराद्ध में श्ञास्त्रकार ने पूर्वोक्त दोनों मिथ्यावादों को मानकर चलने वालों की 
दुर्दशा का संक्षेप में प्रतिपादन किया है-- तमाओ ते तम॑ जंति मंदा आरंभणिस्सिया---अर्थात्‌ वें (तज्जीव- 
तच्छरी रवादी) बिवेकमूढ़ मंदमति नास्तिक बनकर आत्मा को शुभाशुभकर्म के फलानुसार परलोकंगामी 
नहीं मानते, इस प्रकार उनकी बुद्धि पर मिथ्यात्व और अज्ञान का गहरा पर्दा पड़ जाने के कारण वे 
अज्ञानान्धकार में तो पहले से ही पड़े होते हैं। अब वे यह सोचकर कि हम आत्मा-परमात्मा, स्वगे-तरक 
पुण्य-पाप आदि नहीं मानते तो हमें क्‍यों पाप-कर्मे का बन्ध होगा, और क्‍यों उसके फलस्वरूप दुर्गति 
मिलेगी ? फलत: बेखटके वे मनमाने हिंसा, झूठ, चोरी, ठगी, आदि पापकर्म में रत हो जाते हैं, इस प्रकार 
ज्ञानावरणीयादि कर्मसञ्चयवश वे और अधिक गाढ़ अज्ञानान्धकार में पड़ जाते हैं । 


जैसे कोई व्यक्ति विष को मारक न माने-समझे या उसके दुष्प्रभाव से अनभिज्ञ रहकर विष खा ले 
ती क्या विष अपना प्रभाव नहीं दिखायेगा ? अवश्य दिखाएगा। इसी प्रकार कोई अनुभवसिद्ध सत्य बात 
को न मानकर उसके परिणाम से अनभिज्ञ रहे और अपने मिथ्या सिद्धान्तों को दुराग्रहवश पकड़े रखे, 
तदनुसार हिसादि दुष्कर्मों में प्रवृत्त हो जाए तो क्या वह मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय आवबि के 
प्रभाव से होने वाले पापकर्मबन्ध से बच जाएगा ? क्‍या उसे वे पापकर्मबन्ध नरकादि घोर अन्धकाररूप 


अपना फल नहीं देंगे ? स्थूल हृष्टि से देखें तो वे एक नरकादि यातना स्थान में सदु-असदु-बिवेक से भ्रष्ट 
होकर फिर उससे भी भयंकर गाढ़ान्धकार वाले नरक में जाते हैं । 


इस प्रकार अकारकवादियों की भी दुर्दशा होती है ! वे भी मिथ्याग्रहवश अपनी मिथ्यामान्यता का 
पतला पकड़कर सत्य सिद्धान्त को सुना-अनसुना करके चलते हैं। फलत: वे मिथ्यात्ववश नाना प्रकार के 
हिंसादि कार्यों को निःशंक होकर करते रहते हैं। केवल २५ तत्त्वों का ज्ञाता होने से मुक्त हो जाने का 
झूठा आश्वासन अपने आपको देते रहते हैं । क्या इससे मिथ्यात्त और हिसादि अविरति के कारण पाप- 
कर्मबन्धन से तथा उत्तके फलस्वरूप नरकादि गतियों से वे वच सकेंगे ? कदापि नहीं | यही कारण है कि 


वे यहाँ भी मिथ्यात्व एवं अज्ञान के गाढ़ अंधकार में डूबे रहते हैं, और परलोक में इससे भी बढ़कर गाढ़ 
अन्धकार में निमग्न होते हैं (५१ | 





३० (क) सूनक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २२ 
(ख) सूत्रकृतांग नियु क्ति गाथा ३४-- 
को बेएड् ? अकयं, कयनासो, पंचहा गई नत्यि । 
देवमणुस्सगयागई जाइसरणाइयाणं च ॥ 
४१ सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक-२२, २३ 


२ सुत्रकृतांग--प्रथम मध्ययन--समय 


जाए 


प्ञान्स्तप्पष्ऊयाव्त - 
१५. सति पंच महब्भुता इहमेगेसि आहिता | 
आयछद्ठा पुणेगा555ु आया लोगे य सासते ॥१५॥ 


१६. दुहओ त्ते ण विणस्संति नो य उप्पज्जए असं । 
सब्वे वि सब्वहा भावा नियतीभावमागता ॥१६॥ 


१५. इस जगत्‌ में पाँच महाभूत हैं और छठा आत्मा है, ऐसा कई वादियों ने प्ररूपण किया 
(कहा) । फिर उन्होंने कहा कि आत्मा और लोक शाइवत--नित्य हैं । 


१६. (सहेतुक और अहेतुक) दोनों प्रकार से भी पूर्वोक्त छहों पदार्थ नष्ट नहीं होते, और न ही 
असत्‌-अविद्यमान पदार्थ कभी उत्पन्न होता है। सभी पदार्थ स्वंथा नियतीभाव-नित्यत्व को प्राप्त होते हैं । 


विवेचन--आत्मषष्ठवाद का निरूपण--इन दो गाथाओं में आत्मषष्ठवादियों की मान्यता का निरूपण 
है। वृत्तिकार के अनुसार वेदवादी सांख्य और शैवाधिकारियों (वेशेषिकों) का यह मत है ।** प्रो० हमेन 
जेकोबी इसे चरक का मत मानते हैं। बौद्ध ग्रन्थ 'उदान' में आत्मा और लोक को शाइवत मानने वाले 
कुछ श्रमण-ब्राह्मणों का उल्लेख आता है ।*? यहाँ शास्त्रकार ने आत्मषष्ठवाद की ४ मुख्य मान्यताओं का 
निर्देश किया है-- 


(१) अचेतन पाँच भत्तों के अतिरिक्त सचेतन आत्मा छठा पदार्थ है,“ 
(२) आत्मा और लोक दोनों नित्य हैं 
(३) छहों पदार्थों का सहेतुक या अहेतुक किसी प्रकार से विनाश नहीं होता, 
(४) असत्‌ की कभी उत्पत्ति नहीं होती और सत्‌ का कभी नाश नहीं होता, 
) सभी पदार्थ सर्वथा नित्य हैं। 
आत्मा और लोक सर्वथा शाश्वत : क्‍यों और कैसे ? . 


पूर्वोक्त भूत-चेतन्यवादियों आदि के मत में जैसे इन्हें अनित्य माना गया है, इनके मत में इन्हें 
सर्वथा नित्य माना गया है। इनका कहना है--सवंथा अनित्य मानने से बंध और मोक्ष की व्यवस्था नहीं 
बन सकती । इस कारण ये आत्मा को आकाश की तरह सर्वव्यापी और अमूर्त होने से नित्य मानते हैं, 
तथा पथ्वी आदि पंचमहाभूतरूप लोक को भी अपने स्वरूप से नष्ट न होने के कारण अविनाशी (नित्य) 


मानते हैं । 


५२ एकेषां वेदवादिनां सांख्यानां शवाधिकारिणाञ्चैतद्‌ आख्यातम्‌ । -सूुत्र० वृत्ति पत्र २४ 
५३. (क) 5 ३5 6 ०एंपांणा काजा8३४९१त 99 (टफधांपव! --प्रो० हमेन जेकोबी 
-:776 58०७० 800 ० ६6 एछ्ण १0ा.%&,9, पृ० 237 

(ख) “सन्ति पनेके समणन्नाह्मणा एवंवादिनो एवं दिट्िठनो--सस्सतो भत्ता च लोको च, इदमेव मोधमज्ञ्यंति ।' 

-- उदान पृ० १४६ 

पड आत्मा षष्ठः कोउथें: ? यथा पंचमहाभूतानि सन्ति, तथा तेम्यः पृथगृभूतः षष्ठ: आत्माख्यः पदार्थोडस्तीति भाव: । 
“दीपिका 





प्रथम उद्देशक * गाथा १४ से १६ 5 ३३ 


बौद्धदर्शन में पदार्थ की उत्पत्ति के पदचात्‌ तत्काल ही निष्कारण विनाश होना माना जाता है, 
अतः उत्पत्ति के अतिरिक्त विनाश का अन्य कोई कारण नहीं है परन्तु आत्मषष्ठवादी इस अकारण 
(निहेंतुक) विनाश को नहीं मानते, और त ही वैशेषिक दर्शन के अनुसार डंडे, लाठी आदि के प्रहार 
(कारणों) से माने जाने वाले सकारण (सहेतुक) विनाश को मानते हैं । तात्पये यह है कि आत्मा हो, 
चाहे पंचभौतिक लोक (लोकगत पदार्थ), अकारण और सकारण दोनों प्रकार से विनष्ट नहीं होते। ये 
चेतनाचेतनात्मक दोनों कोटि के पदार्थ अपने-अपने स्वभाव से च्युत नहीं होते, स्वभाव को नहीं छोड़ते, 
इसलिए नित्य हैं । 


आत्मा किसी के द्वारा किया हुआ नहीं (अक्लंतक) है, इत्यादि हेतुओं से नित्य है, और 'न 
कदाचिदनीदृर्श जगत्‌'-- जगत्‌ कदापि और तरह का नहीं होता, इसलिए नित्य है। 


भगवदगीता में भी कहा गया है--इस आत्मा को शस्त्र काट नहीं सकते, आग जला नहीं सकती, 
पानी भिगों नहीं सकता, हवा इसे सुखा नहीं सकती | अतः यह आत्मा अच्छेद्य है, अभेद्य है, अविकाये 
(विकार रहित) है, यह नित्य, सर्वव्यापी, स्थिर, अचल और सनातन है । 


असत्‌पदार्थ की कदापि उत्पत्ति नहीं होती, सर्वत्र सतपदार्थ की ही उत्पत्ति होती है। अतः 
सांख्यदशन सत्कायंवाद के द्वारा आत्मा और लोक की नित्यता सिद्ध करता है। सत्कायंवाद की सिद्धि 
भी पांच कारणों से की जाती है--** 


(१) असदकरणात्‌--गधघे के सींग की. तरह जो वस्तु नहीं होती, वह (उत्पन्न) नहीं की जा सकती.। 


(२) उपादानग्रहणात्‌--जो वस्तु सत्‌ है, उसी का उपादान विद्यमान होता है। विद्यमान उपादान 
“ग्रहण करने के कारण सत्‌ की उत्पत्ति हो सकती है, असत्‌ की नहीं । 


(३) सर्वेसम्भवाभावात्‌--सभी कारणों से सभी पदार्थों की उत्पत्ति नहीं होती । बालू से तेल नहीं 
निकल सकता, तिल से ही तेल निकलता है यदि असत्‌पदार्थ की उत्पत्ति हो तो पेड़ की लकड़ी से कपड़ा 
. गेहुं आदि क्‍यों नहीं बना लिये जाते ? अतः उपादात्त कारण से ही काये होता है । 


५५ (क) जातिरेव हि भावानां, विनाशे हेतुरिष्यते । 
' यो जातश्च न च ध्वस्तो, नश्येत्‌ पश्चात्‌ स केन च ? --बौद्ध दर्शन 
(ख) चैन छिन्दन्ति शस्न्राणि, चैन दहति पावकः । 
न चैन क्लेदयन्त्यापो, नं शोषयति मारुतः ॥ 
मच्छेद्योध्यमदाह्योध्यमक्लेद्योइशोष्य एव च । 
नित्यः सर्वंगतः स्थाणुरचलोथ्यं सनातन: ॥ --गीता अ० २/२३-२४ 
(ग) नासतो विद्यते भावो, नाभावो जायते सतः। 
उभयोरपि दृष्टोडन्तस्त्वतयोस्तत्वदर्शिभि: ॥ 
(घ) असदकरणादुपादानग्रहणात्‌ सर्वेसम्भवा5भावात्‌ । 
पक्तेस्य शक््यकरणात्‌, कारणभावाच्च सत्कायंम्‌ ॥ --सांख्यकारिका 


--गीता० अ० २/१६ 


हेड सूच्रकृतांग---प्रथम अध्ययन--समय 


(४) शक्तस्प शक्यकरणात्‌-मनुष्य की शक्ति से जो साध्य-शक्य हो, उसे ही वह करता है, अशक्य 
को नहीं | यदि असत्‌ की उत्पत्ति हो तो कर्ता को अशक्य पदार्थ भी बना देना चाहिए 


(५) कारणभावाच्च सत्कार्यमू-योग्य कारण में स्थित (विद्यमान सत्‌) पदार्थ की ही उत्पत्ति होती 
है, अन्यथा पीपल के वीज से आम का अंकुर पैदा हो जाता । 


निष्कर्ष यह है कि सत्कार्यवाद में उत्पत्ति और विनाश केवल आविर्भाव-तिरोभाव के अर्थ में है | 
वस्तु का सर्वथा अभाव या विनाश नहीं होता, वह अपने स्वरूप में विद्यमान रहती है। [। 


आत्मषष्ठवाद मिथ्या क्‍यों ? 


संसार के सभी पदार्थों (आत्मा, लोक आदि) को सर्वेथा या एकान्त नित्य मानना यथार्थ नहीं है। 
परम के यान में कर्वन्व कस गा ? कर्म क॒त्‌ त्व-परिणाम उत्पन्न नहीं हो सकेगा। कतु त्व 
परिणाम के अभाव में क्मवन्ध । ? कमंबन्ध नहीं होगा तो सुख-दुःखरूप कर्मफल भोग कैसे होगा ? 
वह कौन करेगा, क्योंकि आत्मा को अकर्ता मानने पर कमंबन्ध का सर्वेथा अभाव हो जाएगा, ऐसी स्थिति 
में सुख-दुःख का अनुभव कौन करेगा ? 


अगर असत्‌ की कथड्चित्‌ उत्पत्ति नहीं मानी जाएगी तो पूर्वभव को छोड़कर उत्तरभव में 
उत्पत्तिरूप जो आत्मा की चार प्रकार की गति और मोक्षरूप पंचमगति बताई जाती है, वह कैसे सम्भव 
होगी ? आत्मा को अप्रच्युत, अनुत्पत्त, स्थिर एवं एक स्वभाव का (कृटस्थनित्य) मानने पर उसका 
मनुष्य, देव आदि गतियों में गमन-आगमन सम्भव नहीं हो सकेगा और प्रत्यभिज्ञान या स्मृति का अभाव 
होने से जातिस्मरण आदि भी न हो सकेगा । इसलिए आत्मा को एकान्त नित्य मानना मिथ्या है। 


अत की ही उत्पत्ति होती है, ऐसा एकान्तप्ररूपण भी दोषयुक्त है, क्योंकि वह (कार्य) पहले से ही 
सर्वथा सत है, तो उसकी उत्पत्ति कैसी ? यदि उत्पत्ति होती है तो संवंथा सत्‌ केसे ? घटादि पदार्थ जब 
तक उत्पन्न नहीं होते, तव तक उनसे जलधारणादि कार्य नहीं हो सकते, अतः घटगुणों से युक्त होकर घट- 
रूप से उत्पन्न होने से पूर्व मृत्पिण्डादि कार्य को घटरूप में असत्‌ समझना चाहिए 


निष्कर्ष यह है कि आत्मा, पंचभूत आदि सभी पदार्थों को कथंचित्‌ नित्य और कथंचित्‌ अनित्य, 
तथा किसी अपेक्षा से सत्‌ और किसी अपेक्षा से असत, इस प्रकार सद्सत्कार्यरप न मानकर एकान्त 
मिथ्याग्रह पकड़ना ही आत्मषष्ठवादियों का मिथ्यात्व है। अत: बुद्धिमान्‌ सत्यग्राही व्यक्तियों को भ्रत्येक 


पदाये बव्यडप से सत्‌ (नित्य) और पर्याय हुप से असत्‌ (बे त्य। मानना ही वो है. द्रव्यकूप से सत्‌ (नित्य) और पर्याय रूप से असत्‌ (अनित्य) मानना ही योग्य है ।** 


५६ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक २४-२५ 
(ख) करमंग्रुणव्यपदेशा: प्रागुत्पत्तेनं सन्ति यत्तस्मात्‌ । 
कार्यमसहिज्ञेयं क्रिया प्रवृत्तेश्व कत्त णामू ॥” 
--न्यायसिद्धान्त 


प्रथम उहं शक : गाया १७ से १५ ३४ 
क्षणिव्कव्ात्इ : व्यो रूप्नों स्पें-- 


१७. पंच खंधे बयंतेगे बाला उ खणजोइणो। 
अन्नो अणजन्नो णेवा5४ु हेड॒पे च अहेडय॥ १७॥ 


१८. पुढ्बी आऊ तेऊ य तहा वाउय एकओ। 
चत्तारि धाउणों रूव॑ एवमाहुंंसु जाणगा ॥ १८॥) 


१७. कई बाल (अज्ञानी) क्षणमात्र स्थिर रहने वाले पाँच स्कनन्‍्ध वताते हैं।वे (भूतों से) भिन्न 


तथा अभिन्न, कारण से उत्पन्न (सहेतुक) और बिना कारण उत्पन्न (अहेतुक) (आत्मा को) नहीं मानते- 
नहीं कहते । 


१८. दूसरे (बौद्धों) ने बताया कि पृथ्वी, जल, तेज और वायु ये चारों घातु के रूप हैं, ये (शरीर के 
रूप में) एकाकार हो जाते हैं, (तब इनकी जीव-संज्ञा होती है ) । 


विवेचन--क्षणभंगी पंच स्कम्धवाद : स्वरूप और विश्लेषण--१७वीं गाथा में पंचस्कन्धवादी कतिपय 
बौद्धों की क्षणिकवाद की मान्यता का प्रतिपादन किया गया है। मूल पाठ एवं वृत्ति के अनुसार पंच- 
स्कन्धवाद क्षणिकवादी कुछ बौद्धों का मत है। विसुद्धिमग्ग सुत्तपिटकगत अंग्रुत्तरतिकाय आदि वौद्धप्रन्थों 
के अनुसार पाँच स्कन्ध निम्न हैं-- 

१. रूपस्कन्ध, २. वेदनास्कन्ध, ३. संज्ञास्कन्ध, ४. संस्कारस्कन्ध और ५. विज्ञानस्कन्ध । 


इन्हीं पाँचों को उपादानस्कन्ध भी कहा जाता है । शीत आदि विविध रूपों में विकार प्राप्त होने 

के स्वभाव वाला जो धर्म है वह सब एक होकर रूपस्कन्ध बन जाता है । भूत और उपादान के भेद से 

रूपस्कन्ध दो प्रकार का होता है | सुख-दु:ख, असुख और अदुःख रूप बेदन (अनुभव) करने के स्वभाव 

वाले धर्म का एकत्रित होना वेदनास्कन्ध है । विभिन्न संज्ञाओं के कारण वस्तुविशेष को पहचानने के लक्षण 

वाला स्कच्ध संज्ञास्कन्ध है, पुण्य-पाप आदि धर्म-राशि के लक्षण वाला स्कन्च संस्कारस्कन्ध कहलाता है। 

जो जानने के लक्षण वाला है, उस रूपविज्ञान, रसविज्ञान आदि विज्ञान समुदाय को विज्ञानस्कन्ध 
कहते हैं |६० 

इन पाँचों स्कन्धों से भिन्‍न या अभिन्न सुख, दुःख, इच्छा, हे ष, ज्ञानादि का आधारभूत आत्मा 

नाम का कोई पदार्थ नहीं है। इन पंचस्कन्धों से भिन्‍न आत्मा का न तो प्रत्यक्ष अनुभव होता है,न ही 





४७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २५ के आघार पर 
(ख) ॥ पंच धनन्‍्धा--रूपक्खन्धो, वेदनाक्खंधो, सञ्ञआाक्खंघो, संखारव्खंधो, विज्ञाणवर्खंधो ति। तत्य थ॑ किचि 
सीतादि हि रूप्पनलक्खर्ण धम्मजातं, सब्बं तं एकतो कत्वा रूपक्खंधों ति वेदितव्वं ॥*'' 
य॑ किचि बेदयित लक्खणं'“'वेदनावखंधो वेदितव्यों | य॑ किचि संजाननलवखण्ण"संज्ञवखंधो वेदितव्वो । 
+विसुद्धिमग्ग खन्धनिदंस पृ& ३०६ 
तर पड्चिमे, भिक्‍खवे, उपादानक्खंधा । कतमे पञ्च ? रूपुपादानवर्खंधो, वेदनुपादानक्खंधों, सब्लुपादान- 
क्खंधो, संडः खारूपा दानक्खंधो, विज्ञाणुपादानक्खंघो । इमे खो, भिवखवे, पंचुपादानवर्खंधा । 


--सुत्तपिटके मंगुत्तरनिकाय, पालि भा० ४ पृ० १६२ 


३४ सुत्नकृतांग--प्रथम अध्ययतत--समय 


(४) शक्तस्य शक्यकरणात्‌-मनुष्य की शक्ति से जो साध्य-शक्य हो, उसे ही वह करता है, अशक्य 
को नहीं । यदि असत्‌ की उत्पत्ति हो तो कर्ता को अशक्य पदार्थ भी बना देना चाहिए । ' 


(५) कारणपावाच्च सत्कायंभू-योग्य कारण में स्थित (विद्यमान सत्‌) पदार्थ की ही उत्पत्ति होती 
है, अन्यथा पीपल के वीज से आम का अंकुर पैदा हो जात्ता । 


निष्कर्ष यह है कि सत्काय॑वाद में उत्पत्ति और विनाश केवल आविभाव-तिरोभाव के अर्थ में है । 


प्रमान रहती है। [7 


वस्तु का सर्वथा अभाव या विनाश नहीं होता, वह अपने स्वरूप में विद्यमान रहती है। 





आत्मषष्ठवाद भिथ्या क्‍यों ? 


संसार के सभी पदार्थों (आत्मा, लोक आदि) को सर्वथा या एकान्त नित्य मानना यथार्थ नहीं है । 
सभी पदार्थों को एकात्त नित्य सावने पर आत्मा में कत्‌ त्व-परिणास उत्पन्न नहीं हो सकेगा। कत्‌ त्व 
परिणाम के अभाव में क्मवन्ध कैसे होगा ? कर्मबन्ध नहीं होगा तो सुख-दुःखरूप कर्मफल भोग कैसे होगा ? 
वह कौन करेगा, क्योंकि आत्मा को अकर्ता मानने पर कमंबन्ध का सर्वथा अभाव हो जाएगा, ऐसी स्थिति 

। में सुख-दुःख का अनुभव कौन करेगा ? 





अगर असत्‌ की कथड्चित्‌ उत्पत्ति नहीं मानी जाएगी तो पूर्वभव को छोड़कर उत्तरभव में 
उत्पत्तिरूप जो आत्मा की चार प्रकार की गति और मोक्षरूप पंचमगति बताई जाती है, वह कैसे सम्भव 
होगी ? आत्मा को अग्रच्युत, अनुत्पन्न, स्थिर एवं एक स्वभाव का (कूटस्थनित्य) मानने पर उसका 
मनुष्य, देव आदि गतियों में गसन-आगमन सम्भव नहीं हो सकेगा और प्रत्यभिज्ञान या स्मृति का अभाव 
होने से जातिस्मरण आदि भी न हो सकेगा । इसलिए आत्मा को एकान्त नित्य मानना भिथ्या है । 


. अत की ही उत्पत्ति होती है, ऐसा एकान्तप्ररूपण भी दोषयुक्त है, क्योंकि वह (कार्य) पहले से ही 
सर्वथा सतू है, तो उसकी उत्पत्ति कैसी ? यदि उत्पत्ति होती है तो संवंधा संत्‌ कैसे ? घटादि पदार्थ जब 


तक उत्पन्न नहीं ह्ात॑, तब तक उनसे जलधारणादि कार्य नहीं हो सकते, अतः घटगुणों से युक्त होकर घट- 
रूप से उत्पन्न होने से पूर्व मृत्पिण्डादि कार्य को घटरूप में असत्‌ समझना चाहिए। 


निष्कर्ष यह है कि आत्मा, पंचभूत आदि सभी पदार्थों को कथंचित्‌ नित्य और कथंचित्‌ अनित्य, 
तथा किसी अपेक्षा से सत्‌ और किसी अपेक्षा से असत्‌, इस प्रकार सद्सत्कायेूूप न मानकर एकान्त 
मिथ्याग्रह पकड़ना ही आत्मषष्ठवादियों का मिथ्यात्व है। अतः बुद्धिमान्‌ सत्यग्राही व्यक्तियों को प्रत्येक 


पदार्थे द्रव्यखूप से सत्‌ (नित्य) और पर्याय रूप से असत्‌ (अनित्य। मानना ही योग द्रव्यरूप से सत्‌ (नित्य) और पर्याय रूप से असत्‌ (अनित्य) मानना ही योग्य है ।** 


५६ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक २४-२५ 
(ख) कर्मगुणव्यपदेशा: प्राग्रुत्पत्तेने सन्ति यत्तस्मात्‌ । 
कार्यमसहिज्ञियं क्रिया प्रवृत्तेश्व कत्त्‌ णाम्‌ ॥7 
-ज्यायसिद्धान्त 





प्रथम उदह्दे शफ : गाया १७ से १८ ३५ 
द्लणिव्कआदर : ध्यो रूप्नों स्पें-- 


१७, पंच खंधे बय॑तेगे बाला उ खणजोदणो। 
अज्ो अणजन्नो णेचा5छु हेउय॑ च अहेउये ॥ १७॥ 


१८. पुठवी आऊ तेऊ य तहा वाउय एकओ। 
चत्तारि घाउणों रूव॑ एकमाहंसु जाणगा॥ १८॥ 


१७. कई बाल (अज्ञानी) क्षणमात्र स्थिर रहने वाले पाँच स्कन्‍्ध बताते हैं। वे (भूतों से) भिन्न 


तथा अभिन्न, कारण से उत्पन्न (सहेतुक) और बिना कारण उत्पस्न (अहेतुक) (आत्मा को) नहीं मानते- 
नहीं कहते । 


“१८. दूसरे (बोद्धों) ने बताया कि पृथ्वी, जल, तेज और वायु ये चारों धातु के रूप हैं, ये (शरीर के 
रूप में) एकाकार हो जाते हैं, (तब इनकी जीव-संज्ञा होती है ) । 


विवेचन-- क्षणभंगी पंच स्कन्धवाद : स्वरूप और विश्लेषण--१७वीं गाथा में पंचस्कन्धवादी कत्तिपय 
वौद्धों की क्षणिकवाद की मान्यता का प्रत्तिपादन किया गया है। मूल पाठ एंव॑ वृत्ति के अनुसार पंच- 
स्कन्धवाद क्षणिकवादी कुछ बौद्धों का मत है। विसुद्धिमग्ग सुत्तपिटकगत अंगुत्तरनिकाय आदि बौड्धग्रन्‍्थों 
के अनुसार पाँच स्कन्ध निम्न हैं-- 

१. रूपस्कन्ध, २. वेदनास्कन्ध, ३. संज्ञास्कन्ध, ४. संस्कारस्कन्ध और ५. विज्ञानस्कन्ध । 


इन्हीं पाँचों को उपादानस्कन्ध भी कहा जाता है। शीत आदि विविध रूपों में विकार प्राप्त होने 

के स्वभाव वाला जो धर्म है वह सब एक होकर रूपस्कन्घ बन जाता है । भूत और उपादान के भेद से 

रूपस्कन्ध दो प्रकार का होता है । सुख-दुःख, असुख और अदु:ख रूप वेदन (अनुभव) करने के स्वभाव 

वाले धर्म का एकत्रित होना बेदनास्कन्ध है । विभिन्न संज्ञाओं के कारण वस्तुविशेष को पहचानने के लक्षण 

पाला स्कन्ध संज्ञास्कन्ध है, पृण्य-पाप आदि धर्म-राशि के लक्षण वाला स्कन्ध संस्कारस्कन्ध कहलाता है । 

जो जानने के लक्षणवाला है, उस रूपविज्ञान, रसविज्ञान आदि विज्ञान समुदाय को विज्ञानस्कन्ध 
. फेहते हैं ४० 

इन पाँचों स्कन्धों से भिन्‍न या अभिन्न सुख, दुःख, इच्छा, हे ष, ज्ञानादि का आधारभूत आत्मा 

नाम का कोई पदार्थ नहीं है। इन पंचस्कन्धों से भिन्‍न आत्मा का न तो प्रत्यक्ष अनुभव होता है,न ही 





५७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २५ के आधार पर 
(ख) 7 पंच खन्‍्धा--रूपक्जन्धो, वेदनाक्खंघो, सम्जावखंघो, संखारव्खंधो, विब्त्जाणवर्लंघो ति। तत्थ य॑ किचि 
सीतादि हि रूप्पनलवखणं धम्मजातं, सच्च॑ त॑ं एकतो कत्वा रूपक्खंधो ति वेद्वितव्बं 
य॑ किचि वेदयित लक्खर्ण'""चेदनावखंधो वेदितव्यों | य॑ किचि संजाननलक्खर्ण'““संझ्जवखंधो वेदितब्वो । 
+विसुद्धिमग्ग खन्धनिदहदंस पृ& ३०६ 
गरी्‌ पंज्चिमे, भिवखवे, उपादानव्खंधा । कत्तमे पञ्च ? रूपुपादानवर्खेंधो, वेदतुपादावक्खं धो, सज्जुपादान- 
क्खंधो, संडः खारूपा दानक्संघो, विज्ञाणुपादानक्खंधो । इमे खो, भिवसवे, पंचुपादानवर्खंधा । 
--छुत्तपिटके अंगुत्तरनिकाय, पालि भा० ४ पृ० १६४२ 


३६ सुत्रकृतांग---प्रथम अध्ययन्त-- समय 


आत्मा के साथ अविनाभावी सम्बन्ध रखने वाला कोई लिंग भी गृहीत होता है, जिससे कि आत्मा अनु- 
मान द्वारा जाना जा सके | प्रत्यक्ष और अनुमान, ये दो ही वौद्धसम्मत प्रमाण हैं । 
इस प्रकार बौद्ध प्रतिपादन करते हैं ४४ फिर वे कहते हैं-ये पाँचों स्कन्ध क्षणयोगी हैं, अर्थात्‌ ये 
स्कन्ध न तो कृटस्थनित्य हैं, और न ही कालान्तर स्थायी हैं, ये सिर्फ क्षणमानर स्थायी हैं। दूसरे क्षण ही 
समूल नष्ट हो जाते हैं । है. सत्य लगित _म काल 'क्षण' कहलाता है । स्कन्धों के क्षणिकत्व को सिद्ध करने के लिए 
वे अनुमान प्रयोग करते हँ--स्कन्ध क्षणिक हैं, क्योंकि वे सत्‌ हैं। जो जो सत्‌ होता है, वह-वह क्षणिक 
बा है, जैसे मेघमाला । मेघमाला क्षणिक है, क्योंकि वह सत्‌ है।उसी प्रकार सभी सत्‌ पदाथ॑ 
क्षणिक हैं । 
सत्‌ का लक्षण अर्थक्रियाकारित्त्व है ।४९ सत्‌ में स्थायित्व या नित्यत्व घटित नहीं होता, क्योंकि 
नित्य पदार्थ अर्थक्रिया नहीं कर सकता, इसलिए सत्‌ में क्षणिकत्व ही घटित होता है। नित्य पदार्थ में 
क्रम से या युगपद्‌ (एक साथ) अर्थ॑क्रिया नहीं हो सकती, इसलिए सभी पदार्थों को अनित्य माना जाए तो 
उनकी क्षणिकता अनायास ही सिद्ध हो सकती है, और पदार्थों की उत्पत्ति हो उसके विनाश का कारण 
है, जो पदार्थ उत्पन्न होते ही नष्ट नहीं होता, वह बाद में कभी नष्ट नहीं होगा |" अतः सिद्ध हुआ कि 
पदार्थ अपने स्वभाव से अनित्य क्षणिक हैं, नित्य नहीं | 
'अण्णो अणण्णो' 'हेउयं अहेउयं'--पदों का आशय--वृत्तिकार ने इन चारों पदों का रहस्य खोलते हुए 
कहा है कि जिस प्रकार आत्मषष्ठवादी सांख्य पंचभूतों से भिन्न आत्मा को मानते हैं, या जिस प्रकार पंच- 
महाभूतवादी या तज्जीव-तच्छरी रवादी पंचभूतों से अभिन्‍न आत्मा को मानते हैं, उस प्रकार ये बौद्ध न 
तो पंचभूतों से भिन्‍न आत्मा को मानते हैं, न ही पंचभूतों से अभिन्‍न आत्मा को । इसी प्रंकार बौद्ध आत्मा 
को न तो सहेतुक (शरीर रूप में परिणत पंचभूतों से उत्पन्न) मानते हैं, और न ही अहेतुक (बिना किसी 
कारण से आदि-अन्तरहित नित्य) आत्मा को मानते हैं, चूणिकार भी इसी से सहमत है इसका--उल्लेख 
उनके द्वारा मान्य ग्रन्थ सुत्तपिटक के दीघनिकायान्तगंत महालिसुत्त और जालियसुत्त में मिलता है।*' 


चातुर्धातुकवाद : क्षणिकवाद का दूसरा रूप-- 

१्प्वीं गाथा में क्षणिकवाद के दूसरे रूप चातुर्धातुकवाद का शास्त्रकार ने निरूपण किया है। 
यह मान्यता भी वृत्तिकार के अनुसार कतिपय बौद्धों की है। चातुर्धातुकवाद का स्वरूप सुत्तपिटक के 
मज्झिम निकाय के अनुसार इस प्रकार है-- जा 


प्र८ सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पनत्नांक २४-२६ 
५६ अथक्रिया समर्थ यत्‌ तदत्र परमार्थ सत्‌* --प्रमाणवा्तिक 
६० कऋ्रमेण युगपच्चापि यस्मादर्थेक्रिया कृता । 
न भवन्ति स्थिरा भावा निःसत्त्वास्ततो मता: । +तत्त्वसंग्रह 
६१ (क) सूत्रकृ० शीला० वृ० पतन्नांक २६ | . 
(ख) “““अहं खो पनेतं, आवुसो, एवं जानामि, एवं पस्सामि, अथ च पनाहँ न वद्मामि तं जीव॑ तं॑ सरीरं ति वा 
अज्ञं जीव॑ अज्ञं सरीर ति वा ।” --सुत्तपिटके दीधनिकाय भा० पृ० १६६ 


(ग) केचिदन्यं शरीरादिच्छत्ति, केचिदनन्यम्‌, शाक्यास्तु केचिद्‌ नैवान्यम्‌, नैवाप्यनन्यम्‌ । - 
+चूणि० सू० पा० टिप्पण पु० ४ 
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चार धातु हैं-(१) पृथ्वी धातु, (२) जल धातु, (३२) तेज धातु और (४) वायु धातु | ये चारों 
पदार्थ जगत्‌ को धारण-पोषण करते हैं, इसलिए धातु कहलाते हैं। ये चारों धातुं जब एकाकार होकर 
भूतसंज्ञक रूपस्कन्ध बन जाते हैं, शरीर रूप में परिणत हो जाते हैं, तब इनकी जीवसंज्ञा (आत्मा संज्ञा) 
होती है | जैसा कि वे कहते हैं--“यह शरीर चार धातुओं से वना है, इन चार धातुओं से भिन्‍न आत्मा 
नहीं है |” 'यह भूतसंज्ञक रूपस्कन्धमय होने के कारण पंचस्कन्धों की तरह क्षणिक है । अतः चातुर्धातुक- 
वाद भी क्षणिकवाद का ही एक रूप है। 


'जाणगा' शब्द का अर्थ है--वे बौद्ध, जो अपने आपको बड़े जानकार या ज्ञानी कहते है। कहीं-कहीं 
'जाणगा' के बदले पाठान्तर है--'याबरे' (य--अवरे) उसका अथे होता है-- और दूसरे ।६६ 


ये सभी अफलवादी--वृत्तिकार का कहना है कि ये सभी बौद्धमतवादी अथवा सांख्य, बौद्ध आदि 
सभी पूर्वोक्त मतवादी अफलवादी हैं। बौद्ों के क्षणिकवाद के अनुसार पदार्थ मात्र, आत्मा या दान 
आदि सभी क्रियाएँ क्षणिक हैं। इसलिए क्रिया करने के क्षण में ही कर्ता-आत्मा का समूल विनाश हो 


जाता है। अत: आत्मा का _क्रिया-फल के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रहता । जब फल के समय तक आत्मा 


भी नहीं रहती, क्रिया भी उसी क्षण नष्ट हो गई, तब ऐहिक और पारलौकिक क्रियाफल को कौन 
भोगेगा ? 


सांख्य मतानुसार एकान्त अविकारी, निष्क्रिय (क्रियारहित) एवं कूटस्थनित्य आत्मा में कतृ त्व 
या फलभोकत॒त्व ही सिद्ध नहीं होता । सदा एक-से रहने वाले कूटस्थ नित्य, सर्वश्रपंचरहित, सर्वथा उदा- 


सीन आत्मा में किसी प्रकार की कृति नहीं होती का के मान सन के अभाव में कत्‌ त्व भी नहीं होता और कतुत्व के 
अभाव में क्रिया का सम्पादन असम्भव है। ऐसी वह (आत्मा) फलोपभोग कंसे कर सकता है ? 
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जिनके मत में पंचस्कच्धों या पंचभूतों से भिन्‍त आत्मा नामक कोई पदार्थ नहीं है, उनके मता- 
नुसार आत्मा (फलभोक्ता) ही न होने से सुख-दुःखादि फलों का उपभोग कौन और केसे करेगा ? विज्ञान 
स्कन्ध भी क्षणिक है, ज्ञानक्षण अति सुक्ष्म होने के कारण उसके द्वारा भी सुख-दुःखानुभव नहीं हो सकता। 

जब आत्मा ही नहीं है, तो बन्ध-मोक्ष, जन्म-मरण, स्वर्ग-नरकगमन आदि की व्यवस्था भी गड़- 
बड़ा जाएगी | मोक्षव्यवस्था के अभाव में इन महाबुद्धिमानों की शास्त्र-विहित सभी प्रवृत्तियाँ निरर्थंक 


हो जाएँगी ॥४3 








६२ (क) “पुन च परं, भिक्‍खवे, भिक्‍्खु, इममेव का यथाठितं, यधापणिहितं धातुसो पच्चवेक्वति--मत्थि इमस्मि 
काये पथवी घातु, भापोधातु, तेजोधातु, वायुधातु ति ।” 
-सुत्तपिटके मज्क्षिमनिकाय पालि भा० ३, पृ० १५३ 
(ख) ““तत्य भूतरूपं चतुव्विधं--पथवीधातु, आपोधातु, तेजोधातु, वायोघातु ति” 
--विसुद्धिमग्ग खंघनिद्वं स पृ० ३०६ 
(ग) सूत्रकृतांग वृत्ति पत्नांक २६-२७ 
६३ सूत्रकृतांग वृत्ति पत्रॉक २६ के आधार पर 


शैप सृत्रकृतांग--प्रथम अध्ययन--समय 


एकान्त क्षणिकवाद मानने से जो क्रिया करता है, और जो उसका फल भोगता है, इन दोनों के 
बीच काफी अन्तर होने से कृतताश और अक्वृतागम ये दोनों दोष आते हैं, क्योंकि जिस” आत्मक्षण ने 
क्रिया की, वह तत्काल नष्ट हो गया, इसलिए फल न भोग सका, यह कृतनाश दोष हुआ, और जिसने 
क्रिया नहीं की, वह फल भोगता है, इसलिए अकृृतागम दोष हुआ । ज्ञान संतान भी क्षणिक होने से उसके 
साथ भी ये ही दोष आजायेंगे।* 


भनेकान्त दृष्टि से आत्मा एवं पदार्थों का स्वरूप निर्णय-- 


पदार्थों की समीचीन व्यवस्था के लिए प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव, अन्योन्याभाव और अत्यन्ताभाव, 
यों चार प्रकार के अभाव को मानना आवश्यक है | इसलिए क्षणभंगवाद निरूपित वस्तु का स्ेथा अभाव 
कथमपि संगत नहीं है, प्रध्वंसाभाव के अनुसार वस्तु का पर्याय (अवस्था) परिवरतंन मानना ही उचित 
है। ऐसी स्थिति में वस्तु परिणामी-नित्य सिद्ध होगी । 


जैन हष्टि से आत्मा भी परिणामी नित्य, ज्ञान का आधार, दूसरे भवों में जाने-आने वाला, पंच 
भूतों से या शरीर से कथंचितृभिन्‍्तन तथा शरीर के साथ रहने से शरीर से कथंचित्‌ अभिन्‍न है। वह 
आत्मा कर्मों के द्वारा नरकादि गतियों में विभिन्‍न रूपों में बदलता रहता है, इसलिए वह अनित्य और 
सहेतुक भी है, तथा आत्मा के निजस्वरूप का कदापि नाश न होने के कारण वह नित्य और अहेतुक भी 
है। इस प्रकार मानने से कर्ता को क्रिया का सुख-दुःखादिरूप फल भी प्राप्त होगा, बन्ध-मोक्षादि 
व्यवस्था भी बैठ जाएगी ।** | 


स्तॉख्याह्हिस्तत्त-ल्िस्स्तारला एएव्यं फलक2त्‌ ललि- 


१९. अगारसावसंता थि आरण्णा वा वि पव्वया। 
इस दरिसणसावन्ना सब्वदुक्ला बिम्तुच्चती ॥ १६ ॥ 


२०. ते णावि संधि णच्चा ण॑ं न ते धम्मविऊ जणा | 
जेतेउ वाइणो एवं ण ते ओहंतरा5हिता ॥| २० ॥ 


२१. ते णावि संधि णच्चा ण॑ न ते धस्मविऊ जणा। 
जे तेज वाइणो एवं ण ते संसारपारगा।। २१ | 


२२. ते णावि संधि णच्चा णं न ते धम्मविऊ जणा। 
जे ते उ वाइणो एवबंण ते गब्भस्स पारगा॥ २२।॥। 


२३- ते णावि संधि णच्चा ण॑ न ते धम्मविऊ जणा । 
जे तेउ वाइणो एवं नते जस्मस्स पारगा [| २३ ॥ 





६४ सुत्रक्ृतांग वृत्ति पत्रांक २६-२७ के आधार पर 
६५ सूत्रक्ृतांग वृत्ति पत्रॉंक २७-२८ के अनुसार 
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२४. ते णावि संघि णच्चा णं नते धस्मविऊ जणा। 
जेतेउ वाइणो एवं न ते दुक्खत्स पारगा॥ २४॥। 


२५. ते णावि संधि णच्चा णं न ते धम्मविऊ जणा | 
जेतेउ वादिणो एवं न ते सारस्स पारगा॥ २५॥। 


२६. णाणाविहाईं दुकखाई अणुभवंति पुणो पुणो। 
संसारचक्कवालस्मि वाहि-मच्चु-जराकुले ।। २६ ॥। 


२७. उच्चावयाणि गच्छंता गब्भमेस्संत5णंतसो । 
तायपुत्ते महाचोरे. एवमाह. जिणोत्तमे ॥ २७ ॥ त्ति बेसि ॥ 


१९, घर में रहने वाले (गृहस्थ), तथा वन में रहने वाले तापस एवं प्रव्नज्या धारण किये हुए मुनि 
अथवा पार्वत-पर्वत की गुफाओं में रहने वाले (जो कोई) भी (मेरे) इस दर्शन को प्राप्त (स्वीकार) कर 
लेते हैं, (वे) सब दुःखों से मुक्त हो जाते हैं । 


२०. वे (पूर्वोक्त मतवादी अन्यदशनी) न तो सन्धि को जानकर (क्रिया में प्रवृत्त होते हैं) और न 
ही वे लोग धर्मवेत्ता हैं। इस प्रकार के (पूर्वोक्त अफलवाद के समर्थक) वे जो मतवादी (अन्यदर्शनी) हैं, 
उन्हें (तीर्थंकर ने) संसार (जन्म-मरण की परम्परा) को तैरने वाले नहीं कहे । 


२१. वे (अन्यतैर्थिक) सन्धि को जाने बिना ही (क्रिया में प्रवृत्त होते हैं)) तथा वे धर्मश् नहीं हैं। 
इस प्रकार के जो वादी है (पूर्वोक्त सिद्धान्तों को मानने वाले) हैं, वे (अन्यतीर्थी) चातुर्गतिक संसार (समुद्र) 
के पारगामी नहीं हैं । 


२२. वे (अन्य मतावलम्बी) न तो सन्धि को जानकर (क्रिया में प्रवृत्त होते हैं)। और न ही वे 
लोग धर्म के ज्ञाता हैं। इस प्रकार के जो वादी ([पूर्वोक्त भिथ्या सिद्धान्तों को मानने वाले) हैं, वे गर्भ 
(में आगमन) को पार नहीं कर सकते । 


२३. वे (अन्य मतवादी) न तो सन्धि को जानकर ही (क्रिया में प्रवृत्त होते हैं), और न ही वे धर्म 
के तत्त्वज्ञ हैं। जो मतबादी (पूर्वोक्त मिथ्यावादों के प्ररूपक हैं, वे जन्म (परम्परा) को पार नहीं कर 
सकते । 


२४. वे (अन्य मतवादी) न तो सन्धि को जानकर (क्रिया में प्रवृत्ति करते हैं), और न ही वे धर्म 
का रहस्य जानते हैं। इस प्रकार के जो वादी (मिथ्यामत के शिकार) हैं, वे दुख (--सागर) को पार 
नहीं कर सकते । 


२४. वे अन्यतीर्थी सन्धि को जाने विना ही (क्रिया में प्रवृत्त हो जाते हैं), वे धर्म मर्मज्ञ नहीं हैं । 
अतः जो (पूर्वोक्त प्रकार से मिथ्या प्ररूपणा करने वाले) वादी हैं, वे मृत्यु को पार नहीं कर सकते । 


२६- वे (मिथ्यात्त्वग्रस्त अन्य मतवादी) मृत्यु, व्याधि और वुद्धावस्था से पूर्ण (इस) संसाररूपी 
चक्र में वार-वार नाना प्रकार के दुःखों का अनुभव करते हैं--दुःख भोगते हैं । 


४० पुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययनत-- समय 


२७: ज्ञातपुत्र जिनोत्तम भ्री महावीर स्वामी ने यह कहा है कि वे (पूर्वोक्त अफलवादी अन्यतीर्थी) 
उच्च-नीच गतियों में भ्रमण करते हुए अनन्त वार (माता के) गर्भ में आएंगे । 
“ऐसा मैं कहता हूँ। 
विवेचन--अन्य दर्शनियों का अपना-अपना मताग्रह--१९वीं गाथा में झ्ास्त्रकार ने अन्य मतवादियों 
के द्वारा लोगों को अपने मत-पंथ की ओर खींचने की मनोवृत्ति का नमूना दिखाया है--वे सभी मतवादी 
यही कहते हैं--चाहे तुम ग्रहस्थ हो, चाहे आरण्यक या पर्वतीय तापस या योगी हो, चाहे प्रन्नजित हो, 
हमारे माने हुए या प्रवर्तित दर्शन या वाद को स्वीकार कर लोगे तो समस्त शारीरिक, मानसिक यथा 
आधिभौतिक, आधिदेविक एवं आध्यात्मिक दु:खों से मुक्त हो जाओगे, अथवा जन्म, मृत्यु, जरा, व्याधि, 
गर्भावास आदि के दु:खों से छुटकारा पा जाओगे। अथवा कठोर तप करके अपने शरीर को सुखा देना, 
संयम और त्याग की कठोरचर्या अपनाना, शिरोमुण्डन, केशलुझ्चन, पैदल विचरण, नग्न रहना या सीमित 
वस्त्र रखकर सर्दी-गर्मी आदि परीषह सहना, जटा, मृगचर्म, दण्ड, काषरायवस्त्र आदि धारण करना ये 
सब शारीरिक क्लेश दुःखरूप हैं, हमारा दर्शन या मत स्वीकार करने पर इन शारीरिक कष्टों से 
छुटकारा मिल जाएगा ।** 
गास्थ्य-प्रपंचों में रचे-पचे रहते हुए हिंसा, झूठ, चोरी आदि दोषों से सर्वथा मुक्त न हो सकने 
वाले व्यक्ति को भी ये सभी दाशनिक कम बन्धन से मुक्त होने के लिए हिसादि आखवों, मिथ्यात्व, प्रमाद, 
कषाय आदि का त्याग या यथाशक्ति तप, ब्रत, नियम, संयम करने के बदले सिर्फ अपने मत या दर्शन को 
स्वीकार करने का सस्ता, सरल और सीधा मार्ग बतला देते थे । 
वनवासी तापस, पवेतनिवासी योगी या परित्राजक, जो परिवार, समाज और राष्ट्र के दायित्वों 
से हटकर एकान्त साधना करते थे, या उन्हें वैतिक, धामिक मार्गदर्शन देने से दूर रहते थे, उनके लिए 
भी वे दाशनिक यही कहते थे कि हमारे दर्शन का स्वीकार करने से झटपट मुक्ति हो जाएगी, इसमें तुम्हें 
कुछ त्याग, तप आदि करने की जरूरत नहीं । दूसरों को आकर्षण करने की मनोवृत्ति का चित्रण करते 
हुए कहा है- 5 
तपांसि यातनाश्चित्राः, संयसो भोगवचनम्‌ । 
अग्निहोत्रादिक॑ कर्म बालक्रीडव लक्ष्यते ॥। 
-विविध प्रकार के तप करना शरीर को व्यर्थ यातना देना है, संयम धारण करना अपने आपको 
भोग से वंचित करना है, और अग्निहोत्र आदि कम तो बच्चों के खेल-के समान मालूम होते हैं ।* 


६६ (क) सूत्रक्ृृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २८ 
(ख) सूत्रकृतांग अमर सुखबोधिनी व्याब्या पृ० १२५ के अनुसार 
(ग) 'पव्वए' के बदले कहीं-कहीं 'पव्वइ्या' पाठान्तर है, उसका अर्थ होता है,--प्रन्नजिताः' प्रव्रज्या धारण किये 
हुए । पच्वया के दो अर्थ किये गए हैं--पव्वया-"-प्रश्नजिताः, प्रन्नज्या धारण किये हुए, अथवा पव्वया८- 
पार्वंता:--परवव॑त में रहने वाले । “-सुत्रकृ० समयाथेबोधिनी टीका पृ० २३२ 


६७ (क) सुूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २८ के आधार पर 
(स्र) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० १२६ के भाधार पर 


प्रथम उद्देशक्त $ गाथा-२० से २७ ४१ 


सर्वदुःखों से विमुक्त होने का मार्ग यह या वह ? 

'सब्वदुक्खा विमुच्चइ' इस पंक्ति के पीछे श्ास्त्रकार का यह भी गर्भित आशय प्रतीत होता है कि 
पंचभूतात्मवादी से लेकर चातुर्धातुकवादी (क्षणिकवादी) तक के सभी दर्शनकार जो सर्वेदु:खों से मुक्ति का 
आश्वासन देते हैं, क्या यही दुःख-मुक्ति का यथार्थ मार्ग है? या श्रमण भगवान महावीर द्वारा प्ररूपित 
सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र एवं तप के द्वारा कर्मक्षय करके मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय, योग, इन 
कर्मबन्ध के कारणों से दूर रहना सर्वदुःखमुक्ति का मार्ग है ? इस प्रकार का विवेक प्रत्येक साधक स्वयं 
करे। सबसे बड़ा दुःख तो जन्म-मरण का है, वह कर्मबन्धन के मिटने से ही दूर हो सकता है, कर्मबन्धन 
तोड़ने का यथार्थ मार्ग मिथ्यात्वादि पांच आखवों से दूर रहता और रत्वत्रय की साधना करना है। 
ये सब दाश्शनिक स्वयं दुःखमुक्त नहीं 


पूर्वंगाथा में समस्त अन्य दर्शनियों द्वारा अपने दर्शन को अपना लेने से दुःखमुक्त हो जाने के झूठे 
आश्वासन का उल्लेख किया गया था, २०वीं गाथा से लेकर २६वीं गाथा तक शास्त्रकार प्रायः एक ही 
वात को कई प्रकार से दोहराकर कहते हैं, वे दार्शनिक दुःख के मूल स्रोत जन्म, जरा, मृत्यु, व्याधि, चतु- 
गंतिरूप संसार चक्र, गर्भ में पुनः-पुनः आगमन तथा अन्य अज्ञान-मोहादिजनित कष्टों आदि को स्वयं पार 
नहीं कर पाते, तो दूसरों को दुःखों से मुक्त कैसे करेंगे ? ये स्वयं दुःखमरुक्त नहीं हो पाते, इसके मूल दो 
कारण शास्त्रकार ने बताये हैं-- 
(१) संधि को जाने बिना ही क्रिया में प्रवृत्त हो जाते हैं, 
(२) वे धर्मतत्त्व से अनभिज्ञ हैं। यही कारण है कि शास्त्रकार ने उन सब दार्शनिकों के लिए छह 
गाथाओं के द्वारा यही बात अभिव्यक्त की है। 


इसी बात को विशेष स्पष्ट करने के लिए शास्त्रकार २६वीं गाथा में कहते हैं---'नाणाविहाईं दुक्खाईं, 
अणुभवंति पुणो पुणो--अर्थात्‌ वे विभिन्न मतवादी पूर्बोक्त नाना प्रकार के दुःखों को बार-बार भोगते हैं। 
इस का तात्पये यह है कि जब तक जीवन में मिथ्यात्व, हिसादि से अविरति, प्रमाद, कषाय और योग 
रहेगा, तब तक चाहे वह पर्वत पर चला जाए, घोर वन में जाकर ध्यान लगा लें, अनेक प्रकार के कठोर 
तप भी कर लें अथवा विविध क्रियाकाण्ड भी कर ले तो भी वह जन्म, मृत्यु, जरा, व्याधि, गर्भवासरूप 
संसारचक्र-परिभ्रमण के महादु:खों को सवेथा समाप्त नहीं कर सकता 5 

'ते णावि संधि णच्चा'--इस पंक्ति में 'ते' शब्द उन लोगों के लिए प्रयुक्त किया गया है, जिनके 
मिथ्यावादों (मतों) के सम्बन्ध में झास्त्रकार पूर्वगाथाओं में कह आए हैं। वे संसार परिभ्रमणादि दुःखों 
को समाप्त नहीं कर पाते, इसके दो कारणों में से प्रथम महत्त्वपूणं कारण है--संधि की अनभिज्ञता। 
इस पंक्ति में संधि शब्द अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। प्राकृंत शब्दकोष के अनुसार सन्धि के यहाँ प्रसंगवश 
मुख्यतया ६ अर्थ होते हैं।*-- 


(१) संयोग, (२) जोड़ या मेल, 
(३) उत्तरोत्तर पदार्थ-परिज्ञान, (४) मत या अभिष्राय, 
(५) अवसर, तथा (६) विवर-छिद्र । 





६८ (क) सूत्रकृतांग शीलांक चृत्ति पत्रांक २८ के अनुसार 
६६ पाइमसदमहण्णवो पृष्ठ ८४२ 


४२ सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययन--समय 


इन अर्थों के सन्दर्भ में इस पंक्ति की व्याख्या इस प्रकार समझना चाहिए -- 


(१) आत्मा के साथ कर्म का कहाँ-कहाँ कैसे-कैसे संयोग, जोड़ या मेल है ? ु 

(२) आत्मा के साथ कमंबन्धन की सन्धि कहाँ-कहाँ, और कैसे-कैसे, किन कारणों से हो जाती है । 

(३) आत्मा कैसे|किस प्रकार कमंवन्धन से रहित हो सकता है, इस सिद्धान्त, मत या अभिप्राय 
को वे नहीं जान पाते । 

(४) उत्तरोत्तर अधिक पदार्थों (तत्त्वभूत पदार्थों) को वे नहीं जानते । 

(५) वे ज्ञानावरणीय आदि अष्टविध कर्मो का विवर (रहस्य) नहीं जानते। अथवा आत्मा को 
कर्मबन्धन से मुक्ति का अवसर कैसे मिल सकता है ? इस तथ्य को वे नहीं जानते । इस प्रकार संधि को 
जाने बिना ही वे (पूर्वोक्त) मतवादी क्रिया में प्रवृत्त होते हैं ।९० 

'ण त्ते धम्मविऊ जणा--संसारपरिभ्रमणादि दृ:खों से मुक्त न होने का दूसरा प्रवल कारण है--उनका 
धर्मंविषयक अज्ञान । जब वे आत्मा को ही नहीं मानते, या मानते हैं तो उसे कूटस्थनित्य, निष्क्रिय, या 
शरीर या पंचभूतों या चतुर्धातुओं तक ही सीमित, अथवा पंचस्कन्धात्मक क्षणजीवी मानते हैं, तब वे आत्मा 
के धमं को उसके ज्ञान, दर्शन, चारित्र, सुख और वीर्य आदि निजी गुणों को--स्वभाव को कंसे जान पाएँगे? 
वे तो हिसादि पापकर्मो को ही आत्मा का स्वाभाविक धर्म समझे बठे हैं, अथवा आत्मा को जान-मानकर 
भी वे उसके साथ संलग्न होने वाले कर्मबन्ध को तोड़कर आत्मा को उसके निजी धरम में रमण नहीं करा 
पाते । कदाचित्‌ वे शुभकमंजनित पुण्यवश स्वर्ग पा सकते हैं, परन्तु जन्म-मरणादि दुःखों से सर्वथा मुक्ति 
नहीं पा सकते, न ही उसके लिए तीर्थंकरों द्वारा आचरित, प्ररूपित एवं अनुभूत सम्यग्दर्शन-श्ञान-चारित्र- 
तप रूप धर्म की आराधना-साधना करते हैं । वे इस धर्म के ज्ञान और आचरण से कोसों दूर हैं । 

उच्चावयाणि गच्छंता गब्भमेस्संति पुणो परुभो--यह भविष्यवाणी वीतराग सर्वज्ञ तीर्थंकर महावीर द्वारा 
उन्हीं पूर्वोक्त वादियों के लिए की गई है। विश्वहितंकर राग-द्वं ष मुक्त, सर्वज्ञ, निःस्पृह महापुरुष किसी के 
प्रति रोष, दवष, वर, घुणा आदि से प्रेरित होकर कोई वचन नहीं निकालते, उन्होंने अपने ज्ञान में पूर्वोक्त 
वाद की प्ररूपणा करने वाला जैसा अन्धकारमय भविष्य देखा, वैसा व्यक्त कर दिया । उन्होंने उनके लिए 

उच्चावयाणि गच्छंता--उच्च नीच गतियों में भटकने की बात कही, उसके पीछे रहस्य यह है कि एक तो वे 
स्वयं उक्त भिथ्यावादों के कदाग्रहरूप मिथ्यात्व से ग्रस्त हैं, फिर वे हजारों-लाखों जनसमुदाय के समक्ष 
मुक्ति-सर्वेदुःखमुक्ति का प्रलोभन देकर उन्हें भी मिथ्यात्वविष का पान कराते हैं, तब भला. वे घोर 
मिथ्यात्व के प्रचारक इतने कठोर प्रायश्चित्त के विना कैसे छुटकारा पा सकते हैं ? फिर भी अगर वे 
गोशालक की तरह बीच में ही सँभल जाएँ, अपनी भूल सुधार लें तो कम से कम दण्ड से भी छुट्टी मिल 
सकती है.। परन्तु मिथ्यात्व के गाढ़तम अन्धकार में ही वे लिपटे रहें, सम्यग्‌दर्शन और सम्यस्शञान प्राप्त 
करने की उनमें जिज्ञासा भी न हो तो चारों गतियों के दुःखों को भोगना ही पड़ेगा, अनन्त बार गर्भ में 


आना ही पड़ेगा ।*! 
इस प्रकार गणधर श्री सुधर्मास्वामी ने अपने शिष्य श्री जम्बुस्वामी से तीर्थंकर भगवान महावीर 


से साक्षात सुना हुआ वर्णन किया है। / ह (00 





७० सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २६ के आधार पर ७१ वही, पत्रांक २६ 


द्वितीय उद्देशक : गाथा २८ से ३२ 


बिहुओ उ् सओ 


हितीय उद्देशक 


ल्नियल्िच्वालइ- रूअरूप्प-- 


श्फः 


२६. 


३०. 


३१: 


३२ 


आधायं पुण एगेसि उबवन्ना पुढो जिया । 
वेदयंति सुहं दुबखं अद्ुवा लुप्पंति ठाणओ | १॥। 
न ॒तं सयंकर्ड दुक्खं कओो अन्चकर्ड च णं। 
सुहं वा जइ वा दुकक्‍्ख सेहियं वा असेहिय ॥ २॥ 
न सय॑ कडं ण अन्न हिं वेदयन्ति पुडो जिया। 
संगतियं त॑ तहा तेधि इहमेगेसिसाहियं ।। ३ 0 
एचपेत्ताई जंपंता बप्ला पंडियाणिणो । 
णिपया-इणिययं संत अजाणंता अबुद्धिया ।। ४ ।। 


एवमेगे उ पासत्था ते भुज्जो विप्पगब्भिया | 
एवं उवदिठता संता ण ते दुवंखविमोक्‍खया।। ५॥। 


४३ 


श८- पुनः किन्‍्हीं मतवादियों का कहना है कि (संसार में) सभी जीव पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, यह युक्ति से 
सिद्ध होता है। तथा वे (जीव पृथक्‌-पृथक्‌ ही) सुख-दुःख भोगते हैं, अथवा अपने स्थान से अन्यत्न जाते 
हैं-अर्थात्‌- एक शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर में जाते हैं। 


२६-३०. वह दुःख (जब) स्वयं द्वारा किया हुआ नहीं है, तो दूसरे का किया हुआ भी कंसे हो 
सकता है? वह सुख या दुःख, चाहे सिद्धि से उत्पन्न हुआ हो अथवा सिद्धि के अभाव से उत्पन्न हुआ हो, 
जिसे जीव पृथक्‌-पृथक्‌ भोगते हैं, वह न तो उनका स्वयं का किया हुआ है, और न दूसरे के द्वारा किया 
हुआ है, उनका वह (सुख या दुःख) सांगतिक--नियतिक्ृत है ऐसा इस दाशनिक जमत्‌ में किन्हीं (नियति- 


वादियों) का कथन है ।* 


३१. इस (पूर्वोक्त) प्रकार से इत (नियतिवाद की) बातों को कहनेवाले (नियतिवादी) स्वयं 
अज्ञानी (वस्तुत्तत्त्से अनभिज्ञ) होते हुए भी अपने आपको पण्डित -मानते हैं, (क्योंकि सुख-दुःख आदि) 





१ 'मक्‍्खलिपुत्तरोसालक' नियतिवाद का मूल पुरस्कर्ता और आजीवक सम्प्रदाय का प्रवत्त॑क था; परन्तु प्रस्तुत 
गाथाओं में कहीं भी गोशालक या आजीवक का नाम नहीं आया । हाँ, द्वितीय श्र तस्कव्ध में नियति और संगति 
शब्द का (सू० ६६३-६४) उल्लेख है । उपासकदसांग के ७वें अध्ययन में गोशालक और उसके मत का सद्दालपुत्त 
ओर कुण्डकोलिय प्रकरण में स्पष्ट उल्लेख है कि गोशालक मतानुसार उत्थान, कम, वल, वीर्य, पुरुषार्थ आदि कुछ 
भी नहों है ।सव भाव सदा से नियत है । बौद्ध-ग्रन्य दीधनिकाय, संयुक्त विकाय, आदि में तथा जैनागप व्याख्या 
प्रशप्ति, स्थानांग, समवायांय, औपपातिक आदि में भी आजीवक मत-प्रवरत्तंक नियतिवादी मोशालक का 


(नामपूर्वक या नामरहित) वर्णन उपलब्ध है । 


“जैन साहित्य का वृहद्‌ इतिहास भा० २, पृ० १३८ 


४४ सुश्रकृतांग---प्रथम अध्ययव--समर्प 


नियत (नियतिकृत) और अनियत (अनियतिकृत) दोनों ही प्रकार के होते हैं, १रन्तु बुद्धिहीन (नियति- 
वादी) इसे नहीं जानते । 


३२. इस प्रकार कई (नियतिवाद से ही) पास में रहने वाले, (पाइवेस्थ) अथवा कर्मपाश (कर्म- 
बन्धन) में जकड़े हुए (पाशस्थ) कहते हैं। वे बार-बार नियति को ही (सुख-दुःखादि का) कर्ता कहने की 
धृष्टता करते हैं। इस प्रकार (अपने सिद्धान्तानुसार पारलौकिक क्रिया में) उपस्थित होने पर भी वे 
(स्वयं को) दुःख से मुक्त नहीं कर सकते। / 


विवेचन--नियतिवाद के गुण-दोप--यहाँ २८वीं गाथा से ३२वीं गाथा तक नियतिवाद के मन्तव्य 
का और मिथ्या होने का विश्लेषण किया गया है। नियतिवाद की मान्यता यहाँ तक तो ठीक है कि 
जगत्‌ में सभी जीवों का अपना अलग-अलग अस्तित्व है। यह तथ्य प्रत्यक्ष और अनुमान आदि प्रमाणों' 
और युक्तियो' द्वारा सिद्ध है। क्योंकि जब तक आत्मा पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं मानी जायेगी, तब तक जीव 
अपने द्वारा कृत कर्मवन्‍्ध के फलस्वरूप प्राप्त होने वाला सुख-दुःख नहीं भोग सकेगा और न ही सुख- 
दुःख भोगने के लिए एक शरीर, एक गति तथा एक योनि को छोड़कर दूसरे शरीर, दूसरी गति तथा 
योनि को प्राप्त कर सकेगा । जीवो' की पृथक्‌-पृथक्‌ सत्ता मानने पर ही यह सब वातें घटित हो सकती 
हैं। प्रत्यक्ष और अनुमान के अतिरिक्त इस युक्ति से भी जीव पृथक-पृथक्‌ इसलिए सिद्ध हैं कि संसार में 
कोई सुखी, कोई दुःखी, कोई धनी, कोई निर्धत आदि विभिन्‍नताएँ देखी जाती हैं। प्रत्येक प्राणी को होने 
वाले न्यूनाधिक सुख-दुःख के अनुभव को हम झुठला नहीं सकते, तथा आयुष्य पूर्ण होते ही वर्तमान 
शरीर को यहीं छोड़कर दूसरे भव में प्राणी चले जाते हैं, कई व्यक्तियो- को अपने पूर्व जन्म का स्मर7 
हो जाता है, इस अनुभूति को भी मिथ्या नहीं कहा जा सकता । इस भ्रकार प्रत्येक आत्मा का पृधई 
अस्तित्व सिद्ध हो जाने पर पंचभूतात्मवाद, एकात्मवाद, तज्जीवतछरोरवाद, पंचस्कन्धवाद या चातु- 
धातुकवाद आदि वादों का खण्डन हो जाता है। इस अंश में नियतिवाद का कथन सत्य स्पर्शी है। परल्तु 
इससे आगे जब नियतिवादी यह कहते हैं कि प्राणियों के द्वारा भोगा जाने वाला सुख-दुःख आदि न तो 
स्व-कृत है, न पर-कृत है, वह एकान्‍्त नियत्तिकृत ही है, तब उनका यह ऐकान्तिक कथन मिथ्या हो 
जाता है ।* | . 
एकान्त नियतिधाद कितना सच्चा, कितना झूठा 7-बॉद्धग्नन्थ दीघनिकाय के सामझजफलसुत्त में 
आजीवकमत-प्रवर्तक मंक्खलि गोशाल के नियतिवाद का उल्लेख इस श्रकार है--/“ सत्त्वों के क्लेश 
(दु:ख) का हेतु प्रत्यय नहीं है । बिना हेतु और प्रत्यय के ही सत्त्व (प्राणी) क्लेश पाते हैं। बिना हेतु और 
प्रत्यय के सत्त्व शुद्ध होते हैं। न वे स्वयं कुछ कर सकते हैं, और न पराये कुछ कर सकते हैं, (कोई) पुरु- 
पार्थ (पुरुषका र) नहीं है, बल नहीं है, वीरय॑ नहीं है, पुरुष का साहस (स्थाम) नहीं है, मे ले पुरा 
कोई पराक्रम है। समस्त सत्त्व, समस्त प्राणी, सभी भूत और सभी जीव अवश (लाचा२र) पर निर्बल हैं, 
मिर्वीय हैं, नियति के संयोग से छह जातियों में (उत्पन्न होकर) सुख-दुःख भोगते हैं ।”' जिन्हें मूर्ख और 
पण्डित जानकर और अनुगमन कर दुःखों का अन्त कर सकते हैं। वहाँ यह नहीं है कि इस शील, ब्रत, 
क्लिप जा हट 
२ (क) सूच्रकुृतांग शीलांकबृत्ति पत्रांक २६ के आधार पर का ; े 
- : (ख) तुलना कीजिए-- “सन्तेके समण ब्राह्मणा इवं वादिनों एवं दिट्ठनो--असयंकार अपरंकार अधिच्चसमुप्पन्न 

सुदुबख॑ भत्ता च लोक॑ च । इदमेव सच्च मोघमज्ज ति । --सुत्तपिठक्रे उदाने नानातित्थिय सुत्ते पृ० १४६-१४७ 





द्वितीय उद्देशक ) गाया २८ से ३२ ४५ 


तप या ब्रह्मचयं से मैं अपरिपक्व कम को परिपक्व कर लूँगा, परिपक्व कर्म को भोगकर अन्त करूँगा। 
सुख और दु:ख तो द्रोण (माप) से नपे-तुले (नियत) हैं, संसार में न्यूनाधिक या उत्कषं-अपकर्ष नहीं है। 
जैसे सूल को गोली फेंकने पर उछलती हुई गिरती है, वेसे ही मूर्ल और पण्डित दौड़कर आवागमन में 
पड़कर दुःख का अन्त करेंगे ।* 


संगतिअंतं--शास्त्रकार नियतिवाद या नियति का सीधा नाम न लेकर इसे सांगतिक (सांतियं) 
बताते हैं। वृत्तिकार के अनुसार 'सगतिअं' की व्याख्या इस प्रकार है-“सम्यक्‌ू--अर्थात्‌ अपने परिणाम 
से जो गति है, उसे संगति कहते हैं । जिस जीव, को जिस समय, जहाँ, जिस सुख-दुःख का अनुभव करता 
होता है, वह संगति कहलाती है, वही नियति है । उस संगति>नियति से जो सुख-दुःख उत्पन्न होता है 
बौद्ध-ग्रन्थ दीघनिकाय में मविखल गोसाल के मत वन में “““नियतिसंगतिभावपरिणता” शब्द का 


स्पष्ट उल्लेख मिलता है यूत्रकृतांग द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध सूत्र ६६३-६५ में भी नियति और संगति दोनों 
शब्दों का यत्न-तत्न स्पष्ट उल्लेख है । 


शास्त्रवार्तासमुच्चय” में नियतिवाद का वर्णन करते हुए कहा गया है-- चूँकि संसार के सभी 
पदार्थ अपने-अपने नियत स्वरूप से उत्पन्न होते हैं, अत: ज्ञात हो जाता है कि ये सभी पदार्थ नियति से 
उत्पन्न हैं। यह समस्त चराचर जगत्‌ नियति से बँधा हुआ है। जिसे, जिससे, जिस समय, जिस रूप में 
होना होता है, वह, उससे, उसी समय, उसी रूप में उत्पन्न होता है। इस तरह अबाधित प्रमाण से सिद्ध 
इस नियति की गति को कौन रोक सकता है ? कौन इसका खण्डन कर सकता है ?* साथ ही काल, 


स्वभाव, कर्म और पुरुषार्थ आदि के विरोध का भी वह युक्तिपूृवेक निराकरण करता है ।*[ 





३ [क) “मकक्‍्खलिगोसालो मं एतदबोच-नत्थि महाराज, हेतु, नत्थि पच्चयों सचानं सद्धिलिसाय । अहेतु अपच्चया 
... क्षत्ता सद्धूलिस्संति | नत्थि हेतु, नत्यि पच्चयो सत्तानं विसुद्धिया | भहेतु अपच्चया सत्ता विसुज्ञंति । नत्थि भत्त- 
कारे, नत्यि परकारे, नत्थि पुरिसकारे, नत्यि बलं, नत्थि वीरियं, नत्यथि पुरिसथामो, नत्थि पुरिस-परक्‍्कमो । सब्बे 
सत्ता, सब्वे पाणा, सब्वे भरूता, सब्वे जीवा अवसा अबला, अविरिया नियतिसंगतिभावपरिणता, छस्वेवाभि- 
जातीसु सुखदुबखं पटिसंवेदेम्ति ।'““यानि बाले च्‌ पण्डिते च सन्धावित्वा संसरित्वा दुक्खसस्संतं करिस्संति । तत्थ 
नत्यि इमिनाहूं सीलेन व वतेन वा तपेन वा ब्रह्मचरियेत वा अपरिपक्कं वा कम्मं परिपाचेस्सामि, परिपक्‍्क वा 
कम्म फुस्स फुस्स व्यन्ति करिस्सामीति । हेव॑ं नत्यि दोणमिते सुखदुबखे परियन्तकते संसारे, चत्यि हायनवड्ढने, 
नत्यि उक्कंसावकंसे । सेय्यथापिनाम सुत्तगुलेक्खित्ते निव्बेठियमामेव पलेति एवमेव बाले च पण्डिते च संधावित्वा 
संसरित्वा दुक्खस्संतं करिस्संतीति ।” -सुत्तपिटके दीघनिकाये (पाली भाग १) सामज्ज्यफलसुत्त पृ० ४१-५३) 

नियतेनेव रूपेण, सर्वे भावा भवन्ति यत्‌ । 

ततो नियतिजा हम ते, तत्स्वरूपानुबन्धतः ॥॥ 

यद्यदेव यतों यावत्‌ तत्तदेव ततस्तथा 7 

नियतं जायते न्‍्ययात्‌ क एन॑ वाधयितु क्षमः ? -शास्त्रवार्तासमुच्चय 
५ देखिये श्वेतताश्वतरो ० श्तोक २ में--काल:ः स्वभावो नियतियेहच्छा भूवानि योति: पुरुष इति चिन्त्यम्‌ । 

संयोग एपां नत्वात्मभावादात्माण्यनीश: * खदुःखहेतो सु: ॥ 2 


४६ सूत्रकृतांग--प्रथम अध्ययन-- संमय 


काल को त्रिकाल त्रिलोकव्यापी तथा विज्व की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय_का, यहाँ तक कि 
प्रत्येक कार्य, सुख-दुःखादि का कारण मानने वाले कालवादियों का खण्डन करते हुए _नियतिवादी कहेते 
हैं-एक ही काल में दो पुरुषों द्वारा किये जाने वाले एक सरीख़े कार्य में एक को सफलता और दूसरे 
को असफलता क्‍यों मिलती है ? एक ही काल में एक को सुख और एक को दुःख क्यों मिलता है ? अतः 
नियति को माने विना कोई चारा नहीं । 


स्वभाववादी सारे संसार को स्वभाव से निष्पन्न मानते हैं,वे कहते हैं-मिट्टी का ही घड़ा बनने 
का स्वभाव है, कपड़ा बनने का नही, सृत का ही कपड़ा बनने का स्वभाव है, घड़ा नहीं। इसतरह प्रति 
नियत कार्य-कारण भाव स्वभाव के बिना वन नहीं सकता। सभी पदार्थ स्वतः परिणमन स्वभाव के 
कारण ही उत्पन्न होते हैं, इसमें नियति की क्या आवश्यकता है ? इन य्रुवितयों का खण्डन करते हुए 
नियतिवादी कहते हैं-भिन्न-भिन्न प्राणियों का, इतना ही नहीं एक ही जाति के अथवा एक ही माता के 
उदर से जन्मे दो प्राणियों का पृथक-पृथक स्वभाव नियत करने का काम नियति के बिना हो नहीं सकता। 
नियतिवाद ही इस प्रकार का यथार्थ समाधान कर सकता है । फिर स्वभाव पुरुष से भिन्न न होने के 
कारण वह सुख-दुःख का कर्ता नहों हो सकता ।* 


ईदवर का या पुरुष का (स्वेकृत) पुरुषार्थ भी सुख-दुःख कर्ता या जगत्‌ के सभी पदार्थों का कारण 
नहीं हो सकता । एक सरीखा पुरुषार्थ करने पर भी दो व्यक्तियों का कार्य एक-सा या सफल क्‍यों नहीं 
हो पाता ? अतः इसमें भी नियति का ही साथ है। ईश्वर-कृतक पदार्थ मानने पर तो अनेक आपत्तियाँ 
आती हैं । अब रहा कर्म । कमंवादी कहते हैं- किसान, वणिक आदि का एक सरीखा उद्योग होने पर भी 
उनके फल में विभिन्नता या फल की अप्राप्ति पूर्वकृत शुभाशुभ कर्म के प्रभाव की सूचित करती है। 
इसका प्रतिवाद नियत्तिवादी यों करते हैं--“कर्म पुरुष से भिन्न नहीं होता, वह अभिन्न होता है, ऐसी 
स्थिति में वह पुरुष रूप हो जायगा और पुरुष पूर्वोक्त युवितयों से सुखदुःखादि का कारण नहीं हो 
सकता । नियति ही एकमात्र ऐसी है, जो जगत्‌ के समस्त पदार्थों की कारण हो सकती है। 


इस प्रकार से एकान्त नियतिवाद का खण्डन करते हुए शास्त्रकार सूत्र गाथा ३१ द्वारा कहते हैं- 
'णिययाइईणिययं संत अजाणंता अबुद्धिया--इसका आशय यह है कि वे मिथ्या प्ररूपणा करते हुए अज्ञ(हठाग्रही) 
.एवं पण्डितमानी नियतिवादी एकान्त-नियतिवाद को पकड़ हुए हैं | वे इस बात को नहीं जानते कि संसार 
में सुख-दुःख आदि सभी नियतिकृत नहीं होते, कुछ सुख-दुःख आदि नियतिकृत होते हैं, क्योकि उन्-उन 


६. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ३० के आधार पर 

(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पू० १४३-५ के आधार पर 

(ग) काल: पचति भूतानि, काल: संहरते प्रजा: । -< 
काल: सुध्तेषु जागति, कालो हि दुरंतिक्रम: ॥--हारीत सं० 
बदिन्द्रियाणां नियतः प्रचार:, प्रियाप्रियत्वं विषयेषु चेव । 
सुयुज्यते यज्जर्या&४तिभिश्च, कस्तत्र यत्नी ? न नु स स्वभावः । |! 
(च) 'कः कण्टकार्नां प्रकरोति तैक्ष्ण्यं, विचित्रभावं मृगपक्षिणां च ! 

स्वभावतः सर्वमिदं प्रवृत्त न कामचारो5स्ति, कुतः प्रयत्नः ?* 


जन्‍म 


--बुद्ध चरित 


--सुत्र० टीका में उदघुत 


हि 


खो के व्वरणरूप कर्म का उऊदादाक्नाल समाप्त होने पर झपरजु्य उदय होता ही है, हूँसे पियविय 
पग्वाधाक्ताद समाप्त हाने एर अजुस्प उरस्य हादा हा ए, जर वनिरषािय 
०. आई ३ 


रे 
परनियत (नियतिकऊत नहीं) होते हैं। दे परुए ये उयोगा अगले: शपणोव 
रद्द (नियातजुद चहू। ) हद हूं। उप प्ृरुष फे उसोग, पास, सपभाप 





ध्ध्से हैं। ऐसी स्थिति में अकेला नियति को फारण मासना सज्ञास 
और कर्म द्वारा किये हुए होते हैं। ऐसी स्थिति में अकेला नियति को फारण मानना अज्ञात है। 


“झाचाय सिद्धेन ने 'सन्मति ठहर में दताया है काल, स्वभाय, नियप्ति, अएएछ (कर्मी) और 5 
आचाये सिद्धसेन ने 'उन्मति तक में दताया हृ फ्लि काल, च्यभाय, न्‌यति  अरृष्ट (फेस )और प्ए- 
0 


/ी। 


कारण समवाय 2 सम्बन्ध जज एंकान्ते 0 भध्या ० पक पर तय 7९ सापेज्ञ फषन हो 
कारण समवाय हूं। इत्तके सम्बन में एकान्त कथन भिश्या है जौर परस्पर सापेक्ष फैंथन ष्टी 


फलोलपत्ति होती है और क्रिया उद्योगाधीन हैं । कहीं उद्योग की विभित्रता फल को भित्नता का कारण 
होती है, कहीं दो व्यक्तियों का एक सरीखा उद्योग होने पर भी किसी को फल नहीं मिलता, मुहू उसके 
अदृष्ट (कर्म) का फल है। इस प्रकार कथंचित्‌ अदृष्ट (कर्म) भी सुसादि फा कारण है। जेरे -- जाभ, 
कंटहल, जामुन, अमरुद आदि वृक्षों में विशिष्ट काल (समय) आने पर ही फल की उत्पत्ति ऐोती है, सा 
नहीं । एक ही समय में विभिन्न प्रकार की मिट्टियों में बोये हुए बीज में से एफ में अजाएि उग्र जाता है 
दूसरी ऊषर मिट्टी में नहीं ऊगते इस कारण स्वभाव को भी कथंचित्‌ कारण गाना जाता है। जाएगा फो 
उपयोग रूप तथा असंख्य-प्रदेशी होना तथा पुदूगलों का मूर्ते होना और पघर्मास्तिफाय-णधर्गार्तिकास 
आदि का अमूर्त एवं गति-स्थिति में सहायक होना आदि सब स्वभावकुत है । 


जैन-दर्शव सुख-दुःख आदि को कथंचित्‌ पुरुषकुत उद्योग साध्य भी मानता है, क्योंकि फ़रिया से 


इस प्रकार काल, स्वभाव, नियति अदृष्ट (कर्म) और पुरुषकृत पुरुषा्े गे पाँसों फारण प्रशेक 
काय या सुखादि में परस्पर-सापेक्ष सिद्ध होते हैं, इस सत्य तथ्य को मानकर एफास्त रूप से रिफ भिभत्ति 
को मानना दोषयुक्त है, मिथ्या है। 


कठिन शब्दों फी व्यास्या--'लुप्पंति ठाणउ' अपनी आयु से कि ग॒ प्रच्युत हो जाते हैं, एक रथान (शरीर) 
को छोड़कर दूसरे स्थान (शरीर या भव) में संक्रमण करते जाते हैं । सेहियं-अरोहियं--से दोचों घिशेषण शुरत 
के हैं। एक सुख तो सैद्धिक है और दूसरा है असेद्धिक | सिद्धि यानि मुक्ति में जो गुर उत्पण ऐो, छरे 
] -य पाया: भें सातावेदनीय ते  अकारअउर का दावा 26 2:४4 लक 
सेड्धिक और इसके विपरीत जो असिद्धि यानि संसार में सातावेदनीय के उदय रो जो न होता है 
उसे असैद्धिक सुख कहते हैं। अथवा सुख और दुःख, ये दोनों ही रो श्विक-अरो झिक दोनों प्रकार के पे है! 
पुष्पमाला, चन्दन ओर वनिता आदि की उपभोग क्रिया रूप सिद्धि से होने बाला रुख रोझ्धिक तथा ताप 
की मार, गर्म लोहे आदि से दागने आदि सिद्धि से होने वाला दुःख भी सैद्धिक है । आपास्गिक अप्रत्याज्षित' 








सा, उदर शत जद हु नो अर से आल होते है थे अर से ह्रदय में उत्पन्न होने वाला आन्तरिक आनन्द रूप सुख 3 रूप सख अरसद्विक रुख है, तथा ज्वर, मस्तक 
पड़ा, उदर शूल आदि दुःख, जो अंग से उत्पन्न '' वे असंड्िक दुःख हैं। पारत्या-इस छाब्द के 


संस्कृत में दो रूप होते हैं-- 'पाश्व॑स्था' और 'पाशस्था” । पादवंस्थ का अर होता है--पारा नजदीक में रहने 
वाले अथवा युक्ति समृह से बाहर या परलोक की क्रिया के किनारे ठहरने बाले अथवा कारणचतुष्टय- 





७. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २७ से ३२ तक 


(ख) कालो सहाव-नियई *०००००*०*००० |! --सन्मृतितर्के 


है.$ ०] 


वादियों से अलग (एक किनारे) रहने वाले.। पाशस्थ का अर्थ होता है-पाश (वन्धन) में जकड़े हुए का अर्थ होता है-पाश (वन्धन) में जकड़े हुए की 
तरह कमपाश (क्मवन्धन) में जकड़ें हुए यहाँ पारास्य उप ही अधिक संगत लगता है ।... करंपाश (कर्मंबन्धन) में जकड़े हुए यहाँ पाशस्थ रूप ही अधिक संगत लगता 
उबटि्ठिया संता--अपने सिद्धान्तानुसार पारलौकिक क्रिया में उपस्थित (प्रवृत्त) होकर भी । 


ण ते दुक्ख विभोवखया--वृत्तिकार के अनुसार अपने आपको संसार के दुःख से मुक्त नहीं कर पाते । 
चूणिकार ने ण५्त्तदुक्खविमोक्जया' पाठ मानकर अर्थ किया है--अपनी आत्मा को संसार-दुःख से विमुक्त 


सृत्रकृतांग -- प्रथम अध्यपत--पसमय 





नहीं कर पाते । कहीं-कहीं 'ण ते दुक्खविमोयगा' पाठान्तर है, उसका भी बहीं अर्थ है।ः 


अ्ज्ञालव्याव्इ-स्व्वरूप्त-- 


३३- 


३४. 


३५: 


३६. 


३७. 
३८. 
३६. 
४०. 


डर द ० रू 
- सब्वलोगे वि जे पाणा न ते जाणंति किचर्ण ॥ १४ ॥ 


ऊ्च्््क्त््ः 


प 


जबविणो मिगा जहा संता परिताणेण बज्जिता । 
असंकियाईं संकंति संकिपाईं असंकिणो ॥ ६॥ 


परियाणियाणि संकंता पासिताणि असंकिणो । 
अप्णाणभयसं विग्गा संपर्लिति तह तहि ॥॥ ७॥ 


अह्‌ त॑ पवेज्ज वज्झं अहे वज्ञस्स वा वए । 
मु चेज्ज पयपासाओ त॑ तु संदे ण देहती ॥ ८॥॥ 


अहियप्पा5हियपण्णाणे विसमंतेणुवागते । 
से बड़े पयपासेहि तत्थ घाय॑ं नियच्छति ॥ € ॥ 


एवं तु समणा एगे मिच्छहिट्ठी अगारिया। 
असंकिताइईं संकंति संकिताईं असंकिणों ।। १० ॥ 


धम्प्रपण्णवणा जा सातंतु संकंति सूढगा । 
आरंभाई न संकंति अवियत्ता अकोचिया ॥ ११ ॥ 


सब्वप्प्गं विउक्कस्स सब्वं णूम॑ विहृणिया । 
अप्पत्तियं अकम्मंसे एयसट्ठ सिंगे चुए॥ १२ ॥ 


जे एवं णाभिजाणंति मिच्छद्विदुठो अणारिया । 
सिगा वा पासबद्धा ते घायमेसंत$णंतसो।॥। १३ ॥ 


साहणा समणा एगे सब्बे णाणं स्य॑| बे । 


(क) सूत्रकृतांग चूणि (मुलपाठ टिप्पण) पृष्ठ ६ 


द्वितीय उद्देशक : गाया ३३ से ५० ४8 


४२. मिलकखु अमिलक्खुस्स जहा वुत्ताणभासती । 
ण हेड से विजाणाति भासियं तथ्णुभासती ॥ १५॥ 


४३. एवसण्णाणिया नाणं वयंता बिसय॑ सय॑ । 
णिच्छयत्यं ण जाणंति मिलक्खू व अबोहिए॥ १६ || 


४४. अण्णाणियाण वोसंसा अण्णाणे नो नियच्छती । 
अप्पणो य परं णालं कुतो अण्णेडणुसासिउं ? ॥ १७ ॥ 


४५. वर्ण मूढे जहा जंतु मूढणेताणुगामिए। 
दुहओो वि अकोविया तिव्य॑ं सोयं णियच्छति ॥ १८ 0 


४६. अँघो अंधं पहं णितो दूरमद्धाण गच्छती । 
आवज्जे उप्पहूं जंतु अदुबवा पंथाणुगामिए ॥ १६॥ 


४७. एवसेगे नियायट्ठी धस्मसाराहुगा वय॑। 
अदुवा अधम्मसावज्जे ण ते सब्वज्जुयं बए | २०॥। 


४८. एवमेगे वितक्‍्काहि णो अण्णं पज्जुवासिया। 
अप्पणो य वितक्काहि अयमंजू हि इुम्मती ॥ २१॥ 


४९. एवं तकक्‍काए साहेंता धम्मा-धधम्से अकोवबिया । 
दुफख॑ ते नाइतुदहति सडणी पंजरं जहा।॥ २२॥। 


५०. सर स्य पसंसंता गरहंता पर॑ बहं। 
जे उ तत्थ विउस्संति संसारं ते विउस्सिया ॥ २३ ॥॥ 


३३-३४ जैसे परित्राण--संरक्षण से रहित अत्यन्त शीघ्र भागनेवाले मृग शंका से रहित स्थानों में 
हांका करते हैं और शंका करने योग्य स्थानों में शंका नहीं करते । सुरक्षित-परित्रोणित स्थानों को शंका- 
स्पद और पाश-बन्धन-युक्त स्थानों को शंकारहित मानते हुए अज्ञान और भय से उहिग्न वे (मृग) उन- 
उन (पाशयुक्त बन्धन वाले) स्थलों में ही जा पहुंचते हैं। 


बस ३५. यदि वह मृग उस बन्धन को लांघकर चला जाए, अथवा उसके नीचे होकर निकल जाए तो 
जग हे पड़े हुए (उस) पाशबन्धन से छूट सकता है, किन्तु वह मूर्ख मृग तो उस (बन्धन) को देखता (ही) 
। 


२६. अहितात्मान्‍-अपना ही अहित करने वाला तथा अहितबुद्धि (प्रज्ञा) वाला वह मुग कठ- 
पाशादि (बन्धन) से युक्त विषम प्रदेश में पहुंचकर वहाँ पद-बन्धन से बँध जाता है और (वहीं) बंध को 
प्राप्त होता है । 


< ३७. इसी प्रकार कई मिथ्याहष्टि अनाये श्रमण अशंकनीय -- शंका के अयोग्य स्थानों में शंका करते 
हैं और शंकनीय--शुंका के योग्य स्थानों में निःशंक रहते हैं--क्षका नहीं करते । 


५० सुन्नकृतांग--प्रथम अध्ययत--समय 


... ३८- वे मूढ़ मिथ्याहृष्टि, धर्मप्रज्ञापता-धर्मप्ररूषणा में तो शंका करते हैं, (जबकि) आरम्भों-- 
हिसायुक्त कार्यों में (सत॒शास्त्जज्ञान से रहित है, इस कारण) शंका नहीं करते । 


३६. सवत्मिक- सबके अन्तःकरण में व्याप्त--लोभ, समस्त माया, विविध उत्कर्षरूप-मान और 
अप्रत्ययरूप क्रोध को त्याग कर ही जीव अकर्माश (कम से सर्वंथा) रहित होता है। किन्तु इस (सर्वज्ञ- 
भाषित) अर्थ (सदुपदेश या सिद्धान्त अथवा सत्य) को मृग के समान (वेचारा) अज्ञानी जीव ठुकरा देता- 
त्याग देता है। 

४०. जो भमिथ्याहृष्टि अनारयपुरुष इस अर्थ (सिद्धान्त या सत्य) को नहीं जानते, मुग की तरह पाश 
(बन्धन) में बद्ध वे (मिथ्याहृष्टि अज्ञानी) अनन्तवार घात-विनाश को प्राप्त करंगे--बिनाश को 
ढूंढ़ते हैं । 

४१. कई ब्राह्मण (माहन) एवं श्रमण (ये) सभी अपना-अपना ज्ञान बघारते हैं--बतलाते हैं । परंतु 
समस्त लोक में जो प्राणी हैं, उन्हें भी (उनके विषय में भी) वे कुछ नहीं जानते । 

४२-४३-जैसे म्लेच्छ पुरुष अम्लेच्छ (आय॑) पुरुष के कथन (कहे हुए) का (सिर्फ) अनुवाद कर 
देता है। वह हेतु (उस कथन के कारण या रहस्य) को विशेष नहीं जानता, किन्तु उसके द्वारा कहे हुए 
वक्तव्य के अनुसार ही (परमार्थशुन्य) कह देता है । इसीत रह सम्यग्ज्ञान-हीन (ब्राह्मण और श्रमण) 

अपना-अपना ज्ञान बघारते-- कहते हुए भी (उसके) निश्चित अर्थ (परमार्थ)को नहीं जानते । वे (पूर्वोक्त) 
म्लेच्छों--अनायों की तरह सम्यक्‌ बोधरहित हैं । 


४४. अज्ञानियों-अज्ञानवादियों द्वारा अज्ञानपक्ष में मीमांसा-पर्यालोचना करना युक्त (युक्तिसंगत) 
नहीं हो सकता । (जब) वे (अज्ञानवादी) अपने आपको अनुशासन (स्वकीय शिक्षा) में रखने में समर्थ 
नहीं हैं, तब दूसरों को अनुशासित करने (शिक्षा देने) में कैसे समर्थ हो सकते हैं ? 

४५. जसे वन में दिशामृढ़ प्राणी दिशामृढ़ नेता के पीछे चलता है तो सन्मार्ग से अनभिज्ञ वे दोनों 
ही (कहीं खतरनाक स्थल में पहुंचकर) अवदध्य तीब्र शोक में पड़ते हैं ।--असह्य दुःख पाते हैं, (बसे हो 
अज्ञानवादी सम्यक्‌ मार्ग के विषय में दिड्मूढ़ नेता के पीछे चलकर बाद में गहन शोक में पड़ जाते हैं ।) 

४६. अन्धे मनुष्य को मार्ग पर ले जाता हुआ दूसरा अन्धा पुरुष (जहाँ जाना है, वहाँ से) दूरवर्ती 
मार्ग पर चला जाता है, इसमें वह (अज्ञानान्ध) प्राणी या तो उत्पथ (ऊबड़-खाबड़ मार्ग) को पकड़ लेता 
है--पहुँच जाता है, या फिर उस (नेता) के पीछे-पीछे (अन्य मार्ग पर) चला जाता है। | 

४७. इसी प्रकार कई नियागार्थी-मोक्षार्थी कहते हैं-हम धर्म के आराधक हैं, परन्तु (धर्मा- 
राधना तो दूर रही) वे (प्रायः) अधर्म को ही (धर्म के नाम से) प्राप्त-स्वीकार कर लेते हैं। वे सर्वथा 
सरल-अनुकूल संयम के मार्ग को नहीं पकड़ते--नहीं प्राप्त करते । 

४८. कई दुबुंद्धि जीव इस प्रकार के (पूर्वोक्त) वितर्कों (विकल्पों) के कारण (अपने अज्ञानवादी 

: जेता को छोड़कर) दूसरे--ज्ञानवादी की पयु पासना-झसेवा नहीं करते । अपने ही वितरकों से मुग्ध वे यह 
अज्ञानवाद ही यथार्थ (या सीधा) है, (यह मानते हैं।) 


द्वितीय उद्देशक : गाथा ३३ से ५० ५१ 


४४. धर्म-अधर्म के सम्बन्ध में अज्ञ (अज्ञानवादी) इस प्रकार के तकों से (अपने मत को मोक्षदायक) 
सिद्ध करते हुए दुःख (जन्म-मरणादि दुःख) को नहीं तोड़ सकते, जैसे पक्षी पींजरे को नहीं तोड़ 
सकता | 


५०. अपने-अपने मत की प्रशंसा करते हुए और दूसरे के वचन की निन्‍्दा करते हुए जो (मतवादी 
जन) उस विषय में अपना पाण्डित्य प्रकट करते हैं, वे (जन्म-मरणादि रूप चातुर्गंतिक) संसार में हृढ़ता से 
बंधे--जकड़े रहते हैं। 


विवेचन--अज्ञानवादियों की मनोदक्षा का चित्रण-वृत्तिकार के अनुसार ३३वीं गाथा से ५०वीं गाथा 
तक अज्ञानवाद का निरूपण है, चूणिकार का मत है कि २८वीं गाथा से ४०वीं गाथा तक नियतिवाद 
सम्बन्धी विचारणा है। उसके पश्चात्‌ ४१ से ५०वीं गाथा तक अज्ञानवाद की चर्चा है। परन्तु इन 0) 
गाथाओं को देखते हुए प्रतीत होता है कि नियतिवादी, अज्ञानवादी, संशयवादी एवं एकान्तवादी इन चारों 
को शास्त्रकार ने चर्चा का विषय बनाकर जैन-दर्शन के अनेकान्त सिद्धान्त की कसौटी पर कसा है।* | 


सर्वप्रथम ३३वीं गाथा से ४०वीं गाथा तक एकान्तवादी, संशयवादी अज्ञान एवं मिथ्यात्व से ग्रस्त 
अन्य दाशनिकों को वन्य मृग की उपमा देकर बताया है कि वे ऐसे म्‌ग के समान हैं-- 


(१) जो असुरक्षित होते हुए भी सुरक्षित एवं अशंकनीय (सुरक्षित) स्थानों को असुरक्षित और 
शंकास्पद मान लंते हैं और असुरक्षित एवं शंकनीय स्थानों को सुरक्षित एवं अशंकनीय मानते हैं। 

(२) जो चाहें तो परों में पड़े हुए उस पाश-बन्धन से छूट सकते हैं, पर वे उस बन्धन को बन्धन 
ही नहीं समझते । 


(३) अन्त में वे विषम प्रदेश में पहुंचकर बन्धन में बंधते जाते हैं और वहीं समाप्त हो जाते हैं। " 


इसी प्रकार के एकान्तवादी अज्ञान-मिथ्यात्व ग्रस्त कई अनार्य श्रमण हैं, जो स्वयं सम्यग्ज्ञान-दर्शन- 
चारित्र से पूर्णतः सुरक्षित नहीं है, जो हिसा, असत्य, मिथ्याग्रह, एकान्तवाद या विषय-कषायादि से युक्त 
अधर्म प्ररूपणा को नि:शंक होकर ग्रहण करते हैं और अधर्म प्ररूपकों की उपासना करते हैं, किन्तु सम्यग्दर्शन, 
सम्यश्ज्ञान एवं अहिसा, सत्य, अनेकान्त, अपरिग्रह आदि सद्धर्मो में वे शंकाकुल होकर उनसे दूर भागते हैं । 
वे सद्धर्म प्रूपक, वीतराग, सर्वज्ञ हैं या उनके प्रतिनिधि हैं, उनके सात्रिध्य में नहीं पहुंचते । अहिसा, 
अनेकाग्त, अपरिग्रह, तप, संयम, एवं क्षमादि सद्धर्म की प्ररूपणा जिन शास्त्रों में है, उन पर शंका करते 
हैं, और यह कहते हुए ठुकरा देते हैं--यह तो असद्धर्म की प्ररूपणा है, इस अहिंसा से तो देश का बेड़ा गके 
हो जायेगा। इसके विपरीत जिन तथाकथित शास्त्रों में यज्ञीय आरम्भ और पशुबलिजनित घोर हिंसा की 
प्ररूपणा है, कामना-नामना पूर्ण कर्ंकाण्डों का विधान है, हिंसाजनक कार्यों की प्रेरणा है, ऐसे पापोपादान 
भूत आरम्भों से बिल्कुल शंका नहीं करते. उसी अधर्म को धष-प्रहृवणा मानकर जन्‍्ततोगत्वा वे एकान्तर- 
वादी, अज्ञानी एवं मिथ्यात्वी लोग घोर पापकर्म के पाश (वन्धन) .में फँस जाते हैं जिसका परिणाम 

नश्चित है--वार-बार जन्म-मरण रूप संसार में परिश्रमण। ४20 20005 





६ सूयगर्डंग सुत्त (मूलपाठ, टिप्पण युक्त) की प्रस्तावना--प्रृष्ठ & 


५२ सुश्रकुंतांग--प्रथम अध्ययने--समय्य 


इन गाथाओं में पूर्वोक्त अज्ञानियों की मनोदशा के फलस्वरूप तीन प्रक्रियाएँ बतायी हैं- 


जा (१) अशंकनीय पर शंका तथा शंकनीय पर अशंका, (२) कमंबन्धन में बद्धता और (३) अन्त में 
नाश ।!' 


अज्ञानवादियों के दो रूप--४१वीं गाथा से ५०वीं गाथा तक दो प्रकार के अज्ञानवादियों का निरूपण 
है-एक तो वे हैं, जो थोड़ा-सा मिथ्याज्ञान पाकर उसके गव॑ से उन्मत्त बने हुए कहते हैं कि दुनिया भर 
का सारा ज्ञान हमारे पास है, परन्तु उनका ज्ञान केवल ऊपरी सतह का पलल्‍लवग्राही होता है, वे अन्तर 
की गहराई में, आत्मानुभूति युक्त ज्ञान नहीं पा सके, केवल शास्त्र वाकक्‍्यों का तोतारटन है जिसे, वे भोले 
भाले लोगों के सामने बघारा करते हैं | जेसे देशी भाषा में बोलने वाले आये व्यक्ति के आशय को न समझ 
विदेशी-भाषा-पण्डित केवल उस भाषा का अनुवाद भर कर देता है, वैसे ही वे तथाकथित शास्त्रज्ञानी, 
वीतराग सर्वज्ञों की अनेकान्तमयी सापेक्षवाद युक्त वाणी का आशय न समझकृुर उसका अनुवाद भर कर 
देते हैं रा उसे संशयवाद कहकर ठुकरा देते हैं। इसके लिए ४३वीं गाथा में कहा गया है--“निच्छयत्थ॑ 
ण जाणंति ।” 


दूसरे वे अज्ञानवादी हैं-जो कहते हैं-अज्ञान ही श्र यस्कर है। कुछ भी जानने को आवश्यकता 
नहीं है। ज्ञान न होने पर वाद-विवाद, संघर्ष, वाक्कलह, अहंकार, कषाय आदि से बचे रहेंगे । जान-बूझ 
कर अपराध करने से भयंकर दण्ड मिलता है, जबकि अज्ञानवश अपराध होने पर दण्ड बहुत ही अल्प 
मिलता है, कभी नहीं भी मिलता । मन में रागदह् षादि उत्पन्न न होने देने का सबसे आसान उपाय है - 
ज्ञानपूर्वक प्रवृत्ति को छोड़कर अज्ञान में ही लीन रहता । इसलिए मुमुक्षु के लिए अज्ञान ही श्र यस्कर है। 


»“फिर संसार में विभिन्न मत है, अनेक पंथ हैं, नाना शास्त्र हैं, बहुत-से धर्म-प्रवर्तक हैं, किसका 
ज्ञान सत्य है, किसका असत्य ? इसका निर्णय और विवेक करना बहुत ही कठिन है। किसी शास्त्र का 
उपदेश देते किसी सर्वज्ञ को आँखों से नहीं देखा, ये शास्त्रवचन सर्वज्ञ के हैं या नहीं ? शास्त्रोक्ततचन का 
यही अर्थ है या अन्य कोई ? इस प्रकार का निश्चय करना भी टेढ़ी खीर है। अतः इन सब झमेलों से दूर 
रहने के लिए अज्ञान का सहारा लेना ही हितावह है ।"* 


इन दोनों प्रकार के अज्ञानवादियों का मन्तव्य प्रकट करने के पश्चात्‌ शास्त्रकार ने प्रथम प्रकार 
के ज्ञानगर्वंस्फीत अज्ञानवादियों की मनोवृत्ति का उल्लेख करते हुए उनके अज्ञानवाद का दुष्परिणाम -- 
अनन्त संसार परिभ्रमण (४७वीं गाथा से ५०वीं गाथा तक) में जो बताया है उसका निष्कर्ष यह है कि 
वे साधुवेष धारण करके मोक्षार्थी बनकर कहते हैं--हम ही धर्माराधक हैं । किन्तु धर्माराधना का क-ख- 
ग॒ वे नहीं जानते । वे घट्काय के उपमर्दनरूप आरम्भ-समारम्भ में प्रवृत्त होते हैं, दूसरों की भी आरम्भ 
का उपदेश देते हैं, उस हिंसादि पापारम्भ से रत्नत्रय रूप घर्माराधना तो दूर रही, उलटे वे धर्म श्रमवश 
अधर्म कार्य में प्रवृत्त हो जाते हैं, वे संयम एवं सद्ध्म के मार्ग को ठुकरा देते हैं । न ही ऐसे सद्धम प्ररूपकों 
की सेवा में बैठकर इनसे धर्म तत्त्व समझते हैं। धर्माधर्म के तत्त्व से अनभिज्ञ वे लोग केवल कुतर्कों के 





१० (क) धृत्तिकार ने अज्ञानवादियों में एकान्त नियतिवादियों, कूटस्थनित्य आत्मवादियों, एकान्त क्षणिकात्मवादियों 
(बोद्धों) आदि का उल्लेख किया है। --सूत्र कृ० शीलांक वृत्ति पत्र ३२ 


११ सूत्रक्ृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ३२ से रेड तक के आधार पर | 


हितीय उद्देशक : गाथा ३३ से ५० ५३ 


सहारे अपनी मान्यता सिद्ध करते हैं। जेसे पिजरे में बन्द पक्षी उसे तोड़कर बाहुर नहीं निकल सकता 
वैसे ही अज्ञानवादी अपने मतवादरूपी या संसाररूपी पिंजरे को तोड़कर बाहर नहीं निकल सकते । वे 
केवल अपने ही मत की प्रशंसा में रत रहते हैं, फलतः अज्ञानवादरूप मिथ्यात्व के कारण वे संसार के 
बन्धन में हृढ़ता से बंध जाते हैं। जो अज्ञान को श्र यष्कर मानने वाले दूसरे प्रकार के अज्ञानवादी हैं, 
शास्त्रकार उनका भी निराकरण ४४ से ४६ तक तीन गाथाओं में करते हैं । उनका भावार्थ यह है-- 


-9क्ञानश्र योवादी अज्ञात को सर्वेश्न ष्ठ सिद्ध करने का प्रयास करते हैं, वह सब विचारचर्चा 
ज्ञान (अनुमान आदि प्रमाणों तथा तकं, हेतु युक्ति) द्वारा करते हैं, यह “'वदतोव्याघात' जैसी वात है। वे 
अपने अज्ञानवाद को श्रेष्ठ सिद्ध करने के लिए ज्ञान का सहारा क्‍यों लेते हैं ? ज्ञान का आश्रय लेकर तो वे 
अपने ही सिद्धान्त का अपने विरुद्ध व्यवहार से खण्डन करते हैं। उन्हें तो अपनी बुद्धि पर ताला लगाकर 
चुपचाप बैठना चाहिए। जव वे स्वयं अज्ञानवाद सिद्धान्त के अनुशासन में नहीं चल सकते, तब दूसरों 
(शिष्यों) को कैसे अनुशासन में चलायेंगे ? साथ ही, अज्ञानवाद के शिक्षार्थियों को वे ज्ञान को तिलांजलि 
देकर कंसे शिक्षा दे सकेंगे ? 


अज्ञानवाद ग्रस्त जब स्वयं सन्‍्मार्ग से अनभिज्ञ हैं, तव उनके नेतृत्व में बेचारा दिशासमूढ़ मार्ग से 
अनभिन्ञ भी अत्यन्त दुःखी होगा । वहाँ तो यही कहावत चरितार्थ होगी--भन्धेनैव नीयसाना यथान्धा: ।! 
अंधे मार्गदर्शक के नेतृत्व में चलने वाला दूसरा अन्धा भी मार्ग भ्रष्ट हो जाता है, वैसे ही सम्यग्‌ मार्ग से 
अनभिज्ञष अज्ञानवादी के पीछे चलने वाले नासमझ पथिक का हाल होता है ।** 


इन दोनों में से दूसरे प्रकार की भूमिका वाले अज्ञानश्र योवादी की तुलना भगवान्‌ महावीर के 
समकालीन मतप्रवर्तक 'संजय वेलटिठ्पुत्त' नामक अज्ञानवादी से की जा सकती है। जिसका हर पदार्थ 
के प्रश्न के सम्बन्ध में उत्तर होता था--“यदि आप पूछें कि क्या परलोक है ? और यदि मैं समझूं कि 
परलोक है तो आपको बतलाऊं कि परलोक है | मैं ऐसा भी नहीं कहता, मैं वैसा भी नहीं कहता, मैं दूसरी 
तरह से भी नहीं कहता, मैं यह भी नहीं कहता कि यह नहीं है, मैं यह भी नहीं कहता कि यह नही नहीं 
है। परलोक नहीं है। परलोक है भी और नहीं भी, परलोक न है और न नहीं है ।” संजय बेलटि्ठ्पुत्त ने 
कोई निश्चित बात नहीं कही ।* निष्कर्ष यह है कि संजयवेलदिठपुत्त के मतानुसार तत्त्वविषयक अज्ञेयता 
अथवा अनिद्चतता ही अज्ञानवाद की आधारशिला है, जिसका सामान्य उल्लेख गाथा ४३ में हुआ 
है--'निच्छयत्यं ण जाणंति ।' यह मत पाइचात्यदर्शन के संशयवाद अथवा अज्ञयवाद से मिलता-जुलता है । 


दीघनिकाय के ब्रह्मजालसुत्त में अमराविक्खेववाद में जो तथागत बुद्ध द्वारा प्रतिपादित वर्णन है, 
वह भी सूत्रकृतांग प्र० श्र्‌ ० के १२वें अध्ययन में उक्त अज्ञानवाद से मिलता-जुलता है । जैसे--“भिक्षुओ ! 





१२ सून्रकृतांग शीलांकवृत्ति पन्नांक ३५-३६ के आधार पर 
१३ (क) ““““संजयो वेलट्ठपुत्तो मं एतदवोच--“अत्थि परो लोकोति इति चे म॑ पुच्छसि, अत्यि परो लोको नि इति 
चे मे अस्स, अत्यि परो लोको ति इति ते न व्याकरेय्यं । एवं ति पि मे नो, तथा त्ति पि में नो, अज्जया ति पि मे 
नो, नो ति पि मे नो, नो नो ति पि मे नो । नत्यि परो लोकों पे“““अत्यि च नत्थि च परो लोको “ पे““नेवत्यि 
न नत्यि परो लोको““पे०"*“।” | 


; “जत्तपिठके दीधनिकाये सामज्ञफलसुत्त पृ० ४१-५३ 
(ख) जैन साहित्य का बृहत्‌ इतिहास भा० १, पृ० १३३ 


3 सुत्रकृतांग---प्रथम अध्ययनन---समय 


कोई श्रमण या ब्राह्मण ठीक से नहीं जानता कि यह अच्छा है और यह बुरा । उसके मन में ऐसा होता है 
कि "मैं ठीक से नहीं जानता कि यह अच्छा है, यह बुरा है तब मैं ठीक से जाने बिना यह कह द॑ कि यह 
अच्छा है और यह बुरा है, तो असत्य ही होगा, जो मेरा असत्य भाषण मेरे लिए घातक (नाश का कारण) 
होगा, जो घातक होगा, वह अन्तराय (मोक्ष मार्ग में) होगा । अतः वह असत्य भाषण के भय से और घृणा 
से न यह कहता है कि यह अच्छा है और न यह कि यह बुरा है| प्रश्नों के पूछे जाने पर कोई स्थिर बातें 
नहीं करता | यह भी नहीं, वह भी नहीं, ऐसा भो नहीं, वैसा भी नहीं" ।' इसी प्रकार किसी पदार्थ 
विषयक प्रइन के उत्तर में अच्छा-बुरा कहने से राग, द्वे ष, लोभ, घृणा आदि की आशंका, या तक॑-वितर्कों 
का उत्तर देने में असमर्थता विघात (दुर्भाव) और बाधक समझकर किसी प्रकार का स्थिर उत्तर न देकर 
अपना अज्ञान प्रकट करना भी इसी अज्ञानवाद का अंग है ।१४ 


कठिन शब्दों की व्याब्या- मिगा--वन्य पशु या विशेषतः हिरण | परियाणियाणि - वृत्तिकार के अनु- 
सार-परित्राण-रक्षण से युक्त । चूणिकार के अनुसार-जो परित: - सब ओर से, ततानि--आच्छादित 
है, वे परितत हैं । पासिताणि-पाशयुक्त स्थान | सपलिति - वृत्तिकार के अनुसार, अनर्थंबहुल पाश, वागुरा 
आदि बन्धनों में एकदम जा पड़ते हैं। चूणिकार के अनुसार, कुटिल अन्य पाश्ञों में जकड़ जाते हैं, 
अथवा उनके एक ओर पाश हाथ में लिए व्याध खड़े होते हैं, दूसरी ओर वाग्रुरा (जाल या फंदा) 
पड़ा होता है, इन दोनों के बीच में भटकते हैं । बज्ञं--वन्धनाकार में स्थित बन्धन अथवा 
वाग्ररा आदि बन्धन (बँधने वाले होने से) बन्ध कहलाते हैं । ये दोनों अर्थ बंधं एवं बंधस्स 
पाठान्तर मानने से होते हैं। वज्झं का संस्कृत रूपान्तर होता है-वर्शा या वध्य। वर्ध्र का यहाँ 
अर्थ है--चमड़े का पाश-बन्धन । अहियप्पशाइहियपण्णाणे-वृत्तिकार के अनुसार-अहितात्मा तथा 
अहितप्रज्ञान-अहितकर बोध या बुद्धि वाला । चूणिकार ने 'अहितेहितपण्णाणा' पाठान्तर माना है जिसका 
अर्थ होता है--अहित में हिंत बुद्धि वाले-हित समझने वाले | विसमंतेणुवागते-वृत्तिकार के अनुसार विष- 
मान्त अर्थात्‌ कूटपाशादि युक्त प्रदेश को प्राप्त होता है, अथवा कूटपाशादि युक्त विषम प्रदेश में अपने 
आपको गिरा देता है । चूणिकार के अनुसार--विषम यानि कूटपाशादि उपकरणों से घिरा हुआ, वागुरा 
(जाल) का द्वार, उसके पास पहुंच जाता है । अवियत्ता--अव्यक्त -मुग्ध भोले-भाले, सहजसद्विवेकविकल | 
अकोविया--सुशास्त्र बोध रहित-- अपण्डित । सब्वष्पं--सर्वात्मक --जिसकी सर्वत्र आत्मा है, ऐसा सवत्मिक 
स्वेव्यापी--लोभ । बिउक्कसं --व्युत्कर्ष - विविध प्रकार का उत्कर्ष-गर्व मान | णूमं---माया, कपट । अध्पत्तियं 
--अप्रत्यय--क्रोध । वृत्ताणभासए--कथन या भाषण का केवल अनुवाद कर देता है। अन्नणियाणं--भगवती 
सूत्र की वृत्ति के अनुसार-कृत्सित ज्ञान अज्ञान है, जिनके वह (ऐसा) अज्ञान है, वे अज्ञानिक हैं । वीमंसा 
-पर्यालोचनात्मक विचारविमर्श अथवा मीमांसा । अण्णाणे नो नियच्छति--निश्चय रूप से अज्ञान के विषय 
में युक्त--संगत नहीं है। तिब्ब॑ं सों णियच्छति --चूणिकार के अनुसार तीत्र-अत्यन्त स्रोत-- भय द्वार को; नियत 
या अनियत (निश्चित या अनिश्चित) रूप से पाता है । वृत्तिकार के अनुसार, तीत्र गहन या शोक निश्चय 
ही प्राप्त करता है। पंथाणुगामिए- --अन्य मार्ग पर चल पड़ता है । सब्वज्जुए--वृत्तिका र एवं चूर्णि कार के 
अनुसार, सब प्रकार के ऋजु--सरल सर्वतोऋतु-मोक्ष गमन के लिए अकुटिल--संयम अथवा सद्धम। 
वियवकाहि-- वितकों--विविध मीमांसाओं या असत्कल्पनाओं के कारण । डुक्ख ते नाइतुदूटति-चूणिकार के 





१४ देखिये, दीघनिकाय ब्रह्मजाल सुत्त में तथागत बुद्ध द्वारा कथित अमराविव्खेववाद । --(हिन्दी अनुवाद) पू० १-१० 


द्वितोय उद्देशकत : गाथा ५१ से ५६ श्र 


अनुसार, वे दुःखरूप संसार को लांघ नहीं सकते | पार नहीं कर सकते । वृत्तिकार के अनुसार, असातो- 
दयरूप दुःख को या उसके मिथ्यात्व आदि से बाँधे हुए कर्मबन्धन रूप कारण को अतिशय रूप से; व्यव- 
स्थित ढंग से नहीं तोड़ सकते । णो अण्णं पज्जुवासिया-अन्य की उपासना-सेवा नहीं की । अन्य का अर्थ 
है-आहतादि ज्ञानवादियों की पयु पासना नहीं की । अयमंजु-- हमारा यह अज्ञानात्मक मार्ग ही अंजू-- 
निर्दोष होने से व्यक्त या स्पष्ट है। सडणी पंजरं जहा--जेसे पिंजरे में बन्द पक्षी पिंजरे को तोड़ने में, तथा 
पिजरे के बन्धन से स्वयं को मुक्त करने में समर्थ नहीं होता, वेसे ही अज्ञानवादी संसार रूप पिजरे को 
तोड़कर उससे अपने आपको मुक्त करने में समर्थ नहीं होता । विजस्संति-वृत्तिकार ने इसके दो अर्थ किये 
हैं-संस्क्ृत में इसका रूपान्तर होता है-विद्वस्यन्ते--विद्वान्‌ की तरह आचरण करते हैं अथवा-- 

'विशेषेण उशन्ति-स्वश्ास्त्रविषये विशिष्ट युक्तिन्नातं वदन्ति, अर्थात्‌ अपने शास्त्रों के पक्ष में विशिष्ट 
युक्तियों का प्रयोग करते हैं | संस्रारं ते विउस्सिया-- वृत्तिकार ने इसकी दो व्याख्याएं प्रस्तुत की हैं--“संसारं 

चतुर्गतिभेदेन संसृतिरूप॑ विविधं--अनेकप्रकारं उत्‌-प्रावल्येन श्रिता: सम्बद्धा:, तत्र वा संसारे उषिता:-- 

संसारा्तर्व॑तिनः सर्वदा भवन्तीत्यर्थ: ।” अर्थात्‌--वार गतियों में संसरण--भ्रमणरूप इस संसार में जो 

अनेक प्रकार से हढ़तापूर्वक बँधे हुए हैं अथवा जो इस संसार में निवास करने वाले हैं ।** 


छठ्स्नॉप्निच्न्य ल्निप्मेध्यव्याल्डज : क्किसालातलही व्हछोक्‍्-- 


५१. अहावरं पुरक्खायं किरियावाइदरिसणं । 
कर्म्माचतापणद्वाणं संसारपरिवड्डंणं | २४ ७ 
५२. जाणं काएण5णाउट्टी अब्हो जं॑ च हिसतो । 
पूद्टो संवेदिति परं अवियत्त खु सावज्ज ॥। २५॥ 
५३. संतिसे तओ आधयाणा जेह कीरति पावर । 
अभिकस्साय पेसायथ मणसा अणुजाणिया ॥ २६ ॥ 
५४. एए उ तओ आधयाणा जेहि कोरति पावर । 
एवं भावविसोह्दीए णिव्वाणसभिगच्छती ॥। २७ ॥ 
५५. पुत्त पि ता समारंभ आहारइ्रमसंजए । 
भुजमसाणो य सेधावी कम्पुणा नोवलिप्पति ॥ २८ 0 
५६. सणसा जे पउस्संति चित्त तेसि न विज्जती | 
अणबज्जं॑ अतहं तेसि ण ते संवुड्चारिणों ॥| २६॥ 
५१. दूसरा पूर्वोक्त (एकान्त) क्रियावादियों का दर्शन है। कर्म (कर्म-वन्धन) को चिन्ता से रहित 


उन एकाल्त क्रियावादियों का दर्शन) (जन्म-मरण-रूप) संसार की या दु:ख समूह की वृद्धि करने 
वाला है। हु 





१४ (क) सू्रकृत्ांग शीलॉकवबृत्ति प्तांक ३२ से ३७ तक 
(ख) सूच्रकृतांग न्रूणि (मूल पाठ टिप्पण) पृ० ६ से & तक 


२६ सुन्रकृतांग -- प्रथम अध्ययन--समय 


हे ५२. जो व्यक्ति जानता हुआ मन से हिंसा करता है, किन्तु शरीर से छेदन-भेदनादि क्रिया रूप 
सा नहीं करता एवं जो अनजान में (शरीर से) हिसा कर देता है, वह केवल स्पर्शमात्र से उसका (कर्म- 
बन्ध का) फल भोगता है | वस्तुत: वह सावद्य (पाप) कर्म अव्यक्त-अस्पष्ट-अप्रकट होता है । 


५३- ये तीन (कर्मों के) आदान (ग्रहण-बन्ध के कारण) हैं, जिनसे पाप (पापकर्म बन्ध) किया 
जाता है किसी प्राणी को मारने के लिए स्वयं अभिक्रम-आक्रमण करना, (२) प्राणिवध के लिए 
नौकर आदि को भेजना या प्र रित करना, और (३) मन से अनुज्ञा-अनुमोदना देना । 


५४. ये ही तीन आदान-क्मंवन्ध के कारण हैं, जिनसे पापकर्म किया जाता है। वहाँ (पाप कर्म से) 
भावों की विशुद्धि होने से कमंबन्ध नही, किन्तु मोक्ष की प्राप्ति होती है । 


५५. (किसी दृष्काल आदि विपत्ति के समय) कोई असंयत ग्रहस्थपिता आहार के लिए पुत्र को भी 
सारकर भोजन करे तो वह॒कर्मबन्ध नहीं करता । तथा मेधावी साधु भी निष्पृहभाव से उस आहार- 
मांस का सेवन करता हुआ कर्म से लिप्त नहीं होता । 


५६. जो लोग मन से (किसी प्राणी पर) द्वष करते हैं, उनका चित्त विशुद्धियुक्त नहीं है तथा उनके 
(उस) कृत्य को निरवद्य (पापकर्म के उपचय रहित-निष्पाप) कहता अतथ्य-मिथ्या है। तथा वे लोग 
संवर (आख़वों के स्रोत के निरोध) के साथ विचरण करने वाले नहीं हैं । 


विवेचन - बौद्धों का कर्मोपचय निषंधवाद--अज्ञानवादियों की चर्चा के बाद बौड़ों के द्वारा मान्य 
एकान्त क्रियावाद की चर्चा गाथा ५१ से ५६ तक प्रस्तुत की गई है। वैसे तो बौद्ध-दर्शन को अक्रियावादी 
कहा गया है, बौद्ध-ग्रन्थ अंग्रुत्तरनिकाय के तृतीय भाग--अट्ठकनिपात के सिंहसुत्त में तथा विनयपिटक 
के महावग्ग (पाली) के सीहसेनापति वत्थु में बुद्ध के अक्रियावादी होने का उल्लेख है, सुत्रक्नतांग के १२ 
वें समवसरण अध्ययन में सूत्र ५३५ की चूरणि एवं वृत्ति में भी बौद्धों को अक्रियावादियों में परिगणित 
किया गया है, परन्तु यहाँ स्पष्ट रूप से बौद्ध-द्शन को (वृत्ति और चूर्ण में) क्रियावादी-दर्शन बताया 
गया है, वह अपेक्षाभेद से समझना चाहिए ।* 

वृत्तिकार ने क्रियावादी-दर्शन का रहस्य खोलते हुए कहा है-जो केवल चैत्यकर्म (चित्त विशुद्धि- 
पूर्वक) किये जाने वाले किसी भी कर्म आदि क्रिया को प्रधान रूप से मोक्ष का अंग मानते हैं, उनका 
दर्शन क्रियावादी दर्शन है । 


ये एकान्त क्रियावादी क्‍यों हैं ? इसका रहस्य ५१ वीं सूत्र गाथा में शास्त्रकार बताते हैँ---'कम्म- 
चितापणद्ठाणं'--अर्थात्‌ ये ज्ञानावरणीय आदि की चिन्ता से रहित--दूर है | ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्म 


१६ (क) सूयगड्ंग सुत्त'ः (मुनि जम्बूविजयजी सम्पादित) की प्रस्तावना पू० १० 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि मू० पा० टिप्पण पृ० ६७ 
(ग) “““अहं हि, सीह ! अकिरियं वदासि कायदुच्चरितस्स, वचीदुच्चरितस्स, मनोदुच्चरितस्स अनेकविहितानां 


पापकानं अकुसलानं धम्मानं अकिरियं वदामि 
--सुत्तपिटके अंग्रुत्तरनिकाय, पालि भा० ३, अट्ठकनिपात पृू० २६३-२६६ 


द्वितीय उद्देशक ५ गाथा ५१ से ५६ ध््छ 


कैसे-कैेसे, किन-किन कारणों से, किस-किस तीज मन्द आदि रूप में बंध जाते हैं। वे सुख-दुःख आदि के 
जनक हैं या नहीं ? उनसे छटने के उपाय क्या-क्या हैं ? इत्यादि कर्म-सम्बन्धी चिन्ता-चिन्तन से एकान्त 
क्वियावादी दूर है । 


“कोई भी क्रिया, भले ही उससे हिसादि हो, चित्तशुद्धिपूर्वक करने पर कर्मंबन्धन नहीं होता”--इस 
प्रकार की कर्मचिन्ता से दूर रहने के कारण ही शायद बौद्धों को एकान्त क्रियावादी कहा गया होगा । 
इसके अतिरिक्त बौद्ध दार्शनिक अज्ञान आदि से किये गये चार प्रकार के कर्मोपचय को कमंबन्ध का 
कारण नहीं मानते । उन चारों में से दो प्रकार के कर्मों का उल्लेख गाथा ५२ में किया है--(१) परिज्ञोप- 
चित कर्म--कोपादि कारणवश जानता हुआ केवल मन से चिन्तित हिसादि कर्म, शरीर से नहीं, और 
(२) अविज्ञोपचित कर्म--अनजाने में शरीर से किया हुआ हिसादि कर्म । 


नियु क्तिकार ने इन चारों का वर्णन पहले किया है उनमें शेष दो हैं--(३) ईर्यापथ कमे--मार्ग में जाते 
अनभिसन्धि से होने वाला हिसादि कर्म और (४) स्वप्नान्तिक कर्म-स्वप्न में होने वाला हिंसादि कर्म ।१४ 
ये चारों प्रकार के कर्म उपचय को प्राप्त नहीं होते--अर्थात्‌ तीत्र विपाक (फल) देने वाले नहीं बनते । 
जैसा कि श्ास्त्रकार ने गाथा ५२ में कहा है--'पुट्ठो संवेदेति परं'। इस चारों प्रकार के कर्मों से पुरुष 
स्पृष्ट होता है, बद्ध नहीं। अतः ऐसे कर्मों के विपाक का भी स्पशेमात्र ही वेदन (अनुभव) करता है। 
ये चतुरविध कर्म स्पश के बाद ही नष्ट हो जाते हैं, यही सोचकर कर्मबन्धन से निश्चिन्त होकर वे क्रियाएँ 
करते हैं । 


कर्मबन्धन फब होता है, फब नहीं ? चूणिकार ने उक्त मत के सन्दर्भ में प्रश्न उठाया है कि कर्मोपचय 
(कर्म बन्धन) कब होता है ? उसका समाधान देते हुए कहा है--(१) प्रथम तो हनन किया जाने वाला 
प्राणी सामने हो, (२) फिर हनन करने वाले को यह भान (ज्ञान) हो कि यह प्राणी है, (३) उसके पर्चात्‌ 
हनन करने वाले की ऐसी बुद्धि हो कि मैं इसे मारू' या मारता हूं। इत तीन कारणों के अतिरिक्त उनके 
मतानुसार दो कारण और हैं--(१) पूर्वोक्त तीन कारणों के रहते हुए यदि वह उस प्राणी को शरीर से 
मारने की चेष्टा करता है, और (२) उस चेष्टा के अनुसार उस प्राणी को मार दिया जाता है--प्राणों 
का वियोग कर दिया जाता है; तब हिंसा होती है, और तभी कमे का भी उपचय होता है ।” ।' 





: १७ (क) “त्ेपां हि परिज्ञोपचितं ईयपथं, स्वप्नान्तिकं च कर्मचयं न यातीत्यत्तस्ते कम्मचित्तापणट्ठा ।” 
“खसुन्रकृतांग चूणि शु० पा० टि० पु० ६ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक धृत्ति पत्नांक ३१ 
(ग) सूत्रकृतांग नियुक्ति गाथा ३१ में कहा गया--कम्म चयं न गचछइ चडव्विह भिवखु समयंसि' बौद्धागम रे 
चतुविध कर्म उपचय को प्राप्त नहीं होता । 
१८ (क) स्यातू--कथ्थ पुनरुपषचीयते ? उच्यते, यदि सत्त्वश्व भवति ?, सत्त्व संज्ञा च २, संचित्य संचित्य ३ जीविताद 
व्यपरोपणं प्राणातिपातः ॥7 +सूत्रकृ० चूणि, सु० पा० टिप्पण पु० ६ 
(ख) “प्राणी प्राणिज्ञानं घातकचित्तं च तदूगता चेष्टा। 
प्राणैश्व विप्रयोगः,  पंचभिरापथले हिंसा ॥/” “+सुत्र० शीलांक वृत्ति पत्र० ३९ 


श््प घृच्रकृतांग---प्रथम अध्यपत--समय 


शास्त्रकार ने इस सन्दर्भ में बौद्ध मतानुसार पाप कमंबन्ध के तीन कारण (५३-५४ वीं गाथाओं 
द्वारा) बताये हैं--(१) स्वयं किसी प्राणी को मारने के लिए उस पर आक्रमण या प्रहार करना । (२) 
नौकर आदि दूसरों को प्रेरित या प्रंषित करके प्राणिवध कराना और (३) मन से प्राणिवध के लिए 
अनुज्ञा-अनुमोदना करना । ये तीनों पाप कर्म के उपचय (बन्ध) के कारण इसलिए हैं कि इन तीनों में दुष्ट 
अध्यवसाय-रागद्व ष युक्त परिणाम रहता है |" 

साव-शुद्धि से कर्मोपतय नहीं : एक विश्लेषण--इसीलिए ५४ वीं गाथा के अन्त में उन्हीं का मत-प्ररू- 
पण करते हुए कहा गया है--एवं भावविसोहोए णिव्वाणमभिगच्छति' इसका आशय यह है कि जहाँ राग-द्व ष 


रहित व ये को मय हो है. पी मे सह गेल शक मत सजाने मय मा से कोई प्रवृत्ति होती है, ऐसी स्थिति में जहाँ केवल विशुद्ध मन से या केवल शरीर से प्राणा- 
सिपात हो जाता है, वही मव विश होने के करण कमोप्वय नही होता, इससे जीत सिवोण आप 
केरलेतीहै। . प्फसफ]७]७+नन४+४प।प]ू-।|/]__३_३य३ययययय 

* इस सम्बन्ध में बौद्ध-ग्रन्थ सुत्तपिटक के खुहकनिकाय के बालोवाद जातक में बुद्ध वचन मिलत, 


है--(“दूसरे मांस की बात जाने दो) कोई असंयमी पुरुष अपने पुत्र तथा स्त्री को मारकर उस मांस का 
_दान करे, और प्रज्ञावन संयमी (भिक्षु) उस मांस का भक्षण करे तो भी उसे पाप नहीं लगता । 7 


इसी बुद्ध वचन का आशय लेकर शास्त्रकार ने ५४ वीं सूत्र गाथा में संकेत किया है | यद्यपि चूणि- 
कार सम्मत और वृत्तिकार सम्मत दोनों पाठों में थोड़ा-सा अग्तर है, इसलिए अर्थ भेद होते हुए भी दोनों 
का आह्यय समान है| चूणिकारसम्मत पाठ है-- 'पुत्तं पिता समारम्भ आहारद्ठमसंजए और वृत्तिकार 
सम्मत पाठ है-- (त्तं पिया समारब्भ आहारेज्ज असंजए ।'** 

चूणिकार ने इसकी व्याख्या यों की है- 'पुत्र का भी समारम्भ करके; समारम्भ का अर्थ है--बेच 
कर, मारकर उसके मांस से या द्रव्य से और तो क्या कहें, पुत्र न हो तो सूअर या बकरे को भी मार- 
कर भिक्षुओं के आहारार्थ भोजन बनाए, स्वयं भी खाये ।** कौन ? असंयत अर्थात्‌ भिक्षु के अतिरिक्त, 
उपासक या अन्य कोई ग्रूहस्थ उस त्रिकोटि शुद्ध भोजन को सेवन करता हुआ वह मेधावी भिक्षु कम से 
लिप्त नहीं होता ।** 


१६ ““'इम्ेसं खो अहं, तपस्सि, तिण्णं कम्मानं एवं पटिविभत्तानं एवं पटिविसद्ठानं मनोकम्मं महासावज्जतरं पञ्मण- 
पेमि, पापस्स कम्मस्स किरियाय, पापस्स कम्मस्स पवत्तिया, नो तथा कायकरम्मं, नो तथा बची कम्मंति । 
--सुत्तपिटके मज्झिमनिकाय (पा० भा० २) म० पणष्णा० उपालि सुत्तं पृ० ४३-६० 


२० पुत्त-दारंपि थे हन्त्वा, देति दानं असञ्ञतो | 
भुञ्जमानो पि संप्पण्ञो, न पापमुपलिस्पती ॥/7 --सृत्तपिटक, खुहक निकाय, वालोवादजातक धर० ६४ 

२१ सूत्रकृतांग चूणि (मूल पाठ टिप्पण) पृ० ६ 

२२ पं० बेचरदास जी दोशी के अनुसार 'पुत्त/ शब्द 'शुकर' का द्योतक है; बुद्धचर्या के अनुसार बुद्ध ने शुकर 
मह॒व” (शूकर मांस) खाया था । “जैन सा० इति० भाग ६, पृ० १३२३ 

२३ सूत्रक्ृतांग चूणि पृ० रे८--पुंत्रमपि तावत्‌ समारम्य, समारम्भो नाम विक्रीय मारयित्वा, तन्मांसेन वा द्रव्येण 
वा, किमंग पुणरपुत्र शूकरं वा छग्गलं वा, आहारार्थ कुर्याद्‌ भुक्त भिक्‍खृणं, अस्संजतो नाम भिक्‍खुव्यति- 
रिक्त: स पुतरुपासकोड्त्यों वा, तं च भिक्षु: चिकोदि-शुद्ध' भुझ्जानो$पि मेधावी कम्मुणा णोवलिप्पते ।” 


द्वितीय उद्देशक : गाथा ५१ से ५६ ५९ 


वृत्तिकार कृत व्याख्या इस प्रकार है--पुत्न--अपत्य को पिता-जनक समारम्भ करके यानी आहारार्थ 
मारकर कोई तथाविध विपत्ति आ पड़ने पर उसे पार करने के लिए राग-द्व ष रहित असंयत गृहस्थ उस 
मांस को खाता हुआ भी, तथा मेघावी-संयमी भिक्षु भी (यात्ती वह शुद्धाशय गृहस्थ एवं भिक्षु दोनों) उस 
मांसाहार का सेवन करते हुए भी पाप कर्म से लिप्त नहीं होते । 


इस सम्बन्ध में एक बौद्ध कथा भी है, जिसे तथागत बुद्ध ने अपने भिक्षुओं को खानपान का उद्देश्य 
समझाने के लिए कही थी | उसका सार यह है--'पिता, पुत्र एवं माता तीनों गहन वन में से होकर जा रहे 
थे, तीनों को अत्यन्त भूख लगी, पास में कुछ भी न था। शरीर में इतनी अशक्ति आ गयी कि एक डग 
भी चला नहीं जा रहा था । अतः पुत्र ने अपना मांस-भक्षण करके परिवार को जीवित रखने की पिता 
से प्रार्थना की | वैसा ही किया गया और उस पुत्र के माता-पिता ने उस अरण्य को पार किया ।*४ 


तथागत के यह पूछने पर कि क्या पिता ने अपने पुत्र का मांस स्वाद, शक्तिवृद्धि, बल-संचय अथवा 
शारीरिक रूप-लावण्य वृद्धि के लिए खाया था ? सबने कहा - नहीं । इस पर तथागत ने कहा--“भिक्षुओ 
तुमने घरवार छोड़ा है, संसाराटदी को पार करने के हेतु भिक्ष॒त्रत लिया है, संसार रूपी भीषण वन पार 
करके तुम्हें निर्वाण लाभ करना है, अतः तुम भी इसी उद्दं श्य से परिमित, धर्म-प्राप्त, यथाकाल-प्राप्त 
भोजन-पान लेते रहो, न मिले तो सन्तोष करो । किन्तु स्वाद, बलवृद्धि, शक्ति-संचय या रूप-लावण्यवृद्धि 


आदि हृष्टियों से खान-पान लोगे तो भिक्षु-धर्म से ध्युतहो जाओगे और मोघ (पिण्डोलक) भिक्षु हो 
जाओगे ।१* 


सम्भव है, इस गाथा का वास्तविक आशय (भोजन में अनासवित) विस्मृत हो गया हो, और इस 
कथा का उपयोग वौद्ध गृहस्थ एवं भिक्षु दोनों मांस-भक्षण के समर्थन में करने लग गये हों । 
जो भी हो, वालोवाद जातक में उल्लिखित बुद्ध वचन के अनुसार राग-ह् ष रहित होकर शुद्धा- 


शय से पुत्रवध करके उसका माँस खाने वाले पिता को तथा भिक्षुओं को कर्मोपचय नहीं होता, यह 
सिद्धान्त इस गाथा में वताया गया है। 


कर्मोपवय निषेघवाद का निराकरण-पूर्वोक्त पाँच गाथाओं में कर्मोपचय निषेध के सम्बन्ध में जो भी 
युक्ति, हेतु एवं दृष्टान्त दिये गये हैं, उन सबका निराकरण इस ५६ वीं सूत्र गाथा द्वारा किया गया है-- 


२४ (क) पुत्तं पिता इत्यादि । पुत्रमपत्यं, पिता जनकः समारक्ष्य व्यापाय आहारार्थ कस्यां चित्‌ तथा विधायामापदि 
तदुद्धरणार्थभरक्ताद्विष्ट: असंयतो गृहस्थः तत्पिशितं भुज़ानो5पि, च शब्दस्यापि शब्दार्थत्वात्‌ । तथा मेधा 
व्यपि संयतोपीत्यर्थ, तदेव गृहस्थो भिक्ष्‌र्वा शुद्धांशय: पिशिताश्यपि कर्मपापेन नोपलिप्यते, नाश्लिस्थते ।” 

“सूत्रकृतांग धृत्ति पत्रांक ३६ 
(ख) जैन साहित्य का बृहत्‌ इतिहास भा० १ प्ृ० १३४-१३५ 
२५ (क) सुत्तपिटके संयुत्तनिकाय पालि भा० २ पुत्तमंससुत्तः पूृ० प४ 
(ख) तुलना करो--ज्ञातासूत्र प्रथम अध्ययन धन्ना साथंवाह एवं उसके पूत्रों हारा मृत-पुत्री मांस विषयक प्रसंग 
(ग) बौद्ध भिक्षम्रों की मांसभक्षण निर्दोपिता का वर्णन सुत्रकृतांग द्वितीयश्वू तस्कन्ध गाथा 5१२ से ८५१६ तथा 
८२३-८२४ गाथाओ में मिलता है । | 


६० सुप्रकृतांग---प्रथम अध्ययन--समय 


'मणसा जें”“'संवुडचारिणो / इसका आशय यह है कि जो पुरुष किसी भी निमित्त से किसी प्राणी पर द्व 
या हिंसा में नहीं जाता, वह विशुद्ध है, इसलिए उन व्यक्तियों को पाप कर्म' का वन्ध (उपचय) नहीं होता, 
यह कहना असत्य है, सिद्धान्त और युक्ति से विरुद्ध है। जानकर हिसा करने से पहले राग-ह ष पूर्ण 
आदि के शान आते है. बार ६ भाव हिंसा तभी होती हैं, जब मन में जरा भी राग, हक कषाये 
आदि के भाव आते हैं। वस्तुत: कर्म के उपचय करने में मन ही तो प्रधान कारण है, जिसे वौद्ध-पन्थ 
धम्मपद में भी माना है ।४ उन्हीं के धर्म ग्रन्थ में बताया है कि 'राग-द्वे षादि क्‍्लेशों से वासित चित्त 
ही संसार (कर्म वन्धन रूप) है, और वही रागादि क्लेशों से मुक्त चित्त ही संसार का अन्त-मोक्ष 
कहलाता है । 


बौद्धों के द्वारा दृष्टान्त देकर यह सिद्ध करता कि विपत्ति के समय पिता द्वारा पुत्र का वध किया 
जाना और उसे मारकर स्वयं खा जाना और मेधावी भिक्षु द्वारा उक्त मांसाशन करना पापकर्म का 
कारण नहीं है, विलकुल असंगत है। राग-ह्व प से क्लिष्ट चित्त हुए बिना मारने का परिणाम नहीं हो 
सकता, 'मैं पुत्र को मारता हूँ ऐसे चित्त परिणाम को असंक्लिष्ट कौन मान सकता है ?*5 


और उन्होंने भी तो कृत-कारित और अनुमोदित तीनों प्रकार से हिंसादि कार्य को पापकर्मवन्ध 
का आदान कारण माना है। ईर्यापथ में भी बिना उपयोग के गमनागमन करना चित्त की संक्लिष्टता 
है, उससे कर्म बन्धन होता ही है। हाँ, कोई साधक प्रमाद रहित होकर सावधानी से उपयोग पूर्वक चर्या 
करता है, किसी जीव को मारने की मन में भावना नहीं है, तव तो वहाँ उसे जैन सिद्धान्तानुसार पाप- 
कर्म का बन्ध न ही होता ।*£ परन्तु सर्वसामान्य व्यक्ति, जो विना उपयोग के प्रमादपूर्वक चलता है, 
उसमें चित्त संक्लिष्ट होता ही है, और वह व्यक्ति पापकर्म वन्‍्ध से बच नहीं सकता । इसी प्रकार चित्त 


संक्लिष्ट होने पर ही स्वप्त में किसी को मारने का उपक्रम होत होने पर ही स्वप्त में किसी को मारने का उपक्रम होता है। अतः स्वप्तान्तिक कर्म में भी चित्त कर्म में भी 





२६ (क) सूचक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक-5३६९ 
(ख) सूच्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या 


२७ (क) मनो पुब्वंगमा धम्मा मनो सेट्ठा मनोमया। 
मनसा चे पषदुट्ठेन भासति वा करोति वा ॥१॥ 
। “--धम्मपद पढमो यमकवस्गो १ 


(ख) चित्तमेव हि. संसारो रागादिवलेशवासितम्‌ । 
तदेव तैविनिमु क्त' भवान्त इत्ति कथ्यते॥ 
ह॒ --सूच्रकृतांग भाषानुवाद पृ० १२६ 


२८ (क) सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक-३७ से ४० तक 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि (सू० पा० टिप्पण) पृ० ६ 


२६ जय॑ चरे जय॑ चिट्ठे जयमासे जरय॑ सए। 
जय॑ भूज॑तो भासंतो पावकम्मं न बंध ॥ --दशवै० अ० ४८ 


द्वितीय उहं शक : गाथा ५७ से ५६ ६१ 


अशुद्ध होने से कमंबन्ध होता ही है। इसलिए चतुरविध कर्म-उपचय (बन्ध) को प्राप्त नहीं होते, यह 
कहना भी यथार्थ नहीं है। इसीलिए शास्त्रकार ने कर्मोपचय निषेधवादी बौद्धों पर दो आक्षेप 
लगाये हैं-(१) कर्म चिन्ता से रहित हैं, (२) संयम ओर संबर के विचार से किसी कार्य में प्रवृत्त 
नहीं होते । 


कठिन शब्दों की व्यास्या--संसारपरिवड्गरणं -- संसा र-जन्म-म रण रूप संसार की वृद्धि करने वाला, 
पाठान्तर है--इक्खक्खंधविवद्धणं -दुःख-स्कन्ध” यानी असातावेदनीय के उदय रूप दुःख की परम्परा को 
बढ़ाने वाला | जाणं काएण अणाउद्टी--जानता हुआ भी शरीर से हिसा नहीं करने वाला । जानता हुआ 
यदि काया से प्राणी को, प्राणी के अंगों को काटता हो, अथवा चूणिकार के अनुसार जो ६ बातों से अभिज्ञ 
बुद्ध-तत््वज्ञ है, वह हिसा करता हुआ भी पापकर्म का बन्ध नहीं करता अथवा स्वप्न में किसी प्राणी का 
घात करता हुआ भी काया से छेदनादि हिसा नही करता । अबुहो--अनजान में, नहीं जानता हुआ पुद्गे 
संवेदेति परं--अविज्ञोपचित आदि चार प्रकार के कर्मो से कर्ता जरा-सा स्पृष्ट होता है, वह केवल स्पशमात्र 
का अनुभव करता है, क्योंकि उसका विपाक (फल) अधिक नहीं होता । जैसे--दीवार पर फेंकी हुई बालू 
की मुट्ठी स्पश के बाद ही झड़ जाती है | अवियत्त खु सावज्ज-उक्त चतुविध कर्म अव्यक्त-अस्पष्ट हैं, क्योंकि 
विपाक का स्पष्ट अनुभव नहीं इसलिए परिज्ञोपचितादि कर्म अव्यक्त रूप से सावय हैं। आयाणा-- 
पापकर्मों के आदान-ग्रहण या कर्मबन्ध के कारण अर्थात्‌ जिन दुष्ट अध्यवसायों से पापकर्म का उपचय 
किया जाता है, वे आदान कहलाते हैं। भावविसोहीए--राग-द ष रहित बुद्धि से | चित्त तेसि न विज्जती-- 
प्राणिवध के परिणाम होने पर उनका चित्त शुद्ध नहीं रहता | अणवज्जं अतहं तेसि--केवल मन से द्वष 
करने पर भी उनके पाप कर्म बन्धन या कर्मोपचय नहीं होता, यह असत्य है । 


प्लरवत्याद्दि-ल्विर स्तन -- 


५७. इच्चेयाहि दिट्लीहि सातागारवणिस्सिता । 
सरणं ति मण्णमाणा सेचंती पावगं जणा ॥ ३० 0 


प्र८थ. जहा आसाविणि णाबं जातिअंधो दुरूहिया । 
इच्छेज्जा पारमागंतु अंतरा य विसीयति ॥ ३१ ॥॥ 


५६९. एवं तु समणा एगे मिच्छद्विटदुठी अणारिया । 
संसारपारकंखी ते संसारं अणुपरियट्ट ति ॥ ३२॥ त्ति बेसि। 


५७. (अब तक बताई हुई) इन (पूर्वोक्त) दृष्टियों को लेकर सुखोपभोग एवं बड़प्पन (मान-बड़ाई) 
में आसक्त (विभिन्न दर्शन वाले) अपने-अपने दर्शन को अपना शरण (रक्षक) मानते हुए पाप का सेवन 
करते हैं । । | 





३० चूणिकार के अनुसार---कर्मसमूह, वृत्तिकार के अनुसार-दुःख परम्परा बौद्ध सम्मत चार आय ॑ सत्यों में से दुसरा । 


दर सुत्रकृतांग -- प्रथम अध्ययत--समंय 


५८. जैसे चारों ओर से जल प्रविष्ट होने वाली (छिद्रयुक्त) नौका पर चढ़कर जन्मान्ध व्यक्ति 
पार जाना चाहता है, परन्तु वह बीच में ही जल में डूब जाता है। 

५६. इसी प्रकार कई मिथ्यादृष्टि, अनाय॑ श्रमण संसार सागर से पार जाना चाहते हैं, लेकिन वे 
संसार में ही बार-बार पर्यटन करते रहते हैं । 


इस प्रकार मैं कहता हूँ। 


विवेचन--विभिन्न अन्यदृष्टियों की दशा--५७ से लेकर ५६ तक की तीन गाथाओं में बताये 
गये विभिन्न एकान्त दर्शनों, वादों, दृष्टियों को सत्य मानकर उनकी शरण लेकर अन्धविश्वासपूर्वेक चलने 
वाले व्यक्तियों की दु्दंशा का दो तरह से चित्रण किया गया है-- (१) अपने दर्शन की शरण लेकर, कर्म 
बन्धत से निश्चिन्त होकर इन्द्रिय-सुखोपभोग एवं मान-बड़ाई में आसक्त वे लोग निरशंक भाव से पापा- 
चरण करते रहते हैं, (२) जैसे सच्छिद्र नौका में बेठा हुआ जन्मान्ध अधबीच में ही पानी में डूबता है 
वेसे ही संसार सागर पार होने की आशा से मिथ्यात्व-अविरति आदि छिद्रों के कारण कर्म जल प्रविष्ट 
हो जाने वाली मिथ्यादृष्टि युक्त मत नौका में बैठे हुए मत-मोहान्ध व्यक्ति बीच में ही डूब जाते हैं ।** 


कठिन शब्दों की व्याब्या--सातागारवणिस्सिया-- सुखशी लता में आसक्त । सरणं ति मण्णमाणा--हमारा 
यही दर्शन संसार से उद्धार करने में समर्थ है, इसलिए यही हमारा शरण-रक्षक होगा, यह मानकर । 
चूणिकार--हियंति मण्णमाणा तु सेवंती अहियं जणा'--पाठान्तर मानकर इसकी व्याख्या करते हैं--'इसी से 
हमारा हित होगा' इस प्रकार वे इस अहितकर को हिंतकर मानते हुए सेवन करते हैं। आसाविणीं णावं-- 
वृत्तिकार के अनुसार--जिसमें चारों और से पानी आता है, ऐसी सच्छिद्र नौका आसत्रविणी कहलाती है। 
चूणिकार के अनुसार, जिसमें चारों ओर से पानी आकर गिरता है, इस कारण जिसके कोठे (प्रकोष्ठ) 
टूट गये हैं, या कोठे बनाये ही नहीं गये हैं ऐसी नाव | अन्तरा य विसीयति- बार-बार चतु गतिक परिभ्रमण 
रूप संसार में ही पर्यटन करते हैं ।?* 


॥ द्वितीप उ्द शक समाप्त ॥ 


३१ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पतन्नांक ३६ 
(ख) सुत्कृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० १६२ से १६६ तक 
३२ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ३६-४० 
. (ख) सुयबगड्ंग सुत्त चूणि (मूलपाठ दिप्पण), पृ० १० 


तृतीय उद्दे शक । गाथा ६० से ६३ श्र 


तइओ उहँ सओ 
तृतीय उद्देशक 


ध्ञाध्याव्कस्ने छहो प्य-- 


६०. जं किचि वि पुतिकर्ड सड्डीमागंतुमीहियं । 
सहस्संतरियं भुजे दुपवखं चेव सेवती ॥ १ ॥॥ 


६१. तमेव अविजाणंता विसमंमि अकोविया । 
सच्छा वेसालिया चेव उदगस्स5भियागसे ।। २ ॥ 


६२. उदगस्सः्प्पभावेणं सुक्‍कंमि घातमिति उ । 
ढंकेहि व कंफेहि य आमिसत्थेहि ते दुही ॥ ३ ॥ 


६३- एवं तु समणा एगे वह्टमाणसुहेसिणो। 
मच्छा वेसालिया चेव घातमेसंत5णंतसो ॥। ४ ॥। 


(_श्०. जो आहार आधाकर्मी आहार के एक कण से भी दूषित, मिश्रित या अपवित्न है, और श्रद्धालु 
शहस्थ के द्वारा आगन्तुक मुनियों, श्रमणों के लिए बनाया गया है, उस (दोषयुक्त) आहार 
को जो साधक हजार घर का अन्तर होने पर भी खाता है. वह साधक (गृहस्थ और साधु) दोनों पक्षों 
का सेवन करता है। 
६ हे उस (आधाकर्म आदि आहारगत दोष) को नहीं जानते हुए तथा (अष्टविध कर्म के या संसार 
के) ज्ञान में अनिपुण वे (आधाकर्मादि दोषयुक्त आहारसेवी साधक) उसी प्रकार दुःखी होते हैं, जैसे वैशा- 
लिक जाति के मत्स्य जल की बाढ़ आने पर । 
५2६२: बाढ़ के जल के प्रभाव से सूखे और गीले स्थान में पहुँचे हुए वैशालिक मत्स्य जैसे मांसार्थी 
ढेक और कंक पक्षियों द्वारा सताये जाते हैं । 
४“ ६३- इसी प्रकार वर्तमान सुख के अभिलाषी कई श्रमण बैशालिक मत्स्य के समान अनन्त बार 
(विनाश) को प्राप्त होंगे। ह 
 विवेचन-हूषित आाहार-सेवो साधकों फी दशा--गाथा ६० से ६३ तक में शास्त्रकार ने स्व-समय 
(निग्न न्‍्थ श्रमणाचार) के सन्दर्भ में आधाकर्म आदि दोष से दृषित आहार-सेवन से हानि एवं दोषयुक्त 
आहार-सेवी की दु्दंशा का निरूपण किया है। 


छान्दोग्य उपनिषद में भी बताया है कि आहार-शुद्धि से सत्त्वशुद्धि होती है सत्त्वशुद्धि होती / सत्त्वशुद्धि से स्मृति 


स्थायी होती है, जथायी स्मृति भाष्त होने पर समस्त ग्रन्थियों का विशेष प्रकार से मोक्ष हो जाता है।* स्मृति प्राप्त होने पर समस्त ग्रन्थियों का विशेष प्रकार से मोक्ष हो जाता है।* 
#____ 5... 


१ आहारशुडो सत्त्वशुद्धि,, सत्त्वशुद्धों घ्रूवा स्मृतिः। 
स्मृतिलस्भे सवव ग्न्यीनां विप्रमोक्ष: । “छन्‍्दोग्योपनिपद्‌ अ० ७, खण्ड २६/२ 





पं सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययन--समय 


यहाँ शास्त्रकार ने भी आहार शुद्धि पर जोर दिया है। अगर साधु का आहार आधाकर्मादिदोष- 
दूषित होगा तो वह हिंसा का भागी तो होगा ही, उसके विचार, संस्कार एवं अन्त:करण निर्वल हो जायेंगे 
दूषित आहार से साधु के सुख-शील कपाय युक्त प्रमादी वन जाने का खतरा है। ६३ वीं सूत्र गाथा में 
स्पष्ट कहा गया है--“बहुमाण सुहेसिणो ! आशय यह है कि आहार-विहार की निर्दोषता को ठुकराकर वे 
साधक वर्तमान में सुख-सुविधाओं को ढूंढ़ते रहते हैं, प्रमादी बनकर क्षणिक वैषयिक सुखों को देखते हैं, 
भविष्य के महान्‌ दुःखों को नहीं देखते । 


प्रश्न होता है--आधाकर्मादि दोपयुक्त आहार का सेवन करने से कौन-से दुःख और कंसे प्राप्त 
होते हैं ? इसके समाधान हेतु भगवती सूत्र में यह द्रष्टव्य है-श्रमण भगवान महावीर से गणधर गौतम 
ने एक प्रइन पूछा-“भगवन्‌ ! आधाकर्मी (दोषयुक्त) आहार का सेवन करने वाला श्रमण निग्न॑न्थ किस 
कर्म का वन्ध करता है ? कौन-सा कर्म प्रबल रूप से करता है ? कितने कर्मों का चय-उपचय करता है ?” 


उत्तर में भगवान ने कहा-- “गौतम ! आधाकर्मी आहारकर्ता आयुष्य कर्म के सिवाय शेष ७ 
शिथिल नहीं हुई कमं-प्रकृतियों को गाढ़-वन्धनों से बद्ध कर लेता है, कर्मों का चय-उपचय करता है 
यावत्‌ दीघंकाल तक संसार में परिभ्रमण करता है ।* 


यहाँ वेशालिक जाति के मत्स्य से तुलना करते हुए शास्त्रकार ने स्पष्ट बताया है जिस प्रकार 
वेशालिक या विशालकाय मत्स्य समुद्र में तूफान आने पर ऊँची-ऊंची उछलती हुई लहरों के थपेड़े खाकर 
चले जाते हैं। उन प्रवल तरंगों के हटते ही गीले स्थान के सूख जाने पर वे समुद्र तट पर ही पड़े-पड़े तड़- 
पते हैं, उधर मांसलोलुप ढंकादि पक्षियों या मनुष्यों द्वारा वे नोंच-नोंचकर फाड़ दिये जाते हैं। रक्षक के 
अभाव में वे वहीं तड़फ-तड़फ कर मर जाते हैं । सीन वा दी है ल आधाकर्मी आहारभोजी का होता है, उन्हें भी 






आहार-दोष का ज्ञान न हो तो ? कोई यह पूछ सकता है कि अन्यतीर्थी श्रमण, भिक्षु आदि जो लोग 
आधाकर्मादि दोषों से बिलकुल अनभिन्ञ है, उनके ग्रन्थों में आहार-दोष बताया ही नहीं गया है, न हीं 
उनके गुरु, आचाय॑ आदि उन्हें आहार-शुद्धि के लिए आधाकर्मादि दोष बताते हैं। वे संसार परिभ्रमण 
के कारण और निवारण के सम्बन्ध में बिल्कुल अकुशल हैं। न वे दुषित आहार-ग्रहणजनित हिसादि 
आखवों को पाप कर्म वन्ध का कारण मानते हैं, ऐसी स्थिति में उनकी क्या दशा होगी ? इसके उत्तर में 


दो शब्दों में यहाँ कहा गया-ते बुही--वे दुःखी होते हैं । बाद आहार की आह वात वात आहार दोष जानता हो, या न जानता हो, 
जो भी साधक आधाकर्मी | भी साधक आधाकर्मी आहार करेगा, उसे उसका कटुफल भोगना ही पड़ंगा करेगा, उसे उसका कर्ट फेल भोगना ही पड़ेंगा। 
2 


वृत्तिकार ने यहाँ निष्पक्ष दृष्टि से स्पष्ट कर दिया है--चाहे आहार दोषविज्ञ जैन श्रमण हो अथवा 


आहाकम्मं ण॑ भू जमाणे समणे निग्गंये कि बंधइ ? कि पकरेइ कि चिणाइ, कि उपचिणाइ ?! 
गोयमा ! आहाकम्मं ण॑ भूजमाणे आउयबज्जाओ सत्तकस्मपगडीओ सिढिल बंधण-बद्धाओ धणियबंधण बद्धाओं 
--भगवती सूच शतक ७, उ० €, सू० ७८ 


२ 


पकरेइ, जाव अणुपरियट्टइ ।* 


तृतीय उद शक । गाथा ६० से ६३ ६५ 


आजीवक, बौद्ध आदि आहार-दोष से अनभिज्न श्रमण हो, जो भी आधाकर्म दोष युक्त आहार करेगा, 
उसकी दुर्गति एवं अनन्त बार विनाश निदिचित है--घातमेस्संति णंतसो' । 

7 आध्ाकर्म दोषयुक्त आहार की पहचान--आहार आधाकरम दोषयुक्त कैसे जाना जाये ? क्या दूसरे शुद्ध 
आहार के साथ मिल जाने या मिला देने से वह आहार आधाकर्म दोषयुक्त नहीं रहता ? इसके उत्तर में 
६० वीं गाथा में स्पष्ट बता दिया गया है--'पूतिकडं सड्ढीमागंतुमीहियं । किसी श्रद्धालु भक्त द्वारा गाँव में 


आये हुए साध या श्रमणादि के लिए बनाया हुआ आहार आधाकर्म दोषयुक्त आहार है। विशुद्ध आहार 

में उसका अल्पांश भी मिल जाय तो वह पूतिकृत आहार कहलाता है_और एक, दो नहीं चाहे हजार 

घरों का अन्तर देकर साधु को दिया गया हो, साधु उसका सेवन करे तो भी वह साधु उक्त दोष से मुक्त 

नहीं होता । बल्कि शास्त्रकार कहते हैं--दुपक्ख चेव सेवए | आशय यह है कि ऐसे आहार का सेवी साधु _ 

द्विपक्ष दोष-सेवन करता है दोष-सेवन करता है। 92220 कक 
दुपक्ख' (द्विपक्ष) के तीन अर्थ यहाँ फलित होते हैं-- 


५4६) स्वपक्ष में तो आधाकर्मी आहार-सेवन का दोष लगता ही है, गृहस्थ पक्ष के दोष का भी भोगी 
वह हो जाता है, अतः साधु होते हुए भी वह गृहस्थ के समान आरम्भ का समर्थक होने से द्विपक्ष-सेवी है । 

५२) ऐग्ॉपथिकी और साम्परायिकी दोनों क्रियाओं का सेवन करने के कारण ह्िपक्ष-सेवी हो 
गया। आहार लाते समय ऐश्पिथिकी क्रिया पट पे कक कक थिकी क्रिया लगती है और दोषयुक्त आहार लेने व सेवन करने से माया 
और लोभ दोनों कषायों के कारण साम्पर । 


(३) दोषयुक्त आहार लेने से पहले शिथिल रूप से बाँधी हुई कर्म प्रकृतियों को वह निधत्त और 
निकाचित रूप से गाढ़ स्थिति में पहुँचा देता है । अतः वह द्विपक्ष-सेवी है ।* 
फठिन छाब्दों की व्याउ्यय--सट्डीमार्गतुमीहियं--चूणिका र के शब्दों में--श्रद्धा अस्यास्तीतिश्राद्धी आगच्छन्ती- 
त्यागस्तुका: । ते: श्राद्धीभिरागन्तूननुप्रेक्ष्य प्रतीत्य बकखडियं । अधवा सद्डित्ति जें एकतो चसंति तानुहिश्य कृतम्‌ । तत्त्‌ 
पूर्वंपद्चिसानां आपन्तुकोषपि यदि सहस्संतरकर्ड भुजे दुपव्खं णाम पक्षौ हो सेवते । अर्थात्‌-जिसके हृदय में श्रद्धा 
(साधुजनों के प्रति) है, वह श्राद्धी है। जो नये आते हैं वे आगन्तुक हैं। उन श्रद्धालुओं द्वारा आगन्तुक 
साधुओं के उद्दश्य से अथवा उन्हें आये देख जो आहार तैयार कराया है। अथवा श्राद्धी का अर्थ है, 
जो साधक एक ओर रहते हैं, उन्हें उद्देश्य करके जो आहार बनाया है, उस आहार को यदि पहले या पीछे 
आये हुए आगन्तुक भिक्षु, श्रमण या साधु यदि हजार घर में ले जाने के पश्चात्‌ भी सेवन करता है, तो 
द्विपक्ष दोष का सेवन करता है। 
वृत्तिकार के अनुसार--श्रद्धावताउन्येन भक्तिमता5परान्‌ आगन्तुकान्‌ उद्दिश्य ईहित॑ चेष्टिलम्‌ निष्पादितमु--- 
अर्थात्‌ दूसरे भक्तिमान्‌ श्रद्धालु ने दूसरे आये हुए साधकों के उद्देश्य (निमित्त) से बनाया है, तैयार 
किया है । ॥ 
पृतिकडं--आधाकर्मादि दोष के कण से भी जो अपविन्न दूषित है | तमेव अजाणंता विसमंसि अको- 
जशिया--आधाकर्मादि आहार दोष के सेवन को न जानने वाले विषम अष्टविध कमंबन्ध से करोड़ों जन्मों _ 





हे सूत्रकृतांग शीलांक ध्ृृत्ति पत्रांक ४०-४१ के आधार पर 
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में भी छूटना कठिन है, ऐसे अष्टविध कर्मबन्धों को जानने में अकोविद-अनिपुण । यह कर्म बन्ध कैसे होता 
है, कैसे नहीं ? यह संसार साग'र कैसे पार किया जा सकता है ? इन विषयों के ज्ञान में अकुशल ।,आमि- 
सत्येहि--मांसार्थी मछुओं (मछली पकड़ने वालों) द्वारा (जिंदा ही काटी जाती हैं)। चूणिकार सम्मत 
पाठान्तर है- आमिसासीहि जिसकी व्याख्या की गयी है--आमिषाशिन:--श्युगाल-पश्षि-सनुष्यसार्ज रादययस्तः | 
अर्थात्‌ मांसभोजी शियार, पक्षी (गिद्ध आदि), मनुष्य (मछुए, कसाई आदि) तथा बिल्ली आदि के द्वारा। 
कहीं-कहीं 'सुबक॑ सिम्धंत्तिति उ' पाठ की इस प्रकार संगति विठायी गयी है--'सुक्कंसि घंतमिति/- पानी के 
सूख जाने पर वे (मत्स्य) अशरण-रक्षा रहित होकर घात--विनाश को प्राप्त होते हैं। घंतर्मिति का अर्थ 
चूणिकार ने किया है--'बन्तमेती ति--घनघोतन वा अंत करोतीति घन्त:--घातः तम्‌ एति-्राप्नोतीत्यथ॑: 
अथवा घंतो णाममच्चू तं मच्चूमेति ।” अर्थात्‌ घनधात-सघन चोटें मारकर या पीट-पीटकर अन्त करने 
से विनाश को प्राप्त होते हैं, अथवा घंत का अर्थ मृत्यु, वे मृत्यु को प्राप्त होते हैं ।* ) ; 
न: 5 


क्ष 
जगलत्‌ व्कस्तु स्वव्याच्इ-- 


६४ इणसमन्न तु अण्णाणं इहमेगेसिमाहियं । 
देवउत्ते अयं लोगे बंभउत्ते क्ति आवरे ॥५॥ 


६५ ईसरेण कडे लोए पहाणाति तहावरे। 
जोवा-5जोवसमाउत्ते .सुह-दुषखसमन्रिए ॥६'। 


६६ सयंश्रुणा कडे लोए इति चुत्तं महेसिणा । 
मारेण संथुता माया तेण लोए असासते ।७॥॥ 


६७ साहणा समणा एगे आह अंडकडे जगे। 
असो तत्तमकासी य अयाणंता सुसं बदे ॥८॥। 


६८०. सर्ईहि परियाएंहि लोयं बूया कडे तिय। 
तत्तं तेण विजाणंतोी ण विणासि कयाइ वि ॥शा 


६९ अमणण्णसमुप्पादं दुबखसेव विजाणिया । 
समुप्पादमयाणंता किह नाहिति संबरं ॥१०॥। 
६४. (पूर्वोक्त अज्ञानों के अतिरिक्त) दूसरा अज्ञान यह भी हैं--'इस लोक (दाशेनिक जगत्‌) में 
किसी ने कहा है कि यह्‌ लोक (किसी) देव के द्वारा उत्पन्न किया हुआ है और दूसरे कहते हैं कि ब्रह्मा ने 


बनाया है ।' - 
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६५. जीव और अजीव से युक्त तथा सुख-दुःख से समन्वित (सहित) यह लोक ईश्वर के द्वारा 
कृत-रचित है (ऐसा कई कहते हैं) तथा दूसरे (सांख्य) कहते हैं कि (यह लोक) प्रधान (प्रकृति) आदि के 
द्वारा छृत हैं । 


६६. स्वयम्भू (विष्णु या किसी अन्य) ने इस लोक को बनाया है, ऐसा हमारे मह॒षि ने कहा है | 
यमराज ने यह माया रची है, इसी कारण यह लोक अशाश्वत-अनित्य (परिवतंनशील) है । 


६७. कई माहन (ब्राह्मण) और श्रमण जगत्‌ को अण्डे के द्वारा कृत कहते हैं तथा (वे कहते हैं)-- 
ब्रह्मा ने तत्त्व (पदार्थ-समूह) को बनाया है । 


वस्तुतत्त्व को न जानने वाले ये (अज्ञानी) मिथ्या ही ऐसा कहते हैं। 


६८. (पूर्वोक्त अन्य दर्शनी) अपने-अपने अभिप्राय से इस लोक को कृत (किया हुआ) बतलाते हैं । 
(वास्तव में) वे (सब अन्यदशैनी) वस्तुतत्त्व को नहीं जानते, क्योंकि यह लोक कभी भी विनाशी नहीं है। 


६४. दुःख अमनोज्ञ (अशुभ) अनुष्ठान से उत्पन्न होता है, यह जान लेना चाहिए । दुःख की उत्पत्ति 

का कारण न जानने वाले लोग दुःख को रोकने (संकट) का उपाय कैसे जान सकते हैं ? 
._ विवेचन--लोक कत्'त्ववाद : विभिन्न मतवादियों की दृष्टि में--गाथा ६४ से ६६ तक शास्त्रकार ने इसे 
अज्ञानवादियों का दूसरा अज्ञान बताकर लोक-रचना के सम्बन्ध में उनके विभिन्न मतों को प्रदर्शित 


किया है। इन सब मतों के बीज उपनिषदों, पुराणों एवं स्मृतियों तथा सांख्यादि दर्शनों में मिलते हैं । यहाँ 
शास्त्रकार ने लोक रचना के विषय में मुख्य ७ प्रचलित मत प्रदर्शित किये हैं-- 
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(१) यह किसी देव द्वारा कृत है, गुप्त (रक्षित) है, उप्त (बोया हुआ) है। 

(२) बह्मा द्वारा रचित है, रक्षित है या उत्पन्न किया गया है। 

(३) ईश्वर द्वारा यह सृष्टि रची हुई है। 

(४) प्रधान (प्रकृति) आदि के द्वारा लोक कृत है । 

(५) स्वयम्भू (विष्णु या अन्य किसी के) द्वारा यह लोक बनाया हुआ है। 

(६) यमराज (मार या मृत्यु) ने यह माया बनायी है, इसलिए लोक अनित्य है। 
(७) यह लोक अण्डे से उत्पन्न हुआ है। 


(९) वेबकृत लोक--वैदिक युग में मनुष्यों का एक वर्ग अग्नि, वायु, जल, आकाश, विद्युत, दिशा 
आदि शक्तिशाली प्राकृतिक तत्त्वों का उपासक था प्रकृति को ही देव मानता था। मनुष्य में इतनी शक्ति 
कहाँ, जो इतने विशाल ब्रह्माण्ड की रचना कर सके, देव ही शक्तिशाली है। इस धारणा से देवक्ृत लोक 
की कल्पना प्रचलित हुईं । इसलिए कहा गया--देवउत्ते । इसके संस्कृत में तीन रूप हो सकते हैं--देव 
“उप्त, देवगुप्त मौर देवपुत्र । दिव--उप्त' का अर्थ है--देव के द्वारा बीज की तरह बोया गया । किसी 
देव ने अपना बीज (वीयें) किसी स्त्री में बोया (डाला) और उससे मनुष्य तथा दूसरे प्राणी हुए । प्रकृति 
फी सब वस्तुएं हुईं | ऐतरेयोपनिषद्‌, छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ आदि में इसके प्रमाण मिलते हैं। देवगुप्त का अर्थ 


दप सुत्रकृतांय--प्रथम अंध्ययतत--सैमप 


है--देवों या देव द्वारा रक्षित | सारा जगत्‌ किसी देव द्वारा रक्षित है। देवपुत्र का अथ है- यह जगत्‌ 
तथाकथित देव का पुत्र सन्‍्तान है, जिसने संसार को उत्पन्न किया है ।* 


(२) बह्मरचितलोक--कोई प्रजापति ब्रह्मा द्वारा लोक की रचना मानते हैं। उन्तका कहना है- 

भनुष्य में इतनी शक्ति कहाँ कि इतनी विशाल व्यापक सृष्टि की रचना और सुरक्षा कर सके । और देव 

भले ही मनुष्यों से भौतिक शक्ति में बढ़े-चढ़े हों, लेकिन विज्ञाल ब्रह्माण्ड को रचने में कहाँ समर्थ हो 

सकते हैं ? वही सारे संसार को देख सकते हैं । जैसा कि उपनिषद में कहा है--“सृष्टि से पहले हिरप्प- 
गर्भ (ब्रह्मा) अकेला ही था। 


मुण्डकोपनिषद्‌ में तो स्पष्ट कहा है-विश्व का कर्ता और भुवन का गोप्ता (रक्षक) ब्रह्मा देवों में 
सर्वप्रथम हुआ | तैत्तिरीयउपनिषद में कहा गया है--उसने कामना की--“मैं एक हूँ, बहुत हो जाऊँ, प्रजा 
को उत्पन्न करूँ ।” उसने तप तथा तपश्चरण करके यह सब रचा--सृजन किया -प्रश्नोपनिषद में भी इसी 
का समर्थन मिलता है। इसी तरह छान्‍्दोग्य-उपनिषद में पाठ है। बृह॒दारण्यक में ब्रह्मा के द्वारा सृष्टि 
रचना की विचित्र कल्पना बतायी गयी है और क्रम भी । “ब्रह्मा अकैला रमण नहीं करता था । उसने 
दूसरे की इच्छा की । जैसे स्त्री-पुरष परस्पर आहिलिष्ट होते हैं, वैसे ब्रह्म ने अपने आपके दो भाग 
किये और वे पत्ति-पत्नी के रूप में हो गये ।*“पहले मनुष्य फिर गाय, बैल, गर्दभी, गर्दभ, वकरी, बकरा, 
पशु-पक्षी आदि से लेकर चींटी तक सब के जोड़े बनाये | उसे विचार हुआ कि मै सृष्टि रूप हूँ, मैंने ही 
यह सब -सृजन किया है, “इस प्रकार सृष्टि हुई ।४ एक वैदिक पुराण में सृष्टि क्रम बताया है कि पहले 


५ देवकृत जगत्‌ के प्रमाण उपनिषदों में -- 


(क) “““दिवमेव भवामों““'सुतेजा भात्मा वैश्वानरो"इत्यादित्यमेव भगवो राजन्निति होवाचैष वे विश्वरू' 
आत्मा वैश्वानरों य॑ त्वमात्मानमुपास्से तस्मात्तव बहु विश्वरूपं॑ कुले दृश्यते ॥९॥"//"///” 
वायुमेव भगवो"“'मुपास्से “'इत्याकाशमेव भगवो राजल्लनिति'“बहुलोइसि प्रजया धनेन च ॥।१॥ इंत्य 
एवं भगवो राजन्निति होवाचैष वे रायिरात्मा वैश्वानरो''तस्मात्त्वं रथिमान्‌ पुष्टिमानसि ॥'”“पृथिवीमे* 
भगवो राजन्‌ इति होवाचैष वै प्रतिष्ठात्मा वैश्वानरों यं त्वमात्मा न मुपास्खे'“तस्मात्व॑ प्रंतिष्ठितोडरि 
प्रजया च पशुभिश्च ॥१॥ ४'यूयं पृथगिवेममात्मानं वैश्वानरं विदसोउन्नमात्थ यस्त्वेतमेव॑ प्रादेसमात्रमर्भि 
विमानमात्मानं वेश्वानरमुपास्ते स सर्वेषु लोकेष भूतेषु सर्वेष्वात्मस्वन्तमस्ति ॥१॥ 
--छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ खण्ड १२ से १८ तक अध्याय * 


(ख) ““स ईक्षतः लोकान्नु सृजा इति। स॒ इमांल्लोकानसृजत । अम्भो मरीचिम॑रमापो&स्भः पर दिव॑ च्चौ 

. प्रत्तिष्ठाध्त्तरिक्ष मरीचय: ।॥ --ऐतरेयोपनिषद्‌, प्रथम खए5 

(ग) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ४२ के आधार पर | 
६ ब्रह्मा द्वारा रचित जगत्‌ के प्रमाण-- 

"“हिरण्यगर्भ: समवर्तंताअग्रे, स ऐक्षत, ““'तत्ते जाउसु जत ।* --छान्दोग्योपनिषद्‌ खण्ड २ श्लोक ३ 


(क) ओ म्‌ ब्रह्मा देवानां प्रथम: सम्बभूव विश्वस्य कर्ता, भुवनस्य गोप्ता । “-सुण्डकोपनिषद खण्ड १ इलोक * 


(ख) सोः5कामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोञ्तप्यत । स तपस्तप्त्वा इद सर्वमसृजत ॥॥ 
--तैत्तिरीयोपनिपद अनुवाक ६ 


् 


तृतीय उद्देशक : गाथा ६४ से ६६ ६६ 
यह जगत्‌ घोर अन्धकारमय था, बिलकुल अज्ञात, अविलक्षण, अतकक्‍्ये और अविज्ञेय | मानो वह विलकुल 
सोया हुआ था। वह एक समुद्र के रूप में था। उसमें स्थावर-जंगम, देव, मानव, राक्षस, उरग और 
भुजंग आदि सब प्राणी नष्ट हो गये थे। केवल गड़्ढा-सा बना हुआ था, जो पृथ्वी आदि महाभूतों से 
रहित था। मन से भी अचिन्त्य विभु सोये हुए तपस्या कर रहे थे । सोये हुए विभु की नाभि से एक 
कमल निकला, जो तरुण सूर्य बिम्ब के समान तेजस्वी, मनोरम और स्वर्णकाणका वाला था। उस कमल 
में से दण्ड और यज्ञोपवीत से युक्त ब्रह्माजी उत्पन्न हुए। जिन्होंने वही आठ जगनन्‍्माताएँ बनायीं-(१) 
दिति, (२) अदिति, (३) मनु, (४) विनता, (५) कद्र , (६) सुलसा, (७) सुरभि, और (८) इला। दिति ने 
देत्यों को, अदिति ने देवों को, मनु ने मनुष्यों को, विनता ने सभी प्रकार के पक्षियों को, क्र ने 
सभी प्रकार के सरीसृपों (सांपों) को, सुलसा ने नागजातीय प्राणियों को, सुरक्षि ने चौपाये जानवरों को 
और इला ने समस्त बीजों को उत्पन्न किया।* 


ये और इस प्रकार के अनेक प्रसंग ब्रह्मा द्वारा सृष्टि रचना के मिलते हैं। इसीलिए शास्त्रकार 


(ग) प्रजाकामो वै प्रजापति: । स॒तपोउ्तप्यत । स तपस्तप्त्वा मिथुनमुत्पादयते । रथि च प्रार्ण चेत्येती में बहुधा 


प्रजा: करिष्ये ॥४॥ ““भ्रश्तोपनिषत्‌ प्रश्व १, श्लो० ४ 


(घ) *स वै नैव रेमे तस्मादेकाक़ी न रमते, स ह्वितीयमेच्छत्‌ | स हैतावनाप यथा स्त्रीपुमांसौ संपरिष्वक्तौ, 
स॒इममेवात्मानं दंघा पातयत्ततः पतिश्च पत्नी चामवताम्‌"'“। तस्मादिदं मर्धवृगलमिव स्व इतिह स्माह- 
याशवल्वय एतस्मादयमाकाश:, “““ततो मनुष्या अजायन्त, '"''गौरभवदूषभ:, “"ततो गापोड्जायन्त, वडवेतरा- 


सृजत ॥४॥ सेज्वेदहं वाव सृष्टिरस्मि, बहं सर्वमसृक्षीति, ततः,सृष्टिरभवत्‌ । 
। “बूृहदारण्यक उपनिषद्‌ ब्रा० ४ सू० ३-४ 
८५ आसीदिदं तमोश्रूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतक्‍्येमविज्ञ य॑ प्रसुप्तमिव स्वतः ॥१॥ 
तस्मिन्न कार्णं वी भूते नष्टस्थावरजंगमे । 
तष्टामरनरे चैंव प्रणष्टे राक्षसोरगे ॥२॥ 
केवल गद्धरीभूते, महामृतविवजिते । 
अचिन्त्यात्मा विभुस्तत्र शयानस्तप्यते तपः ॥३॥ 
ततन्र तस्य शयानस्थ नाभे: पदुमविनि्तम्‌ । 
तरुणाके विम्बनिर्भ ह॒थ्य कांचनकर्णिकाम्‌ ॥४॥ 
तस्मिनू पदमे भगवान्‌ दण्डयज्ञोपवीतसंयुक्तः | 
ब्रह्म तन्ोत्पन्नस्तेन जगन्मात्तर: सुष्टाः ॥५॥ 
अदिति: सुर-सन्धानां दितिरसुराणां, मनुमेनुष्याणाम्‌ । 
विनता विहंगमानां माता विश्वप्रकाराणामू ॥ह्था 
कद्ू : सरीसूपानां सुलसा माता च नागजातीनामू । 


सुरभिमरचतुष्पानामिला पुत्ः सर्ववीजानाम्‌ ॥७॥ --वैंदिक पुराण 


ऐप सुत्रकृतांग--प्रथम अंध्ययत--सैम॑पे 


है-देवों या देव द्वारा रक्षित । सारा जगत्‌ किसी देव द्वारा रक्षित है। देवपुत्र का अर्थ है- यह जगत्‌ 
तथाकथित देव का पुत्र सन्‍्तान है, जिसने संसार को उत्पन्न किया है ।* ः 


(२) बह्मरचितलोक-कोई प्रजापति ब्रह्मा द्वारा लोक की रचना मानते हैं। उनका कहना है- 
मनुष्य में इतनी शक्ति कहाँ कि इतनी विशाल व्यापक सृष्टि की रचना और सुरक्षा कर सके । और देव 
भले ही मनुष्यों से भौतिक शक्ति में बढ़े-चढ़े हों, लेकिन विशाल ब्रह्माण्ड को रचने में कहाँ समर्थ हो 
सकते हैं ? वही सारे संसार को देख सकते हैं । जैसा कि उपनिषद में कहा है--“सृष्टि से पहले हिरप्य- 
गर्भ (ब्रह्मा) अकेला ही था ।”* 


मुण्डकोपनिषद्‌ में तो स्पष्ट कहा है--विश्व का कर्ता और भुवन का गोप्ता (रक्षक) ब्रह्मा देवों में 
सर्वप्रथम हुआ | तैत्तिरीयउपनिषद में कहा गया है--उसने कामना की--“मैं एक हूँ, बहुत हो जाऊं, प्रजा 
को उत्पन्न करूँ ।” उसने तप तथा तपश्चरण करके यह सब रचा-सृजन किया - प्रश्नोपनिषद में भी इसी 
का संमर्थन मिलता है। इसी तरह छान्दोग्य-उपनिषद में पाठ है। बृहदारण्यक में ब्रह्मा के द्वारा सृष्टि 
रचना की विचित्र कल्पना बतायी गयी है और क्रम भी । “ब्रह्मा अकेला रमण नहीं करता था । उसने 
दूसरे की इच्छा की। जैसे स्त्री-पुरुष परस्पर आरिलिष्ट होते हैं, वैसे ब्रह्मा ने अपने आपके दो भाग 
किये और वे पति-पत्नी के रूप में हो गये ।*“पहले मनुष्य फिर गाय, बैल, ग्दभी, ग्दभ, वकरी, बकरा, 
पश्ु-पक्षी आदि से लेकर चींटी तक सब के जोड़े बनाये | उसे विचार हुआ कि मै सृष्टि रूप हूँ, मैंने ही 
यहं सब सृजन किया है, “इस प्रकार सृष्टि हुई ४ एक वैदिक पुराण में सृष्टि क्रम बताया है कि पहल 


५ देवक्ृत जगत्‌ के प्रमाण उपनिषदों में -- 


(क) ““““दिवमेव भवामो““'सुतेजा आत्मा वैश्वानरोइत्यादित्यमेव भगवो राजन्निति होवाचैष वे विश्वरुपं 
आत्मा वैश्वानरो य॑ त्वमात्मानमुपास्से तस्मात्तव बहु विश्वरूप॑ कुले दृश्यते ॥श 
““बायुमेव भगवो”“मुपास्से '“'इत्याकाशमेव भगवों राजन्निति'“बहुलोइसि प्रजया धनेने च॥१॥ इईत्यप 
एवं भगवो राजन्निति होवाचष वे रायिरात्मा वैश्वानरो''तस्मात्त्वं रपिमान्‌ पुष्टिमानसि ॥ “*“पुथिवीमव 
भगवो राजन्‌ इति होवाचष वे प्रतिष्ठात्मा वैश्वानरों य॑ त्वमात्मा न मुपास्से"“तस्मात्वें प्रतिष्ठितोसि 
प्रजया चू पशुभिश्च ॥१॥ ““यूयं पृथगिवेममात्मानं वैश्वानरं विद्सो&ननमात्य यस्त्वेतमेवं प्रादेसमात्रमभि” 
विमानमात्मानं वैश्वानरमुपास्ते, स सर्वेषु लोकेष भूतेषु सर्वेष्वात्मस्वन्चमस्ति ॥१॥ 

अब | --छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ खण्ड १२ से १८ तक अध्याय * 

(ख) ““स ईक्षतः लोकान्तु सृजा इति। स इसमांल्लोकानसृजत। अम्भो मरीचिर्मरमापो$म्भ: पर दिवं द्यौः 
प्रतिष्दाध्त्तरिक्ष मरीचय: ।) , --ऐतरेयोपनिषद्‌, प्रथम खण्ड 

(ग) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ४२ के आधार पर * है 

६ ब्रह्मा द्वारा रचित जगतू के प्रमाण-- ह ह 
“हिरण्यगर्भ: समव्तंताउग्ने, स ऐक्षत, “''तत्ते जाउसूजत । --छान्दोग्योपनिषद्‌ खण्ड २ श्लोक रे 


७. (क) ओरेम्‌ ब्रह्मा देवानां प्रथम: सम्बभूव विश्वस्य कर्ता, भूवनस्य गोप्ता । -+मुण्डकोपनिषद खण्ड १ एलोक ६ 


(ख) सोःकामयत । बहु सयां प्रजायेयेति । स तपोउ्तप्यत । स तपस्तप्त्वा इदं सर्वमसृजत ॥ 
| | --तैत्तिरीयोपनिषद अनुवाक्‌ ६ 


तृतीय उद्देशक : गाथा ६४ से ६६ े ७९: 


शात्ति प्राप्त कर लेता । वहीं समय पर भुवन (सृष्टि) का गोप्ता (रक्षक) है, वही विश्वाधिष है, सभी 
प्राणियों में गूढ है, जिसमें ब्रह्मष और देवता लने होते हैं। उत्ती को जावकर मृत्युपाश का छेदन 
करते हैं।' 


नैय्ाधिक जगत्‌ को महेश्वर कृत सिद्ध करने के लिए अनुमान प्रभाण का अ्रणोग करते हैं--पृथ्वी, 
पवब॑त, चन्द्र, सूये, समुद्र, शरीर, इन्द्रिय आदि सभी पदार्थ किसी बुद्धिमान कर्ता द्वारा बनाये गये हैं, क्योंकि 
वे कार्य हैं। जो-जो कार्य होते हैं, वे किसी न किसी बुद्धिमान कर्ता के द्वारा ही किए जाते हैं, जैसे कि - 
घट । यह जगत्‌ भो कार्य है, अतः वह भी किसी बुद्धिमान द्वारा ही निभित होता चाहिए। वह बुद्धिमान 
जगत का रचयिता ईइवर (महेव्वर) ही है | जो बुद्धिमान द्वारा उत्पन्न नहीं किये गये हैं, वे काय नहीं हैं 


जैसे कि आकाश । रह व्यतिरेक हृष्टान्त है ग्रह व्यतिरेक हृष्टान्त है । 


ईदवर को जगत्‌ कर्ता मानने के साथ-साथ वे उसे एक, सर्वेग्यापी (आकाशबत्‌) नित्य स्वाधीन, 
सर्वज्ञ एवं सर्वशक्तिमान भी मानते हैं। संसारी प्राणियों को कर्मफल भुगत्तवाने बाला भी ईश्वर है, ऐसा 
कहते हैं| नैयायिक वेदान्तियों को तरह ईश्वर को उपादानकारण या समवायीकारण नहीं मानते, वे 
उसे निमित्तकारण मानते हैं । ईश्वर कर्तृ त्व के विषय में वेशेषिकों की मान्यता भी लगभग ऐसी ही है । 


प्रघानादिक्ृत लोक--सांख्यवादी कहते हें--यह लोक प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति के द्वारा किया गया है। 
प्रकृति, सतत, रज और तम इन तीन गुणों को साम्यावस्था तीन गुणों की साम्यावस्था है। इसलिए जगत्‌ का मूल कारण प्रधान 
को कहें या त्रिगुण (सत्व, रच और तम) को कहें, एक ही बात है। का गुणीं से सारा लोक उत्पन्न 
हुआ है । भ्ृष्टि त्रिगुणात्मक कहलाती है। जगत्‌ के प्रत्येक पदार्थ में तीन गुणों की सत्ता देखी जाती है। 
इसलिए सिद्ध है कि यह्‌ जगत त्रिगुणात्मक प्रकृति से बना है |" 


मूलपाठ में कहा गया है-- पहाणाइ तहावरे/--आदि पद से महत्तत्त्व (बुद्धि) अहंकार आदि का 
ग्रहुण करना चाहिए। सांख्य-दर्शत का सिद्धान्त है त्रिगुणात्मक प्रकृति सीधे ही इस जगत्‌ को उत्पन्न नहीं 
करती। प्रकृति मूल, अविकृति (किसी तत्त्व के विकार से रहित) और नित्य है, उससे महत्‌ (बुद्धि) 
तत्त्व उत्पन्न होता है, महत्तत््व्से अहंकार और अहंकार से पांच तन्मात्रा (इन्द्रिय विषय) पाँच ज्ञानेन्द्रिय, 
पाँच कर्मेन्द्रिय और मन ये १६ तत्त्व (पोडशगण) उत्पन्न होते हैं, पाँच तन्मात्राओं से पृथ्वी आदि पाँच भूत 
उत्पन्न होते हैं। इस क्रम से प्रकृति सारे लोक को उत्पन्न करती है हि 777 कण 








१२ (क) हं वाव ब्रह्मणो रूपे मूर्त चैवामूर्त च, मर्त्य॑ चामृतं च, स्थितं च यच्च त्यच्च ) ; 
-“बृहदारण्यकीपनिषद्‌ अ० २ ब्रा० ३१ 
(ख) ततः परं ब्रह्म पर बृहन्तं यथा निकाय॑ सर्वभूतेपु गूढम्‌ । --श्वेताशएवत्र७० झ० ३॥७ 

(ग) “जनन्‍्माथस्य यत्त: --ब्रह्मसूत्र १९१ 
(घ) कर्तास्ति कश्चित्‌ जयतः स्चकः, सः सर्वंग: स स्ववशः स नित्य: । 
इसा कुंहेवकिविडम्बनास्युस्तेपाँ व येपमनुशासकस्त्वम्‌ ॥ 


+स्यथादुवाद मंजरी 
१३ , (क) 'सत्त्वरजस्तमसा साम्यावस्था प्रकृति: । 


--सांख्यतत््व कौमुदी 


५० सुश्रक्षतांग--प्रथम अध्ययनच--समय 


ने कहा--“बंभउत्ते ति आवरे ।” देवउत्ते की तरह बंभउत्ते के भी तीन संस्कृत रूप होते हैं और अर्थ भी 
उसी अनुसार तीन होते हैं । 


ईश्वरक्ृत लोक-- उस युग में ईश्वर कतृ त्ववादी मुख्यतया तीन दाशेनिक थे--वेदान्ती, नैयायिक 
और वैशेषिक ।* वेदान्ती ईश्वर (ब्रह्मा) को ही जगत्‌ का उपादान कारण एवं निमित्तकारण मानते हैं। 
उनके द्वारा अनेक प्रमाण भी प्रस्तुत किये जाते हैं | बृहृदारण्यक उपनिषद में देखिए--“पहले एकमात्र 
यह ब्रह्म ही था, वही एक सत्‌ था, जिसने इतने श्र य रूप क्षेत्र का सृजन किया, फिर क्षत्राणी का, जिसने 
वरुण, सोम, रुद्र, पर्जन्य, यम, मृत्यु, ईशान आदि देवता उत्पन्न किये। “फिर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
और अन्त में सबके पोषक शुद्र वर्ण का सृजन किया ।**'त्तैतिरीयोपनिषद में कहा है--“जिस ब्रह्म-ईश्वर 
से ये प्राणी उत्पन्न होते हैं, जिससे यें भूत (प्राणी) उत्पन्न होकर जीवित रहते हैं, जिसके कारण प्रयत्व 
(हलन-चलन आदि प्रवृत्ति) करते हैं, जिसमें विलीन हो जाते हैं, उन सबका तादात्म्य-उपादान कारण 
ईदवर (ब्रह्म) ही है।.” 3 


बृुहृदारण्यक में ही आगे कहा है--उसु ब्रह्म के दो रूप हैं--मू्ते और अमूर्त, अथवा मत्यं और 
अमृत, जिसे यत्‌ और त्यत्‌ कहते हैं । वही एक ईश्वर सब प्राणियों के अन्तर में छिपा हुआ है । बाद- 
रायण व्यास-रचित ब्रह्मसूत्र के प्रथम सूत्र में बताया--“सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय इसी से 
होते हैं ।” वेदान्ती अनुमान प्रमाण का प्रयोग भी करते हैं--/'ईश्वर जगत का कर्ता है, क्योंकि वह चेतन 
है, जो-जो चेतन होता है; वह बह कर्ता होता है जैसे-कुम्हार घट का कर्ता है ।** 


है 


.. दूसरे कत्‌ त्ववादी नैयायिक हैं, चैयायिक मत अक्षपाद ऋषि प्रतिपादित हैं । इस मत के आराध्य 
देव महेश्वर (शिव) हैं, महेश्वर ही चराचर सृष्टि का निर्माण तथा संहार करते हैं ।! श्वेताइवतर उप- 
निषद में बताया है--वही देवों का अधिपति है, उसी में सारा लोक अधिष्ठित है। वही इस द्विपद चतु- 
ष्पद पर शासन करता हैं । वह सूक्ष्म रूप में कलिल (वीर्य) में भी है, विश्त का स्रष्टा है, अनेक रूप है। 
वही विश्व का एकमात्र परिवेष्ठिता (अपने में लपेटने वाला) है, उस शिव को जानकर (प्राणी) परम 


६. (क) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २०६ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ४२ के आधार पर 
(ग) वर्तमान में वेदिक धर्म-सम्प्रदायों के अतिरिक्त इस्लाम धर्म, ईसाई धर्म आदि भी ईश्वरकतृ त्ववादी है, परन्तु 
उनके पास अपने-अपने धर्म-प्रन्थों में लिखित ईश्वरकतृत्ववाद पर आँखें मुंदकर श्रद्धा करने के अतिरिक्त 
कोई विशेष प्रमाण, युक्ति या तक रहीं हैं । हे 
१० (क) ब्रह्म वा इदमग्र आसीदेकमेव, तदेक॑ सन्त व्यभवतच्छ यो रूपमत्यसृजत क्षत्र, यान्येतानि देवता. क्षत्नाणीन्रो 
वरुणः सोमो रुद्रः पर्जन्यों यमो मृत्युरीशान इति तस्मात्‌ क्षत्रात्परं नास्ति, तस्माद्‌ बाह्मण;'“'स विशमसूजत 
यान्येतानि देवजातानि गणश आख्यायन्ते वसवो रुद्रा .आदित्या विश्वे देवा मरुत इति ॥१२॥“'स शौद्र 
वर्णमसृजत पूृषणम्‌ ।“तदेतद्‌ ब्रह्म क्षत्र विद शुद्र:"]। , “-बृहदा० अ० £ ब्रा० ४ 
११ यतो वा इमानि भूतानि जायस्ते । येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति तद्विजिज्ञासस्व तद्‌ ब्रह्म ति ।' 
» ० अ 23: :  --तैत्तिरीयोपनिषद्‌ ३ भृगुवली 


तृतीय उद्देशक : गाया ६४ से ६६ ७९ 


है 


शान्ति प्राप्त कर लेता । वही समय पर भुवन (सृष्टि) का गोप्ता (रक्षक) है, वही विश्वाधिप है, सभी 


प्राणियों में गृढ है, जिसमें ब्रह्माष और देवता लीन होते हैं। उत्तो को जनिकर मृत्युपाश का छेदन 
करते हैं ।' 


नैयायिक जगत्‌ को महेश्वर कृत सिद्ध करने के लिए अनुमान प्रमाण का प्रयोग करते हैं--“पृथ्वी, 
पर्वत, चन्द्र, सूये, समुद्र, शरीर, इन्द्रिय आदि सभी पदार्थ किसी बुद्धिमान कर्ता द्वारा बनाये गये हैं, क्‍योंकि 
वे कार्य हैं। जो-जो कार्य होते हैं, वे किसी न किसी बुद्धिमान कर्ता के द्वारा ही किए जाते हैं, जैसे कि 
घट । यह जगत्‌ भो काये है, अत: वह भी किसी बुद्धिमान द्वारा ही निर्मित होना चाहिए । वह बुद्धिमान 
जगत्‌ का रचयिता ईश्वर (महेश्वर) ही है। जो बुद्धिमान द्वारा उत्पन्न नहीं किये गये है, वे काय नहीं हें, 


जेंसे कि आकाश । यह व्यतिरेक हष्टान्त है कि आकाश | यह व्य हृष्टास्त है । 


ईश्वर को जगत्‌ कर्ता मानने के साथ-साथ वे उसे एक, सर्वव्यापी (आकाशवत्‌) नित्य स्वाधीन, 
सववेज्ञ एवं सर्वशक्तिमान भी मानते हैं। संसारी प्राणियों को कमंफल भुगतवाने वाला भी ईइ्वर है, ऐसा 
कहते हैं। नैयायिक वेदान्तियों की तरह ईश्वर को उपादानकारण या समवायीकारण नहीं मानते, वे 
उसे निमित्तकारण मानते हैं । ईइवर कतृ त्व के विषय में वेशेषिकों की मान्यता भी लगभग ऐसी ही है। 


प्रधानादिकृत लोक--सांख्यवादी कहते हँ-यह लोक प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति के द्वारा किया गया है। 
प्रकृति, न सत्थ रस जार जब अल पा रज और तम इन तीन गुणों की साम्यावस्था है। इसलिए जगत्‌ का मूल कारण प्रधान 
की कहें या त्रिगुण (सत्त्व, रंज और तम) को कहें, एक ही बात है। इन्हीं गुणों से सारा लोक उत्पन्न 
हुआ है। सृष्टि तिगुणात्मक कहलाती है। जगत्‌ के प्रत्येक पदार्थ में तींन गुणों को सत्ता देखी जाती है। 
इसलिए सिद्ध हैं कि यह जगत त्रिगुणात्मक प्रकृति से बना है।* 


मूलपाठ में कहा गया है-- पहाणाइ तहावरे'--आदि पद से महत्तत्व (बुद्धि), अहंकार आदि का 
ग्रहण करना चाहिए। सांख्य-दर्शत का सिद्धान्त है त्रिग्रुणात्मक प्रकृति सीधे ही इस जगत्‌ को उत्पन्न नहीं 
करती | प्रकृति मूल, अविकृति (किसी तत्त्व के विकार से रहित) और नित्य है, उससे महत्‌ (बुद्धि) 
तत्त्व उत्पन्न होता है, महत्तत््व्से अहंकार और अहंकार से पांच तन्मात्रा (इन्द्रिय विषय) पाँच ज्ञानेन्द्रिय, 
पाँच कर्मेन्द्रिय और मन ये १६ तत्त्व (पोडशगण) उत्पन्न होते हैं, पाँच तन्मात्राओं से पृथ्वी आदि पाँच भूत 
उत्पन्न होते हैं । इस क्रम से प्रकृति सारे लोक को उत्पन्न करती है।हि आए: 





१३ (क) हूं वाच ब्रह्मणो रूपे मूर्त चैवामूर्त च, मत्यं चामृतं च, स्थितं च यच्च त्यच्च | * 
“वृहंदारण्यकोपतिषद्‌ अ० २ ब्रा० ३४१ 
(ख) ततः परं ब्ह्म पर॑ बृहन्तं यथा निकाय स्वेभूतेषु गूढम्‌ । 


--श्वेत्ताधवततर ० ज० ३॥७ 
(ग) 'जम्माथस्य यत:? “-बह्मसूच १।१॥१ 


(घ) कर्तास्ति .फश्चित्‌ जगत: सचैकः, सः सर्वेग: स स्ववश: स नित्य: । 
इमा वुह्ेवाकचिडम्बनास्थुस्तेषां न मेपमनुशासकत्त्वसू ॥ 


5स्थादबाद मंजरो 
१३ (क) 'सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति:। 


--सांख्यतत्त्व कौमुदी 


छर सुत्रकृतांग---प्रथम अध्ययन--समय 


अथवा, प्रधानादि शब्द में आदि शब्द से काल, स्वभाव, नियति आदि का ग्रहण करके इस जगत्‌ 
को कोई कालक्ृत, कोई स्वभावक्ृत, कोई नियतिक्ृृत, कोई एकान्त कम कृत मानते हैं। 


पूर्वोक्त कर्ताओं से उत्पन्न जगत्‌ कसा है ?--प्रश्न होता है-पूर्वोक्त विभिन्न जगत्कत्‌ त्ववादियों के मत 
से उन-उन कारणों (कर्ताओं) द्वारा उत्पन्न जगत कैसा है ? इस शंका के उत्तर में शास्त्रकार उनकी ओर 
से लोक के दो विशेषण व्यक्त करते हैं--जीवाजीव समाउत्ते और सुहदुक्वसमन्निए, अर्थात्‌ वह लोक, जीव 
और अजीव दोनों से संकुल है, तथा सुख और दुःख से समन्वित ओत-प्रोत है ।१* 


स्वयम्भू द्वारा क्त लोक “महषि का कहना का कहना है-यह लोक स्वयम्भू द्वारा रचित है। मह॒षि के दो 
अर्थ चूणिकार प्रस्तुत करते हैं--(१) मह॒षि अर्थात्‌ ब्रह्मा । अथवा (२) व्यास आदि ऋषि महर्षि हैं । 


स्वयम्भू शब्द का अर्थ वृत्तिकार करते हँ--विष्णु या अन्य कोई। स्वयम्भू शब्द ब्रह्मा के अर्थ में 
भी प्रयुक्त होता है और विष्णु के अर्थ में भी । नारायणोपनिषद में कहा है--'अन्तर और बाह्य जो भी 
जगत्‌ दिखायी देता है, सुना जाता है, नारायण (विष्णु) उस सारे जगत्‌ को व्याप्त करके स्थित हैं । 
नारायणारथ॑वशिर उपनिषद में कहा है--पुरुष नारायण (विष्णु) ने चाहा कि मैं प्रजाओं का सृजन करूँ 
ओर उससे प्राण, मन, इन्द्रियाँ, आकाश, वायु, अग्नि, जल, पृथ्वी, ब्रह्मा, रुद्र, वसु यहाँ तक कि सारा 
जगत्‌ नारायण से ही उत्पन्न होता है।'* 


पुराण में वर्णित ब्रह्मा द्वारा सृष्टि रचना के क्रम की तरह मनुस्मृति में भी उसी प्रकार का वर्णन 
मिलता है। यह जगत सर्वत्र अन्धकारमय था, सुषुप्त-सा था। उसके पदचात्‌ महाभूतादि से ओज का 
वरण करके अन्धकार को हटाते हुए अव्यक्त स्वयम्भू इस. (जगत्‌) को व्यक्त करते हुए स्वयं प्रादुभूत 
हुए। वे अतीन्द्रिय द्वारा ग्राह्म, सूक्ष्म, अव्यक्त, सनातन, सर्वेभुतमय एवं अचिन्त्य स्वयम्भू स्वतः उत्तत्रे 


१४ (क) मूलप्रकृतिरविकृतिमंहदाद्याः प्रकृंतिविकृतवः सप्त । 
पोडशकस्तु विकारो, न प्रकृतिनं विकृति/ पुरुष: ॥ --सांख्यकारिका ६ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति' पन्नांक ४२ 
१५ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक ४२ 
(ख) सुत्रकृतांग अमर सुखबोधिनी व्याख्या पु० २१२ 
१६ (क) सूत्रकृतांग चूणि 
(ख) जैन साहित्य का बृहत्‌ इतिहास भा० १ पृ 
(ग) यच्च. किड्िचचज्जगत्‌ सर्व दृश्यते श्र यतेडपि वा'। कप 
अन्तबं हिश्च तत्‌ सर्व व्याप्य नारायणः स्थित: ॥ --नारायणोपनिषद---१ ३ वाँ ग्रुच्छ 


(च) अव पूरुषों हवे नारायणो$कामयत--अज्ञाः सृजयेति । नारायणात्‌ जायते, मतः सर्वेन्द्रियाणि च । ख॑ वागुर्ज्यो- 
तिराय: पृथिवी विश्वस्थ धारिणी ॥ नारायणाद्‌ बह्मा जायते, नारायणात्प्रजापतिः प्रजायते'“'नारायणादेव 
समुत्यद्यते, नारायणात्‌ प्रवर्तेन्तेि, नारायणे प्रणीयन्ते/ए॥वा... “#« “+तारायणाथवेशिर उपनिषद्‌ १ 
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हुए। ध्यान करके अपने शरीर से विविध प्रजाओं की सृष्टि की। उसने सर्वप्रथम पानी बनाया, फिर 
उसमें बीज उत्पन्न किया ।१४ 


मार द्वारा रचित साया : संसार प्रलयकर्ता सार-इसके पश्चात्‌ शास्त्रकार ने कहा है--मारेण संथुता 
भाषा, तेण लोए असासए अर्थात्‌ मार ने माया की रचना की । इस कारण यह जगत्‌ अशाश्वत-अनित्य है। 

मार के दो अर्थ यहाँ किये गये हँ--वृत्तिकार ने अर्थ इस प्रकार किया है 'कि जो मारता है, नृष्ट 
करता है, वह मार--मृत्यु या यमराज । पौराणिक कहते हेँ-स्वयम्भू ने लोक को उत्पन्न करके अत्यन्त 
भार के भय से जगत्‌ को मारने वाला मार यानी मृत्यु-यमराज बनाया। मार (यम) ने माया रची, उंस 
माया से प्राणी मरते हें।” मार का अर्थ चूणिकार विष्णु करते हैं। वे नागाजु नीय सम्मत पाठान्तर के 
रूप में एक नई गाथा उद्ध,त करते हें-- 

“अतिवड्रीयजीवार्णं मही विण्णवतते पश्चु 
ततो से सायासंजुत्ते करे लोगस्स5भिद्दवा ।॥/ 


अर्थात्‌ पृथ्वी अपने पर जीवों का भार अत्यधिक बढ़ जाने के कारण प्रभु (विष्णु) से विनती करती 
है। इस पर उस प्रभु ने लोक का विनाश (संहार) करने के लिए उसे (लोक को) माया से युक्त बनाया 5 
वैदिक ग्रस्थों में एक प्रसिद्ध उक्ति है-- 
“विष्णोर्माया भगवती, यया सम्मोहितं जगत्‌ ॥” 


विष्णु की माया भगवती है, जिसने सारे जगत्‌ को सम्मोहित कर दिया है। कठोपनिषद्‌ में जप 
स्वयम्भू की माया के सम्बन्ध में कहा गया है--ब्राह्मण और क्षत्रिय जिसके लिए भात (भोजने) है, मृत्यु 
का लए व्यंजन (शाकभाजी) के समान है, उस विष्णु (स्वयम्भू) को कौन यहाँ जानता है जहाँ वह 
है?” जो भी हो मृत्यु या विनाश प्रत्येक सजीव-निर्जीव पदार्थ के साथ लगा हुआ है, इसी -कारण लोके 
का अनित्य विनाशशील होना स्वाभाविक है। मृत्यु की महिमा बताते हुए बृह॒दारण्यक में कहा है--“यहाँ 


पहले कुछ भी नही था। मृत्यु से ही यह (सारा जगत्‌) आवृत्त था । वह मृत्यु सारे जगत्‌ को निगल 
जाने के लिए थी-१7१४ 





१७ आसीदिदं तमोभूत"'मलक्षणम्‌ । 
अप्रतक्‍ये प्रसुप्तमिव सर्वेत: ॥५॥ . 
ततः स्वयम्भूभेगवान्‌ अव्यक्तो व्यज्जयन्निदम्‌ । 
महाभूतादि वृत्तौजा: प्रादुरासीत्‌ तमोनुदः ॥६॥॥ 
योध्सावती रिद्रियग्रा ह्य: सूक्ष्मोड्व्यक्त: सनातन: । 
सर्वेभूतमयो5चिन्त्यः स एवं स्वथमुद्बभो ॥७॥ 
सो5भिध्याय शरीरात्‌ स्वात्‌ सिसृक्षुविविधा: प्रजा: । 
अप एवं ससर्जादी तासु बीजमिवासूजत्‌ ॥5॥ _“मनुस्मृति अध्याय १ 
१८ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पन्नांक ४२-४३ (ख) सूयगर्डंग चूणि (मूलपाठ टिप्पणंयुक्त) प्ृ० ११ 
१६ (क) यस्य ब्रह्म च क्षत्र चोभे भवत ओदनः । 
मृत्यु:येस्योपसेचनं क इत्या वेद यत्र सः । 


े --कंठोपनिषद्‌ १ वलल्‍ली रार्‌४ड 
(स्) नेवेह किचनाग्र आसीनू्‌ मृत्युनैवेदमावृतमासीतू”“॥ 


“ बेहंदारण्यक० ब्राह्मण २।९ 


छ्डे सुत्रकृतांग--प्रथम अध्यपतत---समय 


मारकंण्ड ऋषि की एक कहानी मिलती है, जिसमें विष्णु द्वारा सृष्टि की रचना की जामे का रोचक 
वर्णन प्राकृत भाषा में निबद्ध है। 


अण्डे से उत्पन्न जगत्‌ू--“कुछ (त्रिदण्डी आदि) श्रमणों-ब्राह्मणों ने या कुछ पौराणिकों ने अण्डे से 
जगत की उत्पत्ति मानी है ।' ब्रह्माण्ड पुराण में बताया गया है कि पहले समुद्र रूप था, केवल जलाकार ! 
व पा ता जा लए तक हु ये इबरपर केगा सर से एक विश्ञाल अण्डा प्रकट हुआ, जो चिर॒काल तक लहरों से इधर-उधर बहता रहा। फिर वह 
फूँस तो उसके दो टुकड़ें हो गये | एक टुकड़े से पृथ्वी ओर दूसरे से आकाश बना । फिर उससे देव, दोनव, 
मानव, पशु-पक्षी आदि के रूप में सम्पूर्ण जगत पैदा हुआ। फिर नल, तेज, वायु, समुद्र, नदी, पहाड़ 
आदि उत्पन्न हुए । इस प्रकार यह सारा ब्रह्माण्ड (लोक) अण्डे से बना हुआ है । 

मनुस्मृति में भी इसी से मिलती-जुलती कल्पना है--“वह्‌ अण्डा स्वर्णणय और सुर्य के समान _ 
अत्यन्त प्रभावान्‌ हो गया । उसमें से स्वलोक पितामह ब्रह्माजी उत्पन्न हुए ।”” उस अण्डे में वे भगवान्‌ 
सरिवित्सर (काफी वर्षों) तक रहे, फिर स्वयं आत्मा का ध्यान करके उस अण्डे के दो टुकड़े कर डालें । 
उन दोनों टुकड़ों से आकाश और भूमि का निर्माण किया" 





लोक-कर्त्‌ त्व के सम्बन्ध में ये सब्र मिथ्या एवं असंगत कल्पनाएं-गाथा ६७ के उत्तरार्द्ध में ६८ वीं सम्पूर्ण 
तथा में पूर्वोक्त जगतू कतृ्‌ त्ववादियों को परामर्श से अनभिज्ञ, मृषावादी, अपने-अपने कृतवाद को अपनी 
अपनी युक्तियों या स्वशास्त्रोक्तियों को सच्ची बताने वाले कथड्चचित्‌ नित्य--अविनाशी लोक को एकान्त 
अंनित्य-विनाशी बताने वाले कहा है। मूल गाथाओं में केवल इतना-सा संकेत अवश्य किया है कि वे 
जान वरना नमक पा जे यो वे लोक के यथा स्वभाव (वस्तुतत्त्व) को नहीं 

। व्‌ इसी पंक्ति की व्याख्या करते हुए कहा है--वास्तव में यह लोक कभी सर्वथा नष्ट 
नहीं होता, क्‍योंकि द्रव्य रूप से यह सदेव स्थित रहता है। यह लोक अतीत में भी था, 


व॒र्तंमान में भी पी ये मी गा और भविष्य में भी रहेगा। अतः यह लोक पहले-पहल किसी देव, ब्रह्मा, ईश्वर, 


प्रकृति, विष्णु, शिव आदि के द्वारा बनाया हुआ नहीं है। यदि कृत (बनाया हुआ) होता तो सदेव सर्वथा 


ताशवानू होता; परन्तु लोक एकान्ततः ऐसा नहीं है। अतः लोक देव आदि के द्वारा भी बनाया हुआ 


२० (क) तदण्डमभवद्ध मं सहर्रांशुसमप्रभम्‌ । 
तस्मिन्‌ जज्ञ स्वयं प्रह्मासवेलोक पितामह: ॥६॥ 
तस्मिन्नण्डे स भगवानुषित्वा परिवत्सरम्‌ । 
स्वयमेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोद्‌ द्विधा ॥१२॥॥ 
ताभ्यां स शकलामभ्यां च्‌ दिवं भूमि चे निममे। 
मध्येब्योम दिशश्चाष्टावपां स्थान च शाश्वतम्‌ ॥१३॥ 
उद्बबहन्मिनश्चैव'**''**'पंचेन्द्रियणि च ॥१४-१४५॥ 








--मंनुस्मृति झ ० १ 


(ख) छृतवाद-सम्बन्धित विचार के लिए देखिये सूतक्तांग सूत्र ६१६-६६२ में । 
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नहीं है। ऐसा कोई प्रमाण नहीं है कि जिससे विभिन्‍न कृतवादी अपने-अपने मान्य आराध्य द्वारा लोक 
का कतृ त्व सिद्ध कर सकें। ईइवर कत्‌ त्ववादियों ने लोक के विभिन्‍न पदार्थों को कार्य बताकर कुम्हार 
के घट रूप कार्य के कर्ता की तरह ईश्वर को जगत्‌ कतृत्व रूप कार्य का कर्ता सिद्ध करने का प्रयास 
किया है, ता के बाय कक उनके कस्ण कार्य है ही नहीं लोक द्रव्य रूप से नित्य होने के कारण कार्य है ही नहीं । पर्याय रूप से अनित्य है, पर- 
कार्य का साथ कोई अविनाभाव नहीं है । ४४४७5: कं 





दूसरा भ्रइत कृतवादियों के समक्ष यह्‌ उपस्थित होता है कि उनका सृष्टि कर्ता इस सृष्टि को स्वयं 
उत्पन्न होकर वनाता है या उत्पन्न हुए विना बनाता है? स्वयं उत्पन्न हुए बिना तो दूसरे को कैसे बना 
सकता है ? यदि उत्पन्न होकर बनाता है तो स्वयं उत्पन्न होता है या दूसरे के द्वारा उत्पन्त किया है? 
यदि माता-पिता के बिना स्वयमेव उत्पन्न होता है, तब तो इस जगत्‌ को भी स्वयं उत्पन्न क्यों नहीं 
मानते ? यदि दूसरे से उत्पन्त होकर लोक को बनाता है, तो यह बतायें कि उस दूसरे को कौन उत्पन्न 
करता है ? वह भी तीसरे से उत्पन्न होगा, और तीसरा चौथे से उत्पन्त मानना पड़ेगा। इस प्रकार 


उत्पत्ति का प्रइन खड़ा रहने प्र अनवस्था दोष आ जायेगा। इसका कृतवादियों के पास कोई उत्तर 
नहीं है। कक 

तीसरा प्रश्न यह खड़ा होता है कि वह सृष्टिकर्ता नित्य है या अनित्य ? नित्य तो एक सांथ या 
क्रमश: भी अर्थक्रिया कर नहीं सकता, क्योंकि वह तो अपनी जगह से हिल भी नहीं सकता और न उसका 
स्वभाव बदल सकता है। यदि वह अनित्य है तो उत्पत्ति के पद्चात्‌ स्वयं विनाशी होने के कारण नष्ट 
हो सकता है, अत: उसका कोई भरोसा नहीं है कि वह जगत्‌ को बनायेगा, क्योंकि नाशवान होने से अपनी 
रक्षा करने में असमर्थे हो, वह दूसरे की उत्पत्ति के लिए व्यापार चिन्ता क्या कर सकता है ? 


अब प्रश्न यह है कि वह सृष्टि कर्ता मूर्त है या अमूर्ते ? यदि वह अमूतं है तो आकाश की तरह वह 
भी अकर्ता है, यदि मूर्तिमान है, तब कार्य करने के लिए उसे साधारण पुरुष की तरह उपकरणों कौ 
अपेक्षा रहेगी। उपकरण बनायेगा तो उनके लिए दूसरे उपकरण चाहिए । वे उपकरण कहाँ से आयेंगे ? 
यदि पहले ईश्वर द्वारा सृष्टि की रचना मानने से उसमें अन्यायी, अवबुद्धिमान, अशक्तिमान, पक्षपाती, 
इच्छा, राग-हं ष आदि विकारों से लिप्त आदि अनेक दोषों का प्रसंग होता है।** इसी लिए भगवद्‌ गीता 
ने कहा गयो दि 


“ते कु त्वं न कर्माणि, लोकस्य सृजति प्रशुः 
न कर्मेफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवर्तते ॥ 


ईश्वर न तो लोक का सृजन करता है, न ही कर्मों का और न लोकगत जीवों के शुभाशुभ कर्म- 
फल का संयोग करता हैं। लोक तो स्वभावत: स्वयं प्रवर्तित है--चल रहा है ।** 





२१ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक तृत्ति पत्रांक ४३-४४ के आधार पर 


(ख) स्थाद्वाद मंजरी--/कर्ताशस्ति कश्चिज्जगत:““कारिका की व्याख्या _ 
२२ भगवदुगीता ० ५, श्लोक १४ 


8४ सूत्रकृतांग--प्रथम अध्ययनत--समय 


माकंण्ड ऋषि की एक कहानी मिलती है, जिसमें विष्णु द्वारा सृष्टि की रचना की जासे का रोचक 
वर्णन प्राकृत भाषा में निबद्ध है । 


अण्डे से उत्पन्न जगत्‌--“कुछ (त्रिदण्डी आदि) श्रमणों-ब्राह्मणों ने या कुछ पौराणिकों ने अण्डे से 
जगत्‌ की उत्पत्ति मानी है | ब्रह्माण्ड पुराण में बताया गया है कि पहले समुद्र रूप था, केवल जलाकार ! 
कृा हो उसके दो टकड़े हो गये बन दब हे यु जोर इक से आकाश बनत ति ज्स । फिर वह 
फूंटा तो उसके दो टुकड़े हो गये । एक टुकड़े से पृथ्वी और दूसरे से आकाश बना | फिर उससे देव, दानव, 
मानव, पशु-पक्षी आदि के रूप में सम्पूर्ण जगत पैदा हुआ। फिर नल, तेज, वायु, समुद्र, नदी, पहाड़ 
आदि उत्पन्न हुए । इस प्रकार यह सारा ब्रह्माण्ड (लोक) अण्डे से वना हुआ है। 


मनुस्मृति में भी इसी से मिलती-जुलती कल्पना है- “वह अण्डा स्वर्णणय और सूर्य के समान _ 
अत्यन्त प्रभावान्‌ हो गया | उसमें से सर्वलोक पितामह ब्रह्माजी उत्पन्न हुए ।““ उस अण्ड में वे भगवान्‌ 
परिवत्सर (काफी वर्षों) तक रहे, फिर स्वयं आत्मा का ध्यान करके उस अण्डे के दो टुकड़े कर डालें । 
उन दोनों टुकड़ों से आकाश और भूमि का निर्माण किया"१ 


लोक-फर्त्‌ त्व के सम्बन्ध में ये सब भिथ्या एवं असंगत फह्पनाएँ-गाथा ६७ के उत्तरार््ध में ६८ वीं सम्पूर्ण 
गाथा में पूर्वोक्त जगत्‌ कत्‌'त्ववादियों को परामर्श से अनभिज्ञ, मृषावादी, अपने-अपने कृतवाद को अपनी 
अपनी युक्तियों या स्वशास्त्रोक्तियों को सच्ची बताने वाले कथब्चित्‌ नित्य--अविनाशी लोक को एकान्त 
अनित्य-विनाशी बताने वाले कहा है। मूल गाथाओं में केवल इतना-सा संकेत अवश्य किया है कि वे' 
अिकागी को लत विनय कह । वे लोक के यथा स्वभाव (वस्तुतत्त्व) को नहीं 

। व्‌ इसी पंक्ति की व्याख्या करते हुए कहा है--वास्तव में यह लोक कभी सर्वथा नष्ट 
नहीं होता, क्‍योंकि द्रव्य रूप से यह सदेव स्थित रहता है। यह लोक अतीत में भी था, 


नो ट्रतह्पउत्तनदर-++_+++++++ ४ 


अमान में भी पव अर के सतत बकाय और भविष्य में भी रहेगा । अतः यह लोक पहले-पहल किसी देव, ब्रह्मा, ईई्वर, 


प्रकृति, विष्ण, शिव आदि के द्वारा बनाया हुआ नहीं है । यदि कृत (बनाया हुआ) होता तो सदैव सर्वथा 


नोशवान होता; परन्तु लोक एकान्ततः ऐसा नहीं है। अतः लोक देव आदि के द्वारा भी बनाया हुआ 


२० (क) तदण्डमभवद्ध म॑ सहस्रांशुसमप्रभम्‌ । 
तस्मिन्‌ जन्ञ स्वयं ब्रह्मासवंलोक पितामह: ॥६॥ 
तस्मिन्नण्डे स भगवानुषित्वा परिवत्सरम्‌ । 
स्वयमेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोद्‌ द्विधा ॥१२॥। 
ताभ्यां स शकलाभ्यां च दिव॑ं भूमि च निममे। 
मध्येब्योम दिशश्चाष्टावपां स्थानं च शाश्वतम्‌ ॥१३॥ 
उद्बबहन्मनश्चैव'"'***“पंचेन्द्रियणि च ॥१४-१४५॥ 


--मनुस्मृति अ० १ 


(ख) कृतवाद-सम्बन्धित विचार के लिए देखिये सूच्कृतांग सूत्र ६५६-६६२ में । 


तृतीय उद्देशक : गाया ९३ से ६६ ७५ 
नहीं है। ऐसा कोई प्रमाण नहीं है कि जिससे विभिन्‍न कृतवादी अपने-अपने मान्य आराध्य द्वारा लोक 
का कतुत्व सिद्ध कर सकें। ईश्वर कतु त्ववादियों ने लोक के विभिन्‍न पदार्थों को कार्य बताकर कुम्हार 
के घट रूप काये के कर्ता की तरह ईइवर को जगत्‌ कतृ त्व रूप कार्य का कर्ता सिद्ध करने का प्रयास 
किया है, दिल महीने के आापण कार्य है लोक द्रव्य रूप से नित्य होने के कारण कार्य है ही नहीं। पर्याय रूप से अनित्य है, पर- 
कार्य का कर्ता के साथ कोई अविनाभाव नहीं है । 23529 ७ 


दूसरा प्रश्न कृतवादियों के समक्ष यह उपस्थित होता है कि उनका सृष्टि कर्ता इस सृष्टि को स्वयं 
उत्पन्न होकर बनाता है या उत्पन्न हुए बिना बनाता है ? स्वयं उत्पन्त हुए बिना तो दूसरे को कैसे बना 
सकता है ? यदि उत्पन्न होकर बनाता है तो स्वयं उत्पन्न होता है या दूसरे के द्वारा उत्पन्त किया है ? 
यदि माता-पिता के बिना स्वयमेव उत्पन्न होता है, तब तो इस जगत्‌ को भी स्वयं उत्पन्न क्‍यों नहीं 
मानते ? यदि दूसरे से उत्पन्त होकर लोक को बनाता है, तो यह बतायें कि उस दूसरे को कौन उत्पन्न 
करता है ? वह भी तीसरे से उत्पन्न होगा, और तीसरा चौथे से उत्पन्त मानना पड़ेगा। इस प्रकार 


उत्पत्ति का प्रइन खड़ा रहने पर अन॒व॒स्था दोष आ जायेगा । इसका कृतवादियों के पास कोई उत्तर 
नहीं है । रा 

तीसरा प्रश्न यह खड़ा होता है कि वह सृष्टिकर्ता नित्य है या अनित्य ? नित्य तों एक साथ या 
क्रमश: भी अर्थक्रिया कर नहीं सकता, क्योंकि वह तो अपनी जगह से हिल भी नहीं सकता और न उसका 
स्वभाव बदल सकता है। यदि वह अनित्य है त्तो उत्पत्ति के पश्चात्‌ स्वयं विनाशी होने के कारण नष्ट 
हो सकता है, अतः उसका कोई भरोसा नहीं है कि वह जगत्‌ को बनायेगा, क्योंकि नाशवान होने से अपनी 
रक्षा करने में असमर्थ हो, वह दूसरे की उत्पत्ति के लिए व्यापार चिन्ता क्या कर सकता है? 


अब प्रश्न यह है कि वह सृष्टि कर्ता मूर्त है या अमूर्त ? यदि वह अमृत हैं तो आकाश की तरह वह 
भी अकर्ता है, यदि मूतिमान है, तब कार्य करने के लिए उसे साधारण पुरुष की तरह उपकरणों कौ 
अपेक्षा रहेगी । उपकरण बनायेगा तो उनके लिए दूसरे उपकरण चाहिए । वे उपकरण कहाँ से आयेंगे ? 
यदि पहले ईश्वर द्वारा सुष्टि की रचना मानने से उसमें अन्यायी, अबुद्धिमान, अशक्तिमान, पक्षपाती, 
इच्छा, राग-हं ष आदि विकारों से लिप्त आदि अनेक दोषों का श्रसंग होता हैं।*' इसीलिए भगवद्‌ गीता 


में कहा गया है-- 


“न फ्तृ त्वं न फर्माणि, लोकस्य सृजति प्रभु: । 
न. कर्मफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवर्तते ॥* 


मर ईश्वर न तो लोक का सृजन करता है, न ही कर्मों का और न लोकगत जीवों के. शुभाशुभ कर्म- 
फल का संयोग करता है। लोक तो स्वभावतः स्वयं प्रवरतित है--चल रहा है ।** 





२१ (क) सूच्कृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ४३-४४ के आधार पर 


(ख) स्याद्वाद मंजरी--“कर्ताशस्ति कश्चिज्जगत:'“कारिका की व्याख्या _ 
२२ भगवदुगीता भ० ५, श्लोक १४ 


७६ सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययत--संमप 


ब्रह्मा के मुख से ब्राह्मण, भुजाओं से क्षत्रिय, उदर से वेश्य और पैरों से शुद्र की तथा अण्डे से जगत्‌ 
की उत्पत्ति मानना एक तरह की असंगत है, अयुक्ति है। जब ईइवर आदि भी जगत्‌ के कर्ता न हो सके 
तो स्वयम्भू द्वारा मार की रचना, अण्डे की उत्पत्ति, (पंचभूतों के बिना) आदि तथा अव्यक्त भमुर्त, अचेतन 
प्रकृति से मूर्तें, सचेतन एवं व्यक्त की रचना आदि सब निरर्थक कल्पनाएँ हैं। 


| जैन दर्शन के अनुसार यह लोक अनादि-अनन्त है | लोक द्रव्यार्थ रूप से नित्य है और पर्याय की 
| अपैक्षा से अनित्य-परिवर्तनशील है । जीव अनादिकाल से और अजीव-जड़ पदार्थ अपने रूप. में न कभी 
| चष्ट होते हैं, न उत्पन्न होते हैं। उनमें मात्न अवस्थाओं का परिवतैन हुआ करता है । | 


जो लोक के कर्ता नहीं, वे उसके दुःख-सुख संयोजनकर्ता कैसे ?-गाथा ६६ भी लोककत्‌ त्ववाद से 
सम्बन्धित है । पहले ६५वीं गाथा सें, यह्‌ बताया गया था कि 'नीवाजीव स्माउत्ते सुहदुबखसमप्निए--ईइवर 
या प्रधानादि जीवाजीव एवं सुख-दुःख से युक्त लोक का निर्माण करते हैं। उसी सन्दर्भ में यहाँ उत्तर 
दिया गया है कि ये लोग मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कृषाय और अशुभयोग दु:ख की उत्पत्ति के कारण 
हैं यह नहीं जानते तथा सम्यक्त्व, हिसादि से विरति आदि की साधना-आराधत्ता करता दुःख निवारण हिसादि से विरति आदि की साधना-आराधत्ता करना दुःख लिवारण 
का उपाय है, ऐसा भी नहीं जानते-मानते हैँ । इसलिए ६६वीं गाथा में कहा गया है--अमणुण्ण समुप्पाद' "कह 
तोहिति संवरं ? इसका आशय यह है--अपने द्वारा किये गये अशुभ अनुष्ठान (पापाचरण या अधर्माचरण) से 
दुःख की उत्पत्ति होती है, इसके विपरीत अपने द्वारा किये गये शुद्ध धर्मानुष्ठान (रत्नन्नयाच रण) से ही सुख 
की उत्पत्ति होती है। दूसरा कोई देव, ब्रह्मा, विष्णु, महेश या ईश्वर किसी को सुख या दुःख से युक्त 
नहीं कर सकता । अगर ऐसा कर देता तो वह सारे जग्त्‌ को सुखी ही कर देता, दुःखी क्यों रहने देता ? 
जो लोग सुख-दु:ख की उत्पत्ति के कारणों को स्वयं नहीं जानते, वे इसरो को सुख-दुःख दे पायेगे ? अथवा 
दूसरों को सुख-दुःख प्राप्त करने का उपाय भी कहाँ से बतायेंगे ? 


इस गाथा द्वारा शास्त्रकार ने 'अप्पा कत्ता विकत्ता य दुह्मण य सुहाण या (आत्मा ही अपने सुखों और 
दुःखों का कर्ता एवं भोकता है) के सिद्धान्त को ध्वनित कर दिया है तथा दुःख रूप कर्म-बन्धन को तोड़ने 
के लिए किसी देव, ब्रह्मा, विष्णु, महेश या परमात्मा के समक्ष गिड़गिड़ाने, याचना करने का खण्डन 
करके स्वकतु्‌ त्ववाद--स्वयं पुरुषा्थ द्वारा आत्म-शक्ति प्रकट करने का श्रमण संस्कृति का मूलभूत सिद्धांत 
व्यक्त कर दिया है ।** 


कठिन शब्दों की व्यास्या--सर्णाह परियाएहि लोय॑ दूया कडेति य--अपने-अपने पर्यायों-अभिपष्रायों से युविति 
विशेषों से उन्होंने कहा कि यह लोक कृत (अमुक द्वारा किया हुआ) है । चूणिकार के अनुसार 'य' (व) 
शब्द से 'अकडेति च' यह भी अध्याह्त होता है, अर्थ होता है--और (यह लोक) अकृत (नित्य) भी है।. 
यहाँ 'लोयं ढुया कडेविधि' भी पाठास्तर मिलता है, उसका अर्थ किया गया है+-विधि-विधान या प्रकार.। 
लौक को 'क्ृत' का एक प्रकार कहते हैं । ण 'विणासि कयाइ वि! इसके बदले चूणिकार सम्मत पाठान्तर हैं 





२३ (क) सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ४४-४५ के आधार पर _ 
(ख) सूत्रकृतांग ममरसुखबोधिनी ब्याख्या पृ० २३० के आधार पर 


तृतीय उददशक : गाथा ७० से ७१ ७७ 


7“ णायं ण&सि कयाति वि! अर्थात्‌ यह लोक कभी "नहीं था' ऐसा नहीं है। अमणुन्तसमुप्पादं दुवखमेव-- 
“जिस दुःख की उत्पत्ति अमनोज्ञ-असत्‌ अनुष्ठान से होती है। विजाणीया--बुद्धि विशेष रूप से 
जाने ।४ ः 


स्मव्सतार॒ व्यावह-- 


७० सुद्ध अपावए आया इहमेगेसि आहितं 
पुणो कीडा-पदोसेणं से तत्थ अवरज्ञति ॥११॥ 


७१ इह संबुडे मुणी जाए पच्छा होति अपावए। 
वियड व जहा भुज्जो नोरयं सरय॑ तहा ॥१२॥ 


७०. इस जगत में किन्हों (दार्शनिकों या अवतारवादियों) का कथन (मत) है कि आत्मा शुद्धा- । 
चारी होकर (मोक्ष में) पापरहित हो जाता है | पुनः क्रीड़ा (राग) या प्रद्वे ष (द्वेष) के कारण वहीं (मोक्ष 
में ही) बन्ध युक्त हो जाता है। 


७१. इस मनुष्य भव में जो जीव संवृत--संयम-नियमादि युक्त मुनि बन जाता है, वह बाद में 
निष्पाप हो जाता है। जैसे--रज रहित निर्मल जल पुनः सरजस्क मलिन हो जाता है, वैसे ही वह 
(निर्मल निष्पाप आत्मा भी पुनः मलिन हो जाती है ।) 


विवेचन--त्रै राशिकवाद बनाम अवतारवाद--वृत्तिकार के अनुसार दोनों गाथा में गोशालक मतानु- 

सारी (आजीवक) मत की मान्यता का दिग्दर्शन कराया गया है। समवायांग वृत्ति और इसी आगम के 

द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध के छठे अध्ययन में चैराशिकों को आजीवक या गोशालक मतानुसारी बताया है। 

त्रराशिक का अर्थ है--जो मत या वाद सवंत्र तीन राशियाँ मानता है, जैसे जीव राशि, अजीव राशि 

और नोजीव राशि । यहाँ आत्मा की तीन राशियों का कथन किया गया है। वे तीन अवस्थाएँ इस 
भकार हैं-- 








(१) राग-हष सहित कर्म-बन्धन से युक्त पाप सहित अशुद्ध आत्मा कीकअवस्था, 


(२) अशुद्ध अवस्था से मुक्त होने के लिए शुद्ध आचरण करके शुद्ध निष्पाप अवस्था प्राप्त करना; 
तदनुसार मुक्ति में पहुंच जाना । 


(३) इसके पदचात्‌ शुद्ध-निष्पाप आत्मा जब क्रीड़ा-राग अथव प्रद्वेघ के कारण पुनः कमरज से 





२४ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ४२ से ४५ तक 
(ख) सूच्रक्ृत्तांग चूणि (मूलपाठ टिप्पण) पृ० १२ 


४ 


छठ सुत्नकृतांग-- प्रथम अध्ययन- समये 
लिप्त (अशुद्ध) हो जाता है, वह तीसरी अवस्था | तीन अवस्थाओं की मान्यता के कारण इन्हें त्रेराशिक 
कहा जाता है। इन दोनों गाथाओं में इसी मत का निदर्शन किया गया है ।** । 


शुद्ध निष्पाप आत्सा पुनः अशुद्ध और सपाप क्यों ?--प्रश्न होता है, जो आत्मा एक बार कर्मफल 
से सर्वथा रहित हो चुका है, शुद्ध-बुद्ध-सुक्त, निष्पाप हो चुका है, वह पुनः अशुद्ध, कर्मफल युक्त और 
पापयुक्त कैसे हो सकता है ? जैसे बीज जल जाने पर उससे अंकुर उत्पन्न होना असम्भव है, वैसे ही कर्म- 
बीज के जल जाने पर फिर संसार रूपी (जन्म-मरण युक्त) अंकुर का फूटना असम्भव है। गीता में इसी 
तथ्य का समर्थन अनेक वार किया गया है ।* जितनी भी अध्यात्म साधनाएँ की जाती हैं, उन सबका उ्दँ श्य 
पाप से, कर्मवन्ध से, राग-द्वेष-कषायादि विकारों से सर्वथा मुक्त, शुद्ध एवं निष्पाप होना है। भला कौन 
ऐसा साधक होगा, जो शुद्ध-बुद्ध-मुक्त होने के बाद पुनः अशुद्धि और राग-ह्वं ष की गन्दगी में आत्मा को 
डालना चाहेगा ? अगर ऐसा हुआ, तब तो सारा काता-पींजा कपास हो जायेगा । इतनी की हुई साधना 
मिट्टी में मिल जायेगी। परन्तु त्रराशिक मतवादी इन सब युक्तियों की परवाह न करके मुक्त एवं 
शुद्ध आत्मा के पुनः प्रकट होने या पुनः कर्मरज से मलित होकर क्मवन्ध में जकड़ने के दो मुख्य कारण 
बताते हैं--'पुणो कोडापदोसेण:--इसका आशय यह है कि उस मुक्तात्मा को अपने शासन की पूजा और 
पर-शासन (अन्य धर्मंसंघ) का अनादर देखकर (क्रीड़ा) प्रमोद उत्पन्न होता है, तथा स्वशासन का ;परा- 
भव और परशासन का अभ्युदय देखकर द्वेष होता है। इस प्रकार वह शुद्ध आत्मा राग-ह ष॒ से लिप्त हो 
जला है. राह के लि कर्मवन्ध के कारण हैं, इस कारण पुनः अज्ुद्ध-तापराध हो जाता है। वह आत्मा 
कैसे पुनः मलिन हो जाता हैं ? इसके लिए वे एक दृष्टान्त देकर अपने मत का समथ्थन करते हैं--“विय- 
डम्बु जहा भुज्जो नीरयं सरयं तहा ।” आशय यह है कि जैसे मटमैले पानी को निर्मली या फिटकरी आदि से 
स्वच्छु कर निर्मल बना लिया जाता है, किन्तु वही निमंल पानी, आँधी, तूफान आदि के द्वारा उड़ायी 


२५ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ४५-४६ 
(ख) 'ते एवं च आजीवकास्त्रेराशिका भणिता:---समवायांगवृत्ति अभयदेव सूरि पृ० १३० 
(ग) स॒ एवं गोशालकमतानुसारी त्रराशिकः निराक्ृत:--सूत्रकर० २ शक्षु० ६ अ० गा--१४-- 
(घ) 'त्रैराशिकाः गोशालकमतानुसारिणों येषामेकविशतिसूत्राणि पूर्वगत त्रराशिकसूत्रपरिपाद्या 
व्यवस्थितानि ।” +सुन्र० ; श्रु. १ सूत्र गा ७० वृत्ति 
२६ (क) सूत्रकृतांग अमरसुख बोधिनी व्याख्या पृ० २३२३ 
(ख) दग्घे बीजे यथाउत्यन्तं प्रादुभेवति नांकुरः । 
कमंबीजे तथा दग्धे न रोहति भवांकुर: ॥ 
(ग) मामुपेत्य पुनर्जेन्म दुःखालयमशाश्वतम्‌ । 
नाप्नुवन्ति महात्मानः संसिद्धि परमां यता: ॥१४॥ 
““****मामुपेत्य तु कौन्तेय [ पुनर्जेन्म न विद्यते ॥१६॥ 
य॑ प्राप्य न निवतेन्ते तद्धाम परम मम ॥२१॥ गीता अ० 5। १५-१६-२१ 


(घ) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ४५ के आधार पर 


तृतीय उद्दे शक : गाथा ७० से ७१ ७६ 


गयी रेत, मिट्टी, कचरा आदि के कारण पुनः मलिन हो जाता है, वैसे ही कोई जीव मनुष्य जन्म पाकर 
राग-हं ष से, कषायादि से था कर्मो से मलिन बनी हुई अपनी आत्मा को मुनि बनकर संयम-नियमादि की 
साधना करके विशुद्ध बना लेता है, एक दिन वह आत्मा समस्त कमंरहित होकर शुद्ध-बुद्ध-मुक्त वन जाता 
है, किन्तु पुनः पूर्वोक्त कारणवश्ञ राग-द्व ष की आँधी या तूफान आने से वह विशुद्धात्मा पुनः अशुद्ध एवं 
कर्म-मलिन हो जाता है । |; 


इस सम्बन्ध में चूणिकार ७० वीं गाथा के उत्तराद्ध में कीलावणप्पदोसेणा रजसा अवतारते, इस 
प्रकार का पाठान्तर मानकर अवतारवाद की झाँकी प्रस्तुत करते हैं- वह आत्मा मोक्ष प्राप्त (मुक्त) 
होकर भी क्रीड़ा और प्रदोष के कारण (कर्म) रज से (लिप्त होने से) संसार में अवतरित होता (जन्म 
तैता) है। इस कारण वह अपने धर्म शासन की पुनः प्रतिष्ठा करने के लिए रजोगुण युक्त होकर अथवा 


उस कर्म रज से दिलष्ट होकर अवतार लैता है कर्म रज से श्लिष्ट होकर अवतार लेता है।* 


कुछ-कुछ इसी प्रकार की मान्यता बौद्ध धर्म के एक सम्प्रदाय की तथा धर्म-सम्प्रदायों की भी है। 
उनका कथन है कि सुगत (बुद्ध) आदि धर्म तीथ्थ के प्रवतंक ज्ञानी तीथंकर्ता (अवतार) परम पद (मोक्षा- 
वस्था) को श्राप्त करके भी जव अपने तीर्थ (धर्म-संघ) का तिरस्कार (अप्रतिष्ठा या अवनति) देखते हैं 

धर्म का हास और अधर्म का अभ्युत्यान (प्रतिष्ठा) होता देखकर मुक्त आत्मा के अवतरित होने 
“”, मान्यता वैदिक-परम्परा में प्रसिद्ध है और गीता आदि ग्रन्थों में अवतारवाद का स्पष्ट वर्णन है-- 
“जब-जब संसार में धर्म की हानि और अधर्म की वृद्धि-उन्नति होने लगती है, तब-तब मैं (मुक्त आत्मा) 
ही अपने रूप को रचता हूँ--प्रकट करता हूँ । साथु पुरुषों की रक्षा तथा दूषित कर्म करने वालों का नाश 


करने के लिए मैं युग-युग में ज़न्म (अवतार) लेता हूँ ।” अतः: इसे अवतारवाद या पुनरागमनवाद भी 
कहा जा सकता है ।** 


गाथा ७० में शुद्ध आत्मा के पुनः अशुद्ध एवं कमंलिप्त होने के दो कारण-ऋक्रीड़ा एवं प्रद्व पं बताये 
गये हैं, वे इस अवतारवाद में संगत होते हैं। क्रीड़ा का अर्थ जो भक्तिवादी सम्प्रदायों में प्रचलित है, वह 
है, 'लीला । ऐसा कहा जाता है--भगवान्‌ अपनी लीला दिखाने के लिए अवतरित होते हैं। अथवा 
मर कि: पक कम 


२७ “स मोक्षप्राप्तोष्पि भूत्वा कीलावणप्पदोसेण रजसा अवतारते । तस्य हि स्वशासर्न पृज्यमानं दुष्ट्वा अन्यशासनान्य- 
पुज्यमानानि च क्रीडा भवति, मानसः प्रमीद इत्यथे:, अपूज्यमाने वा प्रदोष:, ***** तेन रजसाज्वतायंते ।” 

स्ट्ट “ झूयगर्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० १२ 

रे८ ज्ञानिनों धर्मतीर्थस्य कर्तारः परम पदम्‌ । 
गत्वाइञ्ाचछन्ति भूयोडषपि भर्व तीथेनिकारतः ॥॥ 


श्र यदा-यदा हि धर्मेस्य ग्लानिर्भवाति भारत ! 
अष्युत्थानमधमेस्य तदाउत्माने सुजाम्यहम्‌ ॥७॥ 
परिन्नाणाय साधूनां, विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धर्मेसंस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे-युगे ॥5८॥ >>भीता अ० ४/|७-८ 


प ५ 
पुत्रकृताग- प्रथम अध्यपन्त--ससय 


सज्जनों की रक्षा एवं दुर्जनों के संहार के रूप में अपनी लीला करते हैं । ऐसी लीला के समय जब वे 
दुष्टों का नाश करते हैं, तब अपने भक्त की रक्षा के लिए हर सम्भव प्रयत्न करते हैं, ऐसा करने में उनमें 
द्वघ एवं राग का होना स्वाभाविक है। इसीलिए इस गाथा में उक्त 'कीडापदोस्लेण” के साथ अर्थ संगति 
बेठ जाती है। 

पाठान्तर एवं व्या्याएं--७१ वीं गाथा की पूर्वाद्ध पंक्ति का चूणि सम्मत पाठान्तर इस प्रकार है-- 
“इह संबुडे भवित्ताणं, (सुद्ों सिद्वीए चिदृठती)--पेच्चा होति अपावए ” इसकी व्याख्या इस प्रकार की गई है 
-इह-यहाँ आकर मनुष्य भव में वयस्क होकर प्रत्रज्या ग्रहण करके संवृतात्मा होकर जातक अर्थात्‌ + 
ज्ञानवान आत्मा (जिसका ज्ञान प्रतिपाती नहीं होता) (शुद्ध होकर सिद्धिगति-सुक्ति में स्थित हो जाता 
है ।) अथवा यह (मेरे द्वारा प्रवरतित) शासन (धर्म संघ) जाज्वल्यमान नहीं होता, इसलिए उसे जाज्वल्य- 
मान करके कुछ काल तक संसार में अवस्थित होकर वहाँ से शरीर छोड़कर पुतः अपापक अर्थात्‌ मुक्त 
हो जाता है । इसी प्रकार ७० वीं गाथा के उत्तराद्ध का चूणिसम्मत पाठान्तर है-- “बुणोकालेग5ण॑त्तेण तत्व 
से अवरज्ञति ।” अर्थात्‌ अनन्तकाल के बाद स्वशासन को पूज्यमान या अपूज्यमान (प्रतिष्ठित अथवा 
अप्रतिष्ठित) देखकर वह उस पर अवरज्ञति--यानि अपराध करता है। अर्थात्‌ राग या दे ष को प्राप्त 
हो जाता है |” 'वियर्डा वा जहा घुज्जो नीरयं सरयं तथा' की व्याख्या वृत्तिकार के अनुसार--विकटवतू -- 
उदक (पानी) के समान । जैसे रज (मिट्टी) रहित निर्मेल पानी, हवा, आँधी आदि से उड़ायी हुई धूल से 
पुनः सरजस्क-मलिन हो जाता है ।” | 
सव्य-रसूव्-प्राव्यावइ-प्रांस्ता प्युवं स्लिद्धिद का व्याव्या-- 

७२ एयाणुवीति मेधावि बंभचेरे ण ते बसे। 
पुढो पावाउया सब्वे अवखायाचे सं सय॑ ॥१३॥ 
७३ सए सए उबद॒ठाणे सिद्धिसिव ण अन्नहा । 
अहो बि होति बसवत्ती सब्वकाससमप्पिए ॥ १४॥ 


७४ सिद्धा य ते अरोगा य इहमेगेसि आहित॑। 
सिद्धिमेव पुराकाउं सासए गढिया णरा ॥१५॥ 


७५ असंबुडा अणादीयं भमिहिंति पुणों पुणों । 
कप्पकालमुबज्जंति ठाणा आसुर किब्बिसिय ॥१६॥ त्ति बेमि 





वृतात्मा भ्रृत्वा, जातकों नाम जानक एवं भात्मी 


३० “इद्देति--इह आगत्य मानुष्ये वयः प्राप्य प्रवर्ज्यामस्युपेत्य सं 
ज्वलति, तत एवं प्रज्वाल्य किड्चित्काल 


न तस्य तज्‌ ज्ञानं प्रतिपतत्ति, यदि वा एतत्‌ (यतश्चैतत्‌ शासन न 
संसारेउवस्थित्य प्रोत्य पुनरपापकों भवति मुक्त इत्यर्थ: ।* 
“एवं पुनरनन्तेत कालेन स्वशासन पृज्यमान वा अपुज्यमानं 
राग दोसं वा गचछति ।” 

३१ विकठवद्‌ उदकबद नीरजस्क॑ सद्‌ वातोद्धतरेणु निवहसम्पूक्त सरजस्क॑ मलिनं भूयों 


दृष्टवा तत्य से अवरज्ञतिर-अवराधो णाम 
--सूयगरडंग (वूणि सू० पा० टिप्पण) पृ० १२ 
यथा भवति, तथाञ्यमप्यात्मा 

न-जसृत्र० शी० वृत्ति है.६4 


तृतीय उद्देशक : गाथा ७२ से ७५ ८१ 


७२. बुद्धिमान्‌ साधक इन (पूर्वोक्त वादियों के कथन पर) चिन्तन करके (मन में यह) निश्चित 
कर ले कि (पूर्वोक्त जगत्‌ करत त्ववादी या अवतारवादी) ब्रह्म>-आत्मा की चर्या (सेवा या आचरण) में 
स्थित नहीं है। वे सभी प्रावादुक-अपने-अपने बाद की पृथक्‌-पृथक्‌ बाद (मान्यता) की बढ़ा-चढ़ाकर 
प्रशंसा (बखान) करने वाले हैं। 


७३. (विभिन्‍न मतवादियों ने) अपने-अपने (मत में प्ररूपित) अनुष्ठान से ही सिद्धि (समस्त सांसा- 
रिक प्रपञ्च रहित सिद्धि) होती है, अन्यथा (दूसरी तरह से) नहीं, ऐसा कहा है। मोक्ष प्राप्लि से पूर्व 
इसी जन्म एवं लोक में ही वशवर्ती (जितेन्द्रिय अथवा हमारे तीर्थ या मत के अधीन) हो जाए तो उसकी 
समस्त कामनाएँ पूर्ण हो जाती हैं । 


७४. इस संसार में कई मतवादियों का कथन है कि (हमारे मतानुसार अनुष्ठान से) जो सिद्धि 
(रससिद्धि या अष्टसिद्धि प्राप्त) हुए हैं, वे नीरोग़ (रोग मुक्त) हो जाते हैं। परन्तु इस प्रकार की डींग 
हाँकने वाले) वे लोग (स्वमतानुसार प्राप्त) तथाकथित सिद्धि को ही आगे रखकर अपने-अपने आशय 
(दर्शन या मत) में ग्रथित (आसक्त!ग्रस्त-बँघे हुए) हैं । 


७५. वे (तथाकथित लौकिक सिद्धिवादी) असंवृत-इन्द्रिय मनः:संयम से रहित होने से (वास्तविक 
सिद्धि मुक्ति तो दूर रही) इस अनादि संसार में बार-बार परिभ्रमण करेंगे। वे कल्पकाल पर्यन्त-चिरकाल 
तक असुरों-भवनपतिदेवों तथा क्रिल्विषिक (निम्नकोटि के) देवों के स्थानों में उत्पन्न होते हैं । 


विवेचन - अन्यतीथिक मतवादी प्राबादुक और स्वमत प्रेशंसक--७२ वीं गाथा में शास्त्रंकार ने पूर्वोक्त 
जगत्कतु त्ववादियों, अवतारवादियों को 'पृथक्‌ प्रावादुक' कहकर उल्लिखित किया । प्रावादुक होने के दो 
कारण श्ास्त्रकार ने प्रस्तुत किये हैं--(१) कार्य-कारण विहीन तथा युक्ति रहित अपने ही मतवाद की 
प्रशंसा करते हैं, और (२) आत्म-भावों के विचार में स्थित नहीं हैं। इन्हीं दो कारणों को स्पष्ट करते 
के लिए शास्त्रकार ने अगली दो गाथाएँ (७३-७४ वीं) प्रस्तुत की हैं । 


._ इन भ्रान्त मान्यताओं के कारण राग-हं ष-मुक्त एवं कर्म बीज रहित मुक्त जीवों का पुनः राग- 
हष से प्रेरित होकर कमंलिप्त बनना कार्य-कारण भाव के सिद्धान्त के विरुद्ध है। जब मुक्त जीवों के 
जन्म-मरणरूप संसार के कारण कर्म वीज ही जल गये हैं, तब वे कर्म के बिना कैसे राग-द् ष से लिप- 
टेगे और कैसे संसार में अवतरित होंगे ? 


देखा जाये तो इस भ्रान्त धारणा का कारण यह है कि वे अपने अवतारवाद के प्रवाह में इतने वह 
जाते हैं कि आत्मा की ऊध्वंगामिता के सिद्धान्त पर विचार करना भूल जाते हैं। जब एक आत्मा इतने 
उत्क्प पर पहुंच चुका है, जहाँ से उसका पुनः नीचे गिरना असम्भव है, क्योंकि आत्मा का स्वभाव कर्म 
लेप से रहित होने पर अग्नि की लौ की तरह ऊर्घ्वगमन करना है, नीचे गिरना नहीं । ऐसी स्थिति में 
पूर्ण सिद्ध-मुक्तात्मा क्यों वापस संसार में आगमन रूप पतन के गते में गिरेगा? यही कारण है कि 
आचार्य सिद्धसेव को अवतारवादी अन्यतै्थिकों की मोहवृत्ति को प्रगट करते हुए कहना पड़ा-- 


प् ५ 
र्‌ सुत्रकृतांग-प्रथम अध्यवत-सप्तय 


दाधेन्धन: पुनरूपेति भव प्रमध्य, निर्वाणमप्यनवधारितभीयनिष्ठम्‌ । 
घुक्तः स्वयं कृतम्वश्च पराथेश् रमू, त्वच्छासनप्रतिहतेस्विहु मोहराज्यम्‌ ॥** 


हे वीतराग प्रभो ! आपके शासन (संघ) को ठुकराने वाले व्यक्तियों पर मोह का प्रवल 
साम्राज्य छाया हुआ है। वे कहते हैं--जिस आत्मा ने कर्म रूपी ईन्धन (कारण) को जला कर संसार 
(जन्म-मरण) का नाश कर दिया है, वह भी मोक्ष को छोड़कर पुन: संसार में अवतार लेता है। स्वयं 
मुक्त होते हुए भी शरीर धारण करके पुनः संसारी बनता है, केवल दूसरों को मुक्ति दिलाने में शुरवीर 
वनकर वह कार्यकारण सिद्धान्त का विचार किये बिना ही लोकभीरु वनता है। यह है अपनी (शुद्ध) 
आत्मा का विचार किए बिना ही दूसरों की आत्माओं का उद्धार या सुधार करने की मुढ़ता । 


यह निश्चित सिद्धान्त है कि मुक्त जीवों को राग-द्वंष नहीं हो सकता। उनके लिए फिर स्व- 
ग़ासन या परशासन का भेद ही कहाँ रह जाता है ? जो सारे संसार को एकत्व दृष्टि से-आत्मौपम्य दृष्टि 
पे देखता है, वहाँ अपनेपन-परायेपन या मोह का कौंम ही क्या ? जिनकी अहंता-ममता (परिग्रह वृत्ति) 
पर्वथा नष्ट हो चुकी है, जो राग-ह घ, कर्म-समूह आदि को सर्वथा नष्ट कर चुके हैं, जो समस्त पदार्थों 
का यथार्थ स्वरूप जानते हैं, निन्दा-स्तुति में सम हैं, ऐसे निष्पाप, शुद्ध आत्मा में राग-द् ष होना कदापि 
पम्भव नहीं और राग-द्व ष के अभाव में कर्म-बन्धन कैसे हो सकता है ? कर्म के सवंथा अभाव में संप्ार 
में पुतरागसन (जन्म-मरण) हो ही नहीं सकता ।** 


दूसरा कारण है-उन परतीर्थिकों का अपने ही ब्रह्म कत्व-विचार में स्थित न रहना । जब वे 
पंसार की समस्त आत्माओं को सम मानते हैं, तव उनके लिए कौन अपना, कौन पराया रहा ? फिर वें, 
अपने-अपने भूतपूर्व शासन का उत्थान-पतन का विचार क्‍यों करेंगे ? यह तो अपने ब्रह्म कत्व विचार से 
हटना है। 

इस प्रकार कार्य-कारण भाव न होते हुए भी या सिद्धान्त एवं युक्ति से विरुद्ध होते हुए भी अपने- 
अपने मतवाद की प्रशंसा और शुद्ध आत्मभाव में अस्थिरता, ये दोनों प्रबल कारण अन्य मतवादियों की 
भ्रान्ति के सिद्ध होते हैं । 


निष्कर्ष यह है कि जैन-दरशन जैसे शिव (निरुपद्रव-मंगलकर), अचल (स्थिर), अरूप (अमृत), 
अनन्त (अनन्त ज्ञानादियुक्त) अक्षय, बव्यावाध, अपुनरावृत्ति (संसार में आवागमन रहित) रूप सिद्धि- 
गति को ही मुक्ति मानता है और ऐसे सिद्ध को समस्त कर्म, काया, मोह-माया से सर्वेथा रहित-मुर्त 
मानता है, वैसे अन्यतीर्थी नही मानते । उनमें से प्रायः कई तो सिद्धि को पुतरागमन युक्त मानते हैं, तथा 
सिद्धि का अर्थ कई मतवादी मुक्ति या मोक्ष मानते हैं, लेकिन सम्यकू-दर्शन-ज्ञान-चा रित्र-तप से या ज्ञान- 





३२ द्वा्त्रिशद्द्वातिशिका (सिद्धसेनक्रत) 
३३ (क) “यस्मिन्‌ सर्वाणि भृतान्यात्मैवाभूद्‌ विजानतेः । 
तत्न को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः ? ॥&६॥॥ ---ईशोपनिषद्‌ 


(ख) . तुल्यनिन्दास्तुतिमौनी सस्तुष्टो येन केन चित्‌ :॥ --गीता अ० १३/१६ 


तृतीय उद्देशक ; गाथा ७२ से ७५ ८३ 
क्रिया दोनों से अथवा समस्त कर्म क्षय से मोक्ष या सिद्धि व मानकर स्वकल्पित एकान्त ज्ञान से, क्रिया से, 
सिद्धि मानते हैं, या योगविद्या से अणिमादि अष्ट सिद्धि प्राप्ति या रससिद्धि (पारद या स्वर्ण की रसा- 
यन सिद्धि) को अथवा स्वकोयमतानुवर्ती होने या जितेन्द्रिय होने मात्र से यहाँ सर्वकामसिद्धि मानते हैं । 
ऐसे लौकिक सिद्धों (अष्टसिद्धि प्राप्त या स्वकीय मत के तत्त्वज्ञान में निपुण) की पहचान नींरोग होने 
मात्र से हो जाती है, ऐसा वे कहते हैं ।४ इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--सिद्धिमेव”“**“गढिया भरा ? 
अर्थीत्‌--वे सिद्धिवादी अपनी पूर्वोक्त युक्ति विरुद्ध स्वकल्पित सिद्धि को ही सामने (केन्द्र में) रखकर चलते 
हैं, उसी की प्रशंसा करते हैं, उसी से ही इहलौकिक-पारलौकिक सिद्धि को सिद्ध करने के लिए युक्तियों 
की खींचतान करते हैं, इस प्रकार वे अपने-अपने आशय (मत या कल्पना) में आसक्त है। 


आशय यह है कि वे इतने मिथ्याग्रही हैं कि दूसरे किसी वीतराग सर्वे हितैषी महापुरुष की युक्ति- 
युक्त बात को नहीं मानते । 3 203839 4 





अन्यमतवादियों के मताग्रह से सोक्ष वा संसार ?-- ७५ वों गाथा में पूर्वोक्त अन्य मतवादियों द्वारा 
स्व-स्वमतानुसार कल्पित लौकिक सिद्धि से मोक्ष का खण्डन करते हुए शास्त्रकार कहते हैं-- 


.. | असंबुडाए ता हहा आसुरफिध्विसिया । / इसका आशय यह है, जो दार्शनिक सिफे ज्ञान से, या सिर्फ 
क्रियाकाण्ड से, अथवा अष्ट-भौतिक ऐश्बरय प्राप्ति अथवा अन्य लौकिक एवं यौगिक उपलब्धियों से सिद्धि 
(मुक्ति) मानते हैं, उनके मतानुसार हिंसा आदि पाँच आखवों से, अथवा मिथ्यात्वादि पाँच कमबन्ध के 
कारणों से अथवा इन्द्रिय और मन में असंयम से अपने आपको रोकने (संवृत्त होने) की आवश्यकता नहीं 
साती जाती, कहीं किसी मत में कुछ तपस्या या शारीरिक कष्ट सहन या इन्द्रिय-दमन का विधान है, 
तो वह भी किसी न किसी स्वर्गादि कामना या इहलौकिक (आरोग्य, दीर्घायु या अन्य किसी लाभ की) 
कामना से प्रेरित होकर अज्ञानपूर्वक किया जाता है, इसलिए वे सच्चे माने में संवृत नहीं है। इस कारण 
वास्तविक सिद्धि (सुक्ति) से वे कोसों दूर रहते, बल्कि अज्ञानवश अपने आपको ज्ञानी, मुक्तिदाता, 


तपस्वी और क्रियाकाण्डी मानकर भोले लोगों को मिथ्यात्वजाल में फँसाने के कारण तीन दुष्फल 
बताये हैं-- 





३४ (क) सिद्धि (मुक्ति या मोक्ष) के सम्बन्ध में विभिन्न वाद -- 
() ददीक्षातः एव मोश:--शैव 
(४) “पंचविशति तत्त्वशो"मुच्यते नात्र संशयः ।--साँख्य 
(77) नवानामात्मग्रुणानामुच्छेदी मोक्ष: ।--वैशेषिक (प्रशस्तपाद भाष्य) 
(५) ऋते ज्ञानान्त मुक्ति:--वेदान्त 
(५) योगाभ्यास से अष्टसिद्धियां प्राप्त होती हैं--योगदर्शन 
“अणिमा महिमा चैव गरिमा लधिमा तथा । 
प्राप्ति: प्राकाम्यमी शित्वं वशित्वं चाष्टसिद्धय: ।-- अमरकोश 
कहीं-कहीं गरिमा और प्राप्ति के बदले अप्रतिघातित्व और यत्रकामावसायित्व नाम की सिद्धियाँ हैं । 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुख बोधिनी व्याख्या पृु० २४० से २४३ तक तथा सूत्र० शी० वृत्ति पत्र ४६ के आधार पर । 


रेड सूत्रकृतांग--प्रथम अध्ययव--समय- 


हे (१) अनादि संसार में बार-बार परिभ्रमण, (२) दीर्घ (कल्प) काल पर्यन्त भवनपति देव (असुर) 
, (३) अल्पऋद्धि, अल्प आयु और अल्पशक्ति से युक्त अधम किल्बरिषिक देव के रूप में उत्पत्ति ।* 


फठिन शब्दों की व्याख्या--एयाणुबीति मेधावी -पूर्वोक्त कुवादियों के युक्ति विरुद्ध मतों पर गहराई से 
विचार करके मेधावी निश्चय करे कि इनके वाद सिद्धि-मुक्ति (निर्वाण या मोक्ष) के लिए नहीं है, बंभचेरे 
ण ते बसे--ब्रह्म च्य (शुद्ध-आत्म-विचार) में वे स्थित नहीं है, अथवा वे संयम में स्थित नहीं है। पावाउया 
>प्रावादुक--वाचाल या मतवादी । अक्खायारो - अनुरागवश अच्छा वतलाने वाले । सए-सए उबद्‌ठाणे- 
अपने-अपने (मतीय) अनुष्ठानों से । अन्नहा--अन्यथा--दूसरे प्रकार से । अहो विहोति वसवत्ती--समस्त द्न्द्दो 
(प्रपंचों) से निवृत्ति रूप सिद्धि की प्राप्ति से पूर्व भी इन्द्रियों को वशी भूत करने वालों को इसी जन्म में, 
हमारे दरछ्षैत में प्रतिपादित अनुष्ठान के प्रभाव से अष्टविध ऐश्वर्य रूप सिद्धि प्राप्त हो जाती है। चूणि- 
कार के अनुसार पाठान्तर हैं--अधोधि होति वसवत्तो'7/ ०7 एवं अहो इहेव वसवत्ती”। प्रथम, पाठान्तर की 
व्याख्या की गई है, दूसरे दशनों में तो उनके स्वकीय ग्रन्थोक्त चारित्न धर्म विशेष से व्यक्ति को इसी 
जन्म में, या इसी लोक में अष्टगुण रूप ऐश्वर्य प्राप्त हो जाता है। दूसरे पाठान्तर की व्याख्या 
अधोधि-यानि अवधिज्ञान से सिद्धि होती है, किसको ? जिसकी इन्द्रियाँ वश में हैं, न कि उसे जो इन 
के वश में है ९ सब्बकाम समप्पिए--समस्त कामनाएं उनके चरणों में समपित हो जाती हैं--अर्थात्‌--वह 
सभी कामनाओं से पूर्ण हो जाता है । सिद्धिमेव पुराकाउं-सिद्धि को ही आगे रखकर । सासए गढिया णरा- 
वृत्तिकार के अनुसार-वे लोग स्वाशय अपने-अपने आशय-दर्शन या मान्यता में ग्रथित-बँघे हुए हैं । 
चूणिकार ने आसएहि गढिया णरा' पाठान्तर मानकर व्याख्या की है-हिंसादि आश्वों में वे लोग गृद्ध 
मूच्छित हैं।* | 
तृतोष उद्देशक समाप्त 





३५ (क) “कल्पकालं प्रभूतकालमुत्पथन्ते सम्भवन्ति आसुरा असुरस्थानोत्पन्नाः नागकुमारादय; ततन्नापि न प्रधाना, 
कितहि ? किल्विषिकाः अधमाः । 

(ख) कप्पकालुबवज्जंति ठाणा आसुरकिव्विसा--कल्पपरिमाण: काल: कप्प एवं वा काल :तिष्ठन्ति तस्मिन्‌ 

स्थानम्‌ । आसुरेषृत्पचन्ते किल्विषिकेषु च । 


द्ति 


--सूत्र क्ृ० चूणि (मु० पा० टि०) पृ० १३ 
३६ (क) “अस्येषां तु स्वाख्यातचरणधमंविशेषाद इहैव अष्टगुणैश्वय प्राप्तो भवति | तद्यथा-- अणिमान लघिमानमित्यार्दि 
हवा 'अधीधि होति वसवत्ती” अधोधि ताम--अवधिज्ञानं वशवर्ती नाम वश्चे तस्येन्द्रियाणि वर्तेन्ते, नाउसा- 
विन्द्रियावशक:ः --सूत्र कृ० चुणि (मू० पा टिप्पण) पृ० १३ 


(ख) सिद्धिप्राप्तेरधस्तात्‌ प्रागपि यावदद्यापि सिद्धिप्राप्तिनं भवति, तावदिहैव जन्मन्यस्मदीयदर्शनोक्तानुष्ठानू भावाव॑- 
ष्टगुण श्वयेसद्भावों भवतीति दर्शकति आत्मवशवत्तितु, शीलमस्येति वशवर्ती वशेन्द्रिय इत्युक्त भवति। 

“सूत्र कृ० शीलांक वृत्ति पत्र ४६ 

--सूत्रकृतांग चूथि (मुल पाठ टिप्पण) पृष्ठ १३ 


३७ हिंसादिषु आश्रवेषु गढिता नाम सूच्छिताः 
--सूत्र शी० वृत्ति पत्र ४६ 


“स्वकीये आाशये स्वदर्शनाभ्युपगमे ग्रथिता: सम्बद्धा: ।7 


चतुर्य उददशक : गाथा ७६ से ७६ धर 


चउत्थोी उद्द सओ 
चतुर्थ उह शक 
स्तुल्नि ध्वस्नो प्लह्इेछा-- 


७६. एते जिता भो ! न सरणं बाला पंडितमाणिणों । 
हेच्चा ण॑ पुव्वसंजोग॑ सिया किच्चोवदेसग्रा ॥ १ ॥ 


७७. तं च भिक्‍खू परिण्णाय विज्जं तेसुण मुक्छएु | 
अणुक्कसे अप्पलोणे सज्ञेण मुणि जावए॥ २॥ 


७८. सपरिग्गहा य सारंभा इहसेगेसि आहिय॑ं। 
अपरिग्गहे अणारंभे भिक्‍खू ताणं परिव्वए॥ ३॥ 


७९. कडेसु घासमेसेज्जा विऊ वत्तेसणं चरे। 
अगिद्धो विप्पसुक्कों य॒ ओसाणं परिवज्जए ॥ ४ |। 


७६. हे शिष्यो ! ये (पूर्वोक्त अन्यतीर्थी) साधु [काम, क्रोध आदि से अथवा परीषह-उपसर्ग रूप 
शत्रुओं से। पराजित (जीते जा चुके) हैं, (इसलिए) ये शरण लेने योग्य नहीं हैं अथवा स्वशिष्यों को (शरण 
देने में समर्थ नहीं हैं । वे अज्ञानी हैं, (तथापि) अपने आपको पण्डित मानते हैं। पूर्व संयोग (बन्धु-बान्धव, 
धन-सम्पत्ति आदि) को छोड़कर भी (दूसरे आरम्भ-परिम्रह में) आसक्त हैं, तथा ग्ृहस्थ को सावच्य हृत्यों 
का उपदेश देते हैं । 


७७. विद्वान्‌ भिक्षु उन (आरम्भ-परिग्रह में आसक्त साधुओं) को भली-भांति जानकर उनमें मूर्च्छा 
(आसक्ति) न करे; अपितु (वस्तुस्वभाव का मनन करने वाला) सुनि किसी प्रकार का मदन करता 
हुआ उन अन्यतीर्थिकों, गृहस्थों एवं शिथिलाचारियों के साथ संसर्गरहित होकर, मध्यस्वभाव से 
संयमी जीवन-यापन करे; या मध्यवृत्ति से निर्वाह करे । 


७८- सोक्ष के सम्बन्ध में कई (अन्यतीर्थी) मतवादियों का कथन है कि परिग्रहधारी और आरम्भ 
(आलस्भन हिंसाजनक प्रवृत्ति) से जीने वाले जीव भी मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं। परन्तु निग्न॑न्थ भावसिक्षु 
अपरिग्रही और अना रम्भी (आरम्भरहित महात्माओं) की शरण में जाए। 


७६. सम्यजज्ञानी विद्वान्‌ सिक्ष (ग्रूहस्थ द्वारा अपने लिए) किये हुए (चतुरविध) आहारों में से 
(कल्पनीय) ग्रास-- यथोचित आहार की गवेषणा करे, तथा वह दिये हुए आहार को (विधिपूर्वेक) लेने की 
इच्छा (प्रहणषणा) करे। (भिक्षा प्राप्त आहार में वह) यूद्धि (आसक्ति) रहित एवं (राम-द्वेष से) विध्र- 
मुक्त (रहित) होकर (सेवन करे), तथा (किसी के द्वारा कुछ कह देने पर) मुनि उसका अपमान न करे, 
(इसरे के द्वारा किये गये) अपने अपमान को मन से त्याग (निकाल) दे। 


है सुत्नकृत्तांग -प्रथमत अध्यपत--संमये 


विवेचन--निग्र न्‍्थ को संयस धर्म का उपदेश्ष- प्रस्तुत चतु:सूत्री में निम्न न्‍्थ भिक्षु को संयमध्षम का 
अथवा स्वकर्तव्य का बोध दिया गया है। भिक्ष॒पर्म की चतु:सूत्री इस प्रकार है-- 


(१) पूर्व सम्बन्ध त्यागी अन्ययूथिक साधु सावद्य-कृत्योपदेशक होने से शरण ग्रहण करने योग्य 
नहीं हैं, 
38 (२) विद्वान्‌ मुनि उन्हें भलीभाँति जानकर उनसे आसक्तिजनक संसर्ग न रखे, मध्यस्थभाव 
रह, 


(३) परिग्रह एवं आरम्भ से मोक्ष मानने वाले प्रत्रज्याधारियों का संग छोड़कर निष्परिग्रही, 
निरारम्भी महात्माओं की शरण में जाये, और 


(४) आहार सम्बन्धी ग्रासैषणा, ग्रहणैषणा, परिभोगैषणा आसक्तिरहित एवं राग-द्व पमुक्त होकर 
करे | इस चतु:सूत्री में स्‍्व-पर-समय (स्वधर्माचार एवं परधर्माचार) का विवेक बताया गया है। 

प्रथम कतंव्यवोध : ये साधु शरण योग्य नहीं--भिक्षुधर्म के प्रथम सूत्र (गाथा ७६) में भो' शब्द ५ 
शास्त्रकार ने निग्र॑न्थ शिष्यों का ध्यान केन्द्रित किया है कि ऐसे तथाकथित साधुओं की शरण में * 
जाओ, अथवा वे शरण (आत्मरक्षण) देने में असमर्थ-अयोग्य हैं। वे शरण के अयोग्य क्यों हैं इस 
लिए उन्होंने ५ कारण बतलाये हैं-- 


(१) ये वाल-मुक्ति के वास्तविक मार्ग से अनभिन्न हैं, 
(२) फिर भी अपने आपको पण्डित तत्त्वज्ञ मानते हैं, 


(३) साधु जीवन में आने वाले परीषहों एवं उपसर्गों से पराजित हैं, अथवा काम, क्रोधा*ि 
रिपुओं द्वारा विजित हारे हुए हैं 


(४) वे बन्धु-बान्धव, धन-सम्पत्ति, जममीन-जायदाद तथा गृहस्थ श्रपल्चरूप पूर्व (परिग्रह) सम्बन्ध 
को छोड़कर भी पुनः दूसरे प्रकार के परिग्रह में आसक्त हैं, और 


(५) गृहस्थ को सावद्य (आरम्भ-समारमस्भंग्रुकत) कृत्यों का उपदेश देते हैं । 


बाला पंडितसर्जजञणों --इस अध्ययन की प्रथम सूत्र गाथा में बोधि प्राप्त करने और बच्चन तोड़ने 
कहा गया था, परन्तु बच्चन तोड़ने के लिए उद्यत साधकों को बन्धन-अबन्धन का बोध न हो, बन्धन समर 
कर गृह-त्याग कर देने के पश्चात्‌ भी जो पुनः गृहस्थ सम्बन्धी या गहस्थवत्‌ आरन्स एवं परिश्रह में 
प्रवृत्त हो जायें, जिन्हें अपने संन्यास धर्म का जरा भी भाव न रहे, वे लोग बालक के समान विवेक में 
होने से जो कुछ मन में आया कह या कर डालते हैं, इसी तरह ये तथाकथित ग्रहत्यागी भी कह यों 
क्र डालते हैं, इसीलिए शास्त्रकार ने इन्हें 'बाला' कहा है, पूर्वोक्त कारणों से ये अज्ञावी होते हुए भी 
अपने आपको महान्‌ तत्वन्नानी समझते हैं, रटा-रटाया शास्त्रत्मान बधारते हैं। इस कारण शास्त्रकार् 
इन्हें 'पण्डितमानी' कहा है। 

यहाँ वृत्तिकार एक पाठान्तर सूचित करते हैं कि 'बाला पंडित मार्णिणो' के बदले कहीं “जत्य बाले- 
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घ्वसीयइ' पाठ है, जिसका अर्थ होता है--“जिस अज्ञान में पड़कर अज्ञजीव दुःखित होते हैं, उसी अज्ञान में 
ये अन्यतीर्थी बाल (अज्ञ) पड़कर दुःखित होते हैं |”! ' 


एते जिता-- एते' शब्द से वृत्तिकार पंचभूतवादी, एकात्मवादी, तज्जीव-तच्छरीरवादी, कृतवादी 
अवतारवबादी, सिद्धिवादी आदि पूर्वोक्त सभी मतवादियों का ग्रहण कर लेते हैं, क्योंकि तथाकथित मत- 
वादी ग्रहत्यागियों में ये सब कारण पाये जाते हैं, जो उन्हें शरण के अयोग्य सिद्ध करते हैं। जिन्हें आत्मा- 
परमात्मा, स्वर्ग-नरक, पुण्य-पाप, शुभ-अशुभ कर्मो का ही यथार्थ बोध नहीं है, जो बन्ध और मोक्ष के 
तत्त्व से अनभिन्ञ हैं, अथवा जो देव, ब्रह्मा, ईश्वर, अवतार आदि किसी न किसी शबित के हाथों में अपने 
बन्ध-मोक्ष या डूबने-तरने का भार सौंपकर निश्चिन्त हो जाते हैं, वे भला हिसादि पापों या आरम्भ- 
परिग्रह से बचने की चिन्ता क्‍यों करेंगे ? वे तो बेखटके परिग्रह में आसक्त होंगे और नावा आरम्भजनक 
प्रवृत्ति करेंगे। प्रत्रजित जीवन में आने वाले कष्टों या उपसर्गों को भी क्‍यों सहन करेंगे ? तथा काम, 
क्रोध आदि को भी घटाने या मिटाने का पुरुषार्थ क्यों करेंगे ” इसीलिए शास्त्रकार ठीक कहते हैं-- 
'एते जिता--अर्थात्‌ ये परीषहों, उपसर्गों तथा कामादि शत्रुओं से हारे हुए हैं, उनका सामना नहीं कर 
सकते । * 


हेच्चा ण॑'“सिया किव्चोबदेसगा- इसका भावार्थ यह है कि जिस घर बार, कुटुम्ब-कबीला, जमीन- 
जायदाद, धन-धानन्‍्य, आरम्भ-समारम्भ (गाहुस्थ्य-प्रपझच) आदि को पहले त्याज्य समझकर छोड़ा था, 
प्रत्रजित होकर मोक्ष के लिए उद्यत हुए थे, उन्हीं गृहस्थ सम्बन्ध परियग्रहों को शिष्य-शिष्या, भकक्‍त-भक्‍ता, 
आश्रम ,जमीन-जायदाद, धान्य-संग्रह, भेंट-दान आदि के रूप में सम्पत्ति ग्रहण तथा आये दिन बड़े भोजन 
समारोह के लिए आरम्भ-समारम्भ आदि के रूप में पुनः: स्वीकार कर लिया, साथ ही ग्रहस्थों को उन्हीं 
सावद्य (आरम्भ-समा रम्भ युक्त) कृत्यों का उपदेश देने लगे। अतः वे प्रश्नजित होते हुए भी थृहस्थों से भिन्न 
नहीं, अपितु उन्हीं के समान परिग्रहधारी एवं समस्त सावद्य प्रवृत्तियों के अनुमोदक, प्रे रक एवं प्रवर्तक 
वन्त बैठे । 
इन सव कारणों से वे शरण-योग्य नहीं है, क्योंकि जब वे स्वयं आत्मरक्षा नहीं कर सकते तो 
&55कक सससस अस्त 
१ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वू० पत्रांक ४६-४७ के आधार पर 
(ख) देखिये--सुत्तविटक दीघनिकाय (१।लि भा० १) सामज्ञज्यफल सुत्त पृ० ४१-५३ में पुरण काश्यप का मत-- 
“प्रणो कस्सपो मं एतदवोच---करोतो खो, महाराज, कारयतो छिन्दते छेदापयतो''नल करीयति पार्ष 
नत्यि ततो निदान पापं, नत्थि पापस्स आगमों। दानेन, दमेन, सच्चवज्जे नत्थि पुजुच्य॑, नत्यि पुञ्लस्स 
आगमो त्ति*** 
२९ (क) सूबकृतांग अमरसुखबोधिती व्याख्या पु० २४७-२४८ के आधार पर 
[खि) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति, पत्रांक ४७-४८ के आधार पर 
(ग) पंचशूुना ग्ृहस्थस्य चुल्ली पेषण्युपस्कर:। 
कुण्डनी चोदकुम्मश्च वध्यन्ते यास्‍घ्तु वाहयनू ॥ --मनुस्मृति 
गृहस्थ के घर में पाँच कसाईखाने (हिंसा के उत्पत्तिस्थान) होते हैं, जिन्हें निभाता हुआ वह हिसा (आरम्भ- 
जन्य) में प्रवृत्त होता है । वे पांच ये हैं -चूल्हा, चक्की, झाड़ू, ऊब॒ली और पानी का स्थान (परिडा) । 


धर सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययच--समय 


शरणागत अनुयायी (शिष्य) की आत्मरक्षा कैसे करेंगे ? इसीलिए शास्त्रकार ने कहा--'न सरण! । कहीं- 
कहीं “'भोप्सरणं” पाठ भी है, उसका भी अर्थ यही है। 


हे सरलात्मा निग्न न्‍्थ साधुओं को सावधान करते हुए ज्ञास्त्रकार कहते हैं कि ऐसे तथाकथित प्रत्र- 
जितों के आडम्बर एवं वाक्छटा से प्रभावित होकर उनके चक्कर में साधु न आयें ।* 


अणुक्फसे -- आठ प्रकार के मदों में से कोई भी मद न करे । 


तीन सावधानियाँ--पूर्वोक्त अन्यतीरथिक साधु के मिल जाने पर उसे भली-भाँति जान-परख लेने के 
बाद यदि विज्ञ साधु को ऐसा प्रतीत हो कि तथाकथित अन्यतीर्थी साधु मूढ़ मान्यताओं का है, मिथ्याभि- 
मानी है, हठाग्रही है, उसके मन में रोष एवं द्वेघ है, उसका आचार-विचार अतीव निक्ृृष्ट है, न उसमें 
जिज्ञासा है, न सरलता, तब क्या करे ? उसके साथ कैसे बरते, कैसे निपटे ? इसके लिए शास्त्रकार ने 
तीन सावधानियाँ, तीन विवेक सून्नों-के रूप में प्रस्तुत की हैं-- ह 


(१) विज्जं तेसु ण मुच्छए, 
(२) अप्पलीणे, 
(३) मज्झेण मुणि जावए 


इनका आशय यह है कि विज्ञ साधु उक्त साधु के प्रति किसी प्रकार की ममता-सम्रर्च्छा न रखे, 
उसके साथ अचन्तर्‌ से लिप्त-संसक्त, संसर्गयुक्त न हो । 


तृतीय कतंव्यवोध : निरारम्भी निष्परिग्रहियों की शरण में जाये--सूत्रगाथा ७८ में शास्त्रकार ने 
आरम्म-परियग्रह में आसक्त पुरुष भी मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं, इस सस्ते मोक्षवाद के प्रवरतेकों या मत- 
वादियों से सावधान रहने तथा निरारम्भी निष्परिग्रही महान्‌ आत्माओं की शरण में जाने का निर्देश 
दिया है । 


प्रइतत होता है--७६वीं सुत्रगाथा में भी शरण के अयोग्य व्यक्तियों की पहचान बतायी गयी थी, 
उससे यह स्पष्ट प्रतिफलित, होता था कि जो साधक आरम्भ-परिग्रह से मुक्त हैं, उन्हीं की शरण लेनी 
चाहिए, फिर यहाँ पुनः उस बात को शास्त्रकार ने क्‍यों दुहराया ? इसका समाधान यह है कि “शास्त्- 
कार यहाँ एक विचित्न मोक्षवादी मत का रहस्योद्घाटन करते हुए उक्त मतवादी साधकों की शरण 
कतई न स्वीकारने का स्पष्ट रूप से निर्देश कर रहे हैं कि निरारम्भी और निष्परिग्रही निम्न न्थ की 
शरण में जाओ ।” यद्यपि शास्त्रकार ने 'सपरिग्गहा या सारम्भा' इन दो शब्दों का प्रयोग किया है, परल्तु 
वृत्तिकार आशय स्पष्ट करते हुए कहते हैं--सपरिग्रह और सारम्भ प्रत्रजित भी मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं । 
मोक्ष के विषय में ऐसा कतिपय मतवादियों का कथन है । जो धन-धान्य, द्विपद-चतुष्पद, मकान, जमीनं- 
जायदाद, शारीरिक सुखोपभोग सामग्री तथा स्त्री-पुत्र आदि पर स्व-स्वामित्व एवं ममत्व रखते हैं, वे 
सपरिग्रह: कहलाते हैं। जो षट्कायिक जीवों का उपमर्दन करने वाली प्रवृत्तियाँ करते हैं, अथवा जो 
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३. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ४५-४६ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ० २५२ से २५५ तक 
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स्वयं आरम्भ-समारम्भ न करते हुए भी आरम्भानुमोदक-औद शिक आहार करते हैं, वे सारम्भ कहलाते 
हैं। फिर वे प्रत्नजित हों, किसी भी वेश में हों या अप्रव्नजित, आरम्भ-परिग्रह से युक्त हों तो भी वे 
मोक्षमार्ग के साधक हैं। इन दो कारणों से ये तथाकथित मोक्षवादी शरण ग्रहण करने योग्य नहीं हैं । 
ऐसी सुविधाजनक, आसान, सस्ती आरम्भ-परियग्रहवादियों की मोक्ष-कल्पना के चक्कर में आकर- 
कोई मुमुक्षु साधक फेस न जाये, इसीलिए शास्त्रकार को स्पष्ट कहना पड़ा-जो आरम्भ-परि- 
ग्रह से सर्वथा रहित, भिक्षाजीवी निग्नन्‍्थ साधक हैं, जो संयम-पालन के लिए-जीवन टिकाने हेतु नियम- 
प्राप्त भोजन, वस्त्र आदि लेते हैं, धर्मोपकरंण, पुस्तक आदि सामग्री के सिवाय वे अपने स्वामित्व या 
ममत्व से युक्त कोई भी धन-धान्यादि नहीं रखते, न ही पचन-पाचनादि आरम्भ करते हैं, अहिसादि 
महात्रतों में लीन समताधारी उन निग्न॑न्थों की शरण में जाना चाहिए। यही शास्त्रकार का आशिय है।* 


चतुर्थ कतेव्यवोध : आसक्ति से मुक्त एवं त्रिविध एएणा से युदत्त आहार करे--सूत्रगाथा ७६ सें आरम्भ 
एवं परिग्रहों से मुक्त होने के लिए राग-द्वेष, आसक्ति आदि से मुक्त होकर त्रिविध एषणाओं से युक्त 
आहार-प्रहण एवं उपभोग करने का विधान है। साधु-जीवन में मुख्यतया तीन आवश्यकताएँ होती हैं-- 
भोजन, वस्त्र और आवास । तीनों में मुख्य समस्या भोजन को है, क्योंकि अहिंसा महात्रती साधु न स्वयं 
भोजन पकाता है, न पकवाता है और न ही भोजन बनाने का अनुमोदन करता है क्योंकि इस कार से हिंसा 
होती है । हिसाजनक काये को ही आरम्भ कहा जाता है। अतः साधु को आहार सम्बन्धी उक्त आरम्भ 
से बचना आवश्यक है। तब फिर प्रश्न हुआ कि आहार कैसे, किससे और कहाँ से ले, जिससे आरंभदोष 
से बच सके ? इसी समस्या का समाधान शास्त्रकार ने चार विवेक-सूत्रों में दिया है-- 
(१) कडेसु घासमेसेज्जा, 
(२) विऊ दत्त सणं चरे, 
(३) अगिड्धों विप्पसुक्कों य, 
(४) ओमार्ण परिवज्जए । 
इन्हें शास्त्रीय परिभाषा में आहार-सम्बन्धी तीन एषणाएँ कह सकते हैं--(१) गवेषणा, (२) 
ग्रहणैषणा, (३) ग्रासैषणा या परिभोगैषणा । इन्हीं तीनों के कुल मिलाकर ४७ दोष होते हैं, वे इस प्रकार 
वर्गक्चित किये जा सकते हैं-गवेषणा के ३२ दोष (१६ उद्गम के एवं १६ उत्पाद के), ग्रहणैषणा के १० 
एवं परिभोगैषणा के ५ दोष । 
१६ उद्गम दोष ये हैं, जो मुख्यतया गृहस्थ से आहार बनाते समय लगते हैं-- 





(१) आधाकर्म, (६) आभूतिका, (११) अभिहृत, 

(२) औदई शिक, (७) प्रादुष्करण, (१२) उद्भिन्न, 

(३) पूतिकर्म, (८) क्रीत, (१३) मालाहृत, 

(४) सिश्वजात, (६) प्रामित्य (१४) आच्छेच, 

(५) स्थापना, (१०) परिवर्तित, (१५) अनि:सृष्ट (१६) अध्यवपूरक दोष । 


४ (को) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रनांक ४६ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २५६ से २६१ तक 


६० | 
सृत्रकृतांग-- प्रथम अध्ययव-- समय 


१६ प्रकार के उत्पाद दोष ये हैं, जो साधु की असावधानी एवं ः 
निमित्त से लगते हैं-- डे धानी एवं रसलोलुपता से उसके स्वयं के 


(१) धात्री दोष, (६) चिकित्सा दोष, १) पूर्व-पर्चात्‌ संस्तव दोष 
(२) दृति दोय या दौत्य दोष, (७) क्रोध दोष, ([ | रा विद्या दोष, हि 

(३) निमित्त दोष (८) मान दोष, (१३) मन्त्र दोष, ; 

(४) आजीव दोष । (5) माया दोष, (१४) चर्ण दोष 

(५) वनीमक दोष, (१०) लोभ दोष, (१५) योग दोष (१६) मूलकर्म दोष । 


स ये दोनों प्रकार के दोष आहार की गवेषणा करते समय साधु की असावधानी से लगते हैं। आहार 
लेते समय पूछताछ, खोज-बीन करके लेना गवेषणा है, यहाँ 'कडेध्तु घासमेसेज्जा' कहकर गृहस्थ द्वारा 
अपने लिए कृत चतुविध आहारों में से ग्राह्म आहार की एघणा करती आवश्यक बतायी है ।* 

इसके पदचात्‌ 'दत्तसेणं चरे' इस वाक्य से शास्त्रकार ने ग्रहणैषणा के १० दोषों से बचने का संकेत 
किया है। वे इस प्रकार हैं-- 


(१) शंकित, (४) पिहित, (७) उन्मिश्र दोष 
(२) अक्षित, (५) संहृत, (८) अपरिणत दोष, 
(३) निष्षिप्त, (६) दायक दोष, (६) लिप्त दोष (१०) छदित दोष | 


इसके अनन्तर तीन विवेक-सूत्र परिभौगैषणा या ग्रासैषणा के ५ दोषों के सम्बन्ध में बताये हैं-- 
(१) अगिडो,.. (२) विप्पसुकको, .. (३) ओऔमाणं परिवज्जए । 





५ जाहार ग्रहण-सेवव आदि के ४७ दोष इस प्रकार हैं--- | 

१६ उद्गम दोष-- आहाकम्मुद्ें सिय पृइकम्मे ये मीसजाए य। 
ठवणा पाहुडियाए पाओअरकीयपामिच्चे ॥१॥ 
परियट्टिए अभिह्ड उब्भिन्न मालोहडे इय। 
आच्छिज्जे अणिसिद्ठे अज्ञोवरए य सोलसमे ॥ शा। 
धाई दुईं निमित्ते आजीव-व्णीमगे तिग्रिच्छाय । 
कोहे माणे माया लोभे य हवंति दस एए ॥॥॥ 
पुव्विपच्छासंत्यवविज्जामंते ये चुण्णजोगे य । 
उप्पायणाइदोसा सोलसमे मुलकम्मे आर॥ 
संकिय-मक्खिय-निक्खित्त-पिहिय-साहरिय-दायगरुम्मीसे । 
अपरिणय-लित्ति-छडिडय एघषणदोसा दस हृवंति ॥१॥ 
(१) इंगाले, (२) घूमे, (३) संजोयणा; (४) पमाणे (५) कारणे चेव । 
पंच एए हवंति घासेसण-दोसा !। पु 
त्तोद--इनका समस्त वर्णन दशवेकालिक, पिण्डनियु.क्ति, आाचारांग आदि से जान लेता चाहिए। “>-प्तम्पादक 


१६ उत्पाद दोष-- 


१० एषणा (ग्रहणैषणा) दोष-- 


ध परिभोगैषणा दोष-- 


चतुर्थ उद शक + गाथा ८० से ५३ 8१ 


गृद्धि, राग-ह षलिप्तता एवं अपमान या अवसान-ये तीनों दोष हैं 
परिभोगैषणा के ५ दोष इस प्रकार हैं-- 


१. अंगार दोष, २. धूम दोष, ३. संयोजना दोष, ४. प्रमाण दोष 
५. कारण दोष । 


ओमार्ण परिवज्जए--वृत्तिकार ने इसकी व्याख्या यों की है--भिक्षा के समय साधु गृहस्थ के यहाँ 
जाये, उस समय यदि कोई उसे झिड़क दे, अपमानित कर दे या अपशब्द या मर्मस्पर्शी शब्द कह दे तो 
भी साधु उस अपमान को दिल-दिमाग से निकाल दे, या ग्रृहस्थ कोई सरस चीज न दे, बहुत्त ही कम दे 
या तुच्छ रूखा-सुखा आहार देने लगे, तव उस पर झुंझलाकर उसका अपमान न॒करे | ज्ञान और तप 
के मद का परित्याग करे । ये चारों आहार विवेक-सूत्र साधु को आरम्भ-मृक्त होने के लिए बताये हैं। 


कठिन शब्दों की व्याख्या--जिता>-जो परीषह- उपसर्ग तथा काम-क्रोधादि ६ शत्रुओं से पराजित हैं । 
हेच्चा- छोड़कर । विज्ज॑-- विद्वानू । अणुक्कसे--वृत्तिकार के अनुसार--अनुत्कर्षवान्‌ अर्थात्‌ -आउठ प्रकार 
के मदस्थानीं में से किसी भी प्रकार का मद न करता हुआ । चूणिकार ने 'अगुक्कसो' और “अणुवकसायो', 
ये दो पाठान्तर माने हैं। इनके अर्थ क्रमशः इस प्रकार है--अतुत्कष का अथ॑ है, जो जाति आदि 
मदस्थानों द्वारा उत्कर्ष (गे) की प्राप्त नहीं होता और अनुत्कषाय का अर्थ है--जो तनुकषाय 
हो, जिसका कषाय मन्द हो । अप्पलीगे> वृत्तिकार के अनुसार-अप्रलीन का अर्थ है--असम्बद्ध--अन्य- 
तीर्थी, गृहस्थ या पाइवेसथ आदि के साथ संसर्ग न रखता हुआ । चूणिकार के अनुसार--अप्पलीणे का 
अर्थें--अपलीन हो, अर्थात्‌ अपने आप का उन अन्यतीर्थिकों आदि से ग्रहण--सम्पर्क न होने दे । 
भज्झेण घरुणि जावए!>-मध्यस्थभाव से मुत्ति जीवसयापन् करे अर्थात्‌ न तो उन पर राग करे, न ही 
४ंष, अथवा मुनि उतकी निन्‍्दा-प्रशंसा से बचता हुआ व्यवहार करे। ताणं परिव्यए--शरण प्राप्त करे। 
चूणिकार ने जाएं परिव्वएं पाठ मानकर अथे किया है-ज्ञान भिक्षु (अनारम्भी-अपरिय्रही की सेवा में) 
पहुँचे । विउ-- विज्ञ । कडेसु >> दूसरों द्वारा कृत--बनाये हुए में से । घासमेसेज्जा->कल्पनीय प्राह्मय ग्रास-- 
बाहार की एषणा>-गवेषणा करे । विप्पम्॒ुक्‍्को-- राग-द्वेष से समृक्त होकर । ओमाणं"-अपमान या 
अष्टविध मद [* 











च्कोचकव्यावइ-स्तस्पीक्षा-- 


८०. लोगाबायं निसासेज्जा इहमेगेसि आहित॑। 
विवरीतपण्णसंमुत॑ अण्णण्णबुतिताणुयं ॥ ४५४ 


८१. अणंते णितिए लोए सासते ण विणस्सति । 
अंतर्ब णितिए लोए इति धोरोडतिपासति 0 ६॥ 
* रण या अमन वीक 
६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्नांक ४फ-४६ 
(ख) सून्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ० २४७ से २६१ तक 
(ग) सूयगर्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पूृ० १३-१४ 


६२ सून्रेकृतांग -- प्रथम अध्येयन--स्मये 
उरे. अपरिसाणं विजाणाति इहमेगेसि आहितं। 
सब्वत्थ सपरिसाणं इति धीरोडतिपासति ॥ ७ ॥ 


८३- जे केइ तसा पाणा चिट ति अदु थावरा। 
परियाए अत्वथि से अंजू तेण ते तस-थावरा ॥| ८ ॥ 


हे ८०. इस लोक में किनन्‍्हीं लोगों का कथन है कि लोकवाद-पौराणिक कथा या प्राचीन लौकिक 
लोगों द्वारा कही हुई बातें सुनना चाहिए, (किन्तु वस्तुतः पौराणिकों का वाद) विपरीत बुद्धि की उपज 
है-तत्त्वविरुद्ध प्रज्ञा द्वारा रचित है, परस्पर एक दूसरों द्वारा कहो हुई मिथ्या बातों (गप्पों) का ही. 
अनुगामी यह लोकवाद है। 


८१. यह लोक (पृथ्वी आदि लोक) अनन्त (सीमारहित) है, नित्य है और शाश्वत है, यह कभी 
नष्ट नहीं होता; (यह किसी का कथन है |) तथा यह लोक अन्तवानू, ससीम और नित्य है। इस प्रकार 
व्यास आदि धीर पुरुष देखते अर्थात्‌ कहते हैं । 


.. 5२. इस लोक में किन्‍्हीं का यह कथन है कि कोई पुरुष सीमातीत पदार्थ को जानता है, किच्तु 
सर्व को जानने वाला नहीं। समस्त देश-काल की अपेक्षा वह धीर पुरुष सपरियाण--परिमाण सहित 
--एक सीमा तक जानता है। 


८३. जो कोई त्रस अथवा स्थावर प्राणी इस लोक में स्थित हैं, उनका अवश्य ही पर्याय (परिवर्तन) 
होता है, जिससे वे त्रस से स्थावर और स्थाविर से त्नस होते हैं। 
विवेचन--लोकवाद : एक समीक्षा--प्रस्तुत चतुःसूत्री में लोकवाद-सम्बन्धी मीमांसा है। प्रस्तुत 
चतु:सुत्री को देखते हुए लोकवाद के प्रस्तुत समय-अध्ययन की हृष्टि से चार अर्थ फलित होते हैं-- 
(१) लोकों>--पौराणिक लोगों का वाद-कथा या मत प्रतिपादन, (२) लोकों-पाषण्डियों द्वारा प्राणियों के 
जन्म-मरण (इहलोक-परलोक) के सम्बन्ध में कही हुई विसंगत बातें, (३) लोक की नित्यता-अनित्यता, 
अनन्तता-सान्तता आदि के सम्बन्ध में विभिन्न पौराणिकों के मत, और (४) प्राचीन लोगों द्वारा प्रचलित 
परम्परागत अन्धविश्वास की बातें-लोकोक्तियाँ । वृत्तिकार ने इन चारो ही अर्थों को प्रस्तुत चारों 
सुलगाथाओं (८० से 5३ तक) की व्याख्या में ध्वनित कर दिया है। शास्त्रकार ने प्रस्तुत चतु:सूत्री 
की चारो गाथाओं में निम्तोक्त समीक्षा की है--(१) लोकवाद : कितना हैय-ज्ञेय या उपादेय है | 
(२) कुछ कहते हैं--यह लोक अनन्त, नित्य, शाइवत एवं अविनाशी है। दूसरे कहते हैं--लोक अन्तवान 
है, किन्तु नित्य है, (३) पौराणिकों आदि का अवतार लोकवादी है, जो अपरिमित ज्ञाता है तथा सप- 
रिमाण ज्ञाता है, और (४) त्रस तरस ही रहते हैं, स्थावर स्थावर ही, इस लोकवाद का खण्डन । 
बहुर्चाचत लोकवाद क्यों और कब से ?--शास्त्रकार ने लोकवाद की चर्चा इसलिए छेड़ो है कि उस . 
युग में पौराणिकों का बहुत जोर था। लोग उन पौराणिकों को सर्वज्ञ मानते और कहते थे; उनसे आगम- 
मिगम की, लोक-परलोक की, मरणोत्तर लोक के रहस्य की या प्राणी 3 दशा की, अथवा 
प्रत्यक्ष दृश्यमान सृष्टि (लोक) की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय की बहुत चचाएँ करते थे । उस युग में जो 


् 


चतुर्थ उद्देशक : गाथा ५० से ८३ 8३ 
व्यक्ति बहुत वाचाल होता और तकं-युक्तिपूवंक लोकमानस में अपनी बात विठा देता, उसे अन्धविश्वास 
पूर्वक अवतारी, सर्वज्ष, ऋषि, पुराण-पुरुष आदि मान लिया जाता था | कई वार ऐसे लोग अपने अन्ध- 
विश्वासी लोगों में ब्राह्मण, कुत्ता, गाय आदि प्राणियों के सम्बन्ध में अपनी सर्वज्ञता प्रमाणित करने के 
लिए आइचयंजनक, विसंगत एवं विचित्न मान्यताएँ फैला देते थे । 


भगवान महावीर के युग में पूरण काश्यप, मकबखली गोशालक, अजितकेश कम्वल, पकुद्ध कात्यायन, 
गौतम बुद्ध एवं संजय बेलट्ठपुत्त आदि कई तीर्थंकर माने जाने वाले व्यक्ति थे, जो सर्वज्ञ कहे जाते थे; 
उधर वैदिक पौराणिकों में व्यास, वादरायण, भारद्वाज, पाराशर, हारीत, मनु आदि भी थे, जिन्हें लोग 
उस युग के सर्वज्ञाता मानते थे यहो कारण है कि शास्त्रकार ने ८०वीं सूत्रगाथा में प्रस्तुत किया है--आम 
जनता में प्रचलित लोकवाद को सुनने का कुछ लोगों ने हमसे अनुरोध किया है, किन्तु हमने बहुत कुछ 
सुन रखा है, प्रचलित लोकवाद उन्हीं विपरीत बुद्धि वाले पौराणिकों की बुद्धि की उपज है, जिसमें 
उन्होंने कोई यथार्थ वस्तुस्वरूप का कथन नहीं किया है। जैसे उन लोकवादियों की मान्यता भी परस्पर- 


विरुद्ध है, वैसे यह्‌ लोकवाद भी उसी का अनुगामी है । निष्कर्ष यह है कि अस्तुत लोक ज्ञ॑य और हेय_ यह है कि प्रस्तुत लोक ज्ञय और हेय 
अवश्य हो सकता है, उपादेय नहीं ।* 


लोकवाद : परस्पर विरुद्ध क्यों और कंसे ?--प्रश्न होता है, जब प्रायः हर साधारण व्यक्ति इस लोक- 
वाद को मानता है, तव आप (शास्त्रकार) उसे क्‍यों ठुकराते हैं? इसके उत्तर में ८१वीं सूत्रगाथा प्रस्तुत 
की गई है। कुछ वादियों के अनुसार पृथ्वी, जल, तेज, वायु, वनस्पति तथा एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय 
तक जितने भी प्राणी हैं, वे सब मिलकर लोक कहलाता है | इस प्रकार के लोक का निरन्वय नाश नहीं 
होता | उनका आशय यह है क्रि जो जीव इस जन्म में ज॑ंसा है, परलोक में भी, यहाँ तक कि सदा काल 
के लिए वह वैसा ही उत्पन्न होता है | पुरुष पुरुष ही होता है, स्त्री स्‍त्री ही होती है । अन्वय (वश या 
नस्ल) के रूप में कभी उसका नाश नहीं होता । इसलिए उन्होंने कह दिया--लोक अविनाशी है; फिर 
उन्होंने कहा--लोक नित्य है, उत्पत्ति-विनाश रहित, सदैव स्थिर एवं एक सरीखे स्वभाव वाला रहता 
है। तथा यह लोक शाश्वत है-बार-बार उत्पन्न नहीं होता, स्देव विद्यमान रहता है। यद्यपि 
8 यणुक आदि कार्य-द्रव्यों (अवयवियों) की उत्पत्ति की दृष्टि से यह शाइवत नहीं है, तथापि कारण-द्रव्य 
परमाणुरूप से इसकी कदापि उत्पत्ति नहीं होती, इसलिए यह शाइवत ही माना जाता है, क्योंकि उनके 
मतानुसार काल, दिशा, आकाश, आत्मा और परमाणु नित्य है। तथा यह लोक अनन्त है, अर्थात्‌ इसकी 
कालकृत कोई अवधि नहों है, यह तीनों कालों में विद्यमान है। 





७ (क) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ० २६६-२६७ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ४६ 
(ग) देखिये दीघनिकाय में---अय॑ देव ! पुरणों कस्सपो संघी चेव गणी च गणायरियो च व्यातो, यसस्सी, तित्थकरो, 
साधु सम्मतो बहुजनस्य रुत्तञ्ज्यू, चिर पव्वजितो, अद्धगतो, वयो अनुप्पत्तो***मकक्‍्खलि गोसालो-“अजितो 
केस कम्बलो''''पकुधो कच्चायनो”'सज्जयो वेलट्ठपुत्तो”“निगण्ठो नायपुत्तो"“भगवा अरहं सम्मा सम्बुद्धों 
विज्जाचरण सम्पन्नों सुगतो लोकविदू, अनुत्तरो, पुरिस दम्म सारथिसत्थादेव मनुस्सानं, बुद्धो भगवा ति 
“जैक पिटके दीधनिकाय, पालि भा० १ में पृ० ४१-५३ 


हों सुत्नकृतांग--प्रथम अध्ययन समय 


ह पौराणिकों के मतानुसार यह लोक अन्तवान्‌ है। जिसका अन्त अथवा सीमा हो, उसे अन्तवान्‌ 
कहते हैं। लोक ससीम-परिमित है । क्योंकि पौराणिकों ने बताया है---यह पृथ्वी सप्तद्वीप पर्यन्त है, लोक 
तीन है, चार लोक संनिवेज्ञ है, इत्यादि | इस हृष्टि से लोकसीमा दृष्टिगोचर होने के कारण यह अच्तवान्‌ 
हे । हा हा (ससीम) होते हुए भी यह लोक नित्य?है, क्योंकि प्रवाहरूप से यह सदैव हृष्टिगोचर 
होता है। 


वोद्धधर्म के दीर्घनिकाय ग्रन्थ के ब्रह्मजाल सुत्त में बताया गया है कि “कितने ही श्रमण ब्राह्मण 
एक या अनेक पूर्वजन्मों के स्मरण के कारण कहते हैं-- यह आत्मा और लोक नित्य, अपरिणामी, कूटस्थ 
और अचल हैं, प्राणी चलते-फिरते, उत्पन्न होते और मर जाते हैं, लेकिन अस्तित्व नित्य है।“कितने 
ही श्रमण और ब्राह्मण हैं, जो आत्मा और लोक को अंशतः नित्य और अंशर्तः अनित्य मानते हैं““*“लोक 
का प्रलय हो जाता है, तव पहले-पहल जो उत्पन्न होता है पह पीछे जन्म लेने वाले प्राणियों द्वारा नित्य, 
श्रुव, शाइवत क्परिणामधर्मा और अचल माना जाता.है, अपने आपको उस (ब्रह्मा) से निर्मित किये जाने 
के कारण अपने को अनित्य, अश्न,व, अशाश्वत, परिणामी और मरणशील मानता है ।” 


//““”“कितने ही श्रमण-ब्राह्मण लोक को सान्‍्त और अनन्त मानते हैं ।““““यह लोक ऊपर से 
सान्‍्त और दिशाओं की ओर से अनन्त है ।”5 
खियञ्ाा िधि च अखअ आ 


शास्त्रकार ने इसका खण्डन करते हुए कहा है--'इति धीरोडतिपास्ति' इसका आशय यह है कि 
लोकवाद इस प्रकार की परस्पर-विरोधी और विवादास्पद बातों का भण्डार है, जो व्यास आदि के 
समान किसी साहसिक बुद्धिवादी (धीर) पुरुष का अतिदर्शन है--अर्थात्‌ वस्तुस्वरूप के यथार्थ दर्शन का 
अतिक्रमण है । इस वाक्य में से यह भी ध्वनित होता है कि वस्तुस्वरूप का यथार्थ दर्शन वही- कर 
सकता है जिसका दर्शन सम्यक्‌ हो । इसीलिए चूरणिकार ने पाठान्तर माना है, एवं 'वीरोडधिपासति' इस 
, अकार वादवीर सामान्य जनों से अधिक देखता है, वह सर्वज्ञ नहीं है ।* 
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लोकवाद को ऐकांतिक एवं युक्तिविरुद्द मान्यताएं--प_ राणिक आदि लोकवादियों की सर्वज्ञता के 
सम्बन्ध में शास्त्रकार ने यहाँ दो मान्यताएँ प्रस्तुत की हैं--(१) एक मान्यता तो यह है, जो पौराणिकों 








मे (क) सुत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २६२-२६३ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ४६-५० के आधार पर 
(ग) सप्तद्वीपा वसुन्धरा” इत्यादि बातें पुराणों में वर्णित हैं । 
(घ) “““एकच्चों समणो ब्राह्मणो वाः“अन्तसण्ज्नी लोकस्सि विहरति | सो एक्माह--अन्तवा सय॑ लोको परि- 
वटुमो':। “““एकच्चो समणों वा ब्राह्मणों वा“अनन्तस|्ज्यी लोकस्सि विहरति”“सो एवमाह--अनन्ती 


क्षयं लोको अपरियन्तो “*। 


(क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ४६ के आधार पर हे 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पू० २६३ के आधार पर 


(ग) सूयगड्डंग चूणि (मूलपाठ टिप्पण) पृ० १४ 


चअतुर्ये उद्दे शक । ग्राथा ५० से ८३ ६५ 


की है कि हमारा मान्य अवतार या ईश्वर अपरिमित पदार्थों को जानता है, क्योंकि वह अतीन्द्रिय पदार्थों 
का ज्ञाता है | दूसरी मान्यता यह है कि हमारा ईइवर या अवतारी पुरुष अपरिमित पदार्थों का ज्ञाता 
अवश्य है, मगर वह सर्वज्ञ नहीं है--सर्वेक्षेत्रकाल के सव पदार्थो-का ज्ञाता नहीं है । सीमित क्षेत्रकालगत 
पदार्थों को ही जानता-देखता है । 


कई अतीन्‍्द्रिय द्रष्टा सर्वज्ञ एवं अपने मत के तीर्थंकर कहलाते थे, तथापि वे कहते थे--जो 
अतीन्द्रिय पदार्थ उपयोगी हों, जिनसे कोई प्रयोजन हो, उन्हीं को हमारे तीर्थंकर जानते हैं। जैसे कि 
आजीवक मतानुयायी अपने तीर्थकर मक्खली गोशालक के सम्बन्ध में कहते थे-- 

तीर्थंकर सभी पदार्थों को देखे या न देखे, जो पदाय॑ अभीष्ट एवं मोक्षोपयोगी हों, उन्हें देख ले, इतना ही 
काफी है| कीड़ों की संख्या का ज्ञान भला हमारे किस काम का ? कीड़ों की लंख्या जानने से हमें क्या प्रयोजन ? अत- 
एवं हमें उस (तीर्थंकर) के अनुष्ठान सम्बन्धी या कतेव्याकर्तंव्य सम्बन्धी ज्ञान का विचार करना चाहिए | अगर दूर 
तक्क देखने वाले को ही प्रमाण मानेंगे तब तो हम उन दूरदर्शी गिद्धों के उपासक माने जायेंगे ।*' 


यह सर्वत्र को पूर्णज्ञता न मानने वालों का मत है । 
नमन नीनीन्‍थचखभ“ ता 3/"++++++:”/”*““*“+ “ *“+“+“++ 7“ _ : + >> ्ि््ा5 


इस गाथा में प्रथम मत पौराणिकों का है, और द्वितीय मत है--आजीवक आदि मत के तीर्थंकरों 
का | एक प्रकार से सारी गाथा में पौराणिकों के मत का ही प्ररूपण है। पुराण के मतानुसार 'ब्रह्माजी 
का एक दिन चार 53 गों का होता है! और रात्रि भी इतनी ही बड़ी होती है।*” ब्रह्माजी दिन में 


जब पदार्थों की सृष्टि करते हैं, तब तो उन्हें पदार्थों का अपरिमित ज्ञान होता है, किन्तु रात में जब बह 
सोते है तब उन्हें परिमित ज्ञान भी नहीं-होता । इस प्रक्रार परिमित अज्ञान होने से ब्रह्माजी में ज्ञान और 


अज्ञान दौनों की सम्भावना है। अथवा वे कहते हैं-- महक जे है. लव वे दाल है एक हुजार_ दिव्य वर्ष सोये रहते हैं, उस 
समय वह कुछ भी नहीं देखते पस्तकार कहते है. कोमल जब उतने ही काल तंक वे जागते हैं, तब वे देखते हैं। लए 
श॒स्त्रेकार कहते हैं - घोरोडतिपासई अर्थात्‌ -धीर ब्रह्मा का यह (लोकवाद सूचित) अतिदर्शन है ।* 
अपुन्नस्थ गतिर्‌ (लोको) नास्ति, स्वर्गों नैच च, नेब च-पुत्रहीन की गति (लोक) नहीं होती, स्वर्ग तो 
उसे हगिज नहीं मिलता । इस प्रकार की धारणाएँ लोकवाद है। 
लोकबाद युक्ति-प्रभाण विरुद्ध है--सूत्रगाथा ८३ में लोकवाद के रूप में प्रचलित युक्ति-प्रमाण विरुद्ध 


मान्यताओं का निराकरण किया गया है। जैसे कि लोकवादी यह कहते हैं--यह लोक अनन्त, नित्य, 
शाश्वत और अविनाशी है। इस विषय में जैनदर्शन यह कहता है कि अगर लोकगत पदार्थों को उत्पत्ति- 





१० सर्वपश्यतु वा भा वा, इष्टमथ तु पश्यतु । 

कीटसंख्यापरिज्ञानं तस्य नः क्वोपयुज्यते ॥१॥॥ 

तस्मादनुष्ठानगतं शञानमस्य विचार्यवाम्‌ । 

प्रमाणं दूरदर्शी चेदेते गुद्धानुपास्महे ॥२॥ 
११ “चतुयु ग सह्राणि ब्रह्मणो दिनमुच्यते ।” --पुराण 
१२ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति ५० 

(ख) सूत्रकृतांग अमर सुख बोघिनी व्याख्या २६८-२६६ 


डर सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययव--समय 


विनाश रहित, स्थिर, एक स्वभाव वाले कूटस्थ नित्य मानते हैं तो यह प्रत्यक्ष प्रमाण विरुद्ध है। इस 
जगत्‌ में जड़-चेतन कोई भी पदार्थ ऐसा हृष्टिगोचर नहीं होता, जो क्षण-क्षण में उत्पन्न न हो। 
प्रत्येक पदार्थ प्रतिक्षण पर्याय रूप से उत्पन्न और विनष्ट होता हुआ दिखता है। अतएवं लोकगत पदार्थ 
सर्वेथा पर्याय रहित कटस्थ नित्य कैसे हो सकते हैं? लोकबाद की इसी कूटस्थ नित्य की मान्यता को 
लेकर पुर बरर पुदण हो बनता है थम अत लग ता जा क यह कहा जाता है कि त्रस सर्देव चस पर्याय में ही होता है, स्थावर स्थावर पर्याय में 
है, तथा पुरुष मरकर पुरुष ही बनता है, स्त्री मरकर पुनः स्त्री ही होती है, यह लोकवाद सत्य 
आचारांग सूत्र में भगवान्‌ महावीर के सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हुए कहा गया है--'स्थावर (पृथ्वी- 
काय आदि) जीव त्स (द्वीन्द्रियादि) के रूप में उत्पन्न हो जाते हैं और त्नसजीव स्थावर के रूप में उत्पन्न 
हो जाते हैं। अथवा संसारी जीव सभी योनियों में उत्पन्न हो सकते हैं। अज्ञानी जीव अपने-अपने कर्मों 
से पृथक्‌-पृथक्‌ रूप रचते हैं |"? 
यदि यह लोकवाद सत्य हो कि जो मनुष्य इस जन्म में जैसा है, अगले जन्म में भी वह वैसा ही 
होता है, तब तो दान, अध्ययन, जप, तप, यम, नियम आदि समस्त अनुष्ठान व्यर्थ हो जाएँगे, फिर क्यों 
कोई दान देगा यम नियमादि की साधना करेगा ? क्योंकि उस साधना या धर्माचरण से कुछ भी पर 
वर्तत होने वाला नहीं है | परन्तु स्वयं लोकवाद के समर्थकों ने जीत्रों का एक पर्याय से दूसरी पर्याय में 
उत्पन्न होना स्वीकार किया है-- 
स वे एप ब्यूगालो जायते, यः सपुरीषो दह्मते ।* 
अर्थात्‌-- वह पुरुष अवश्य ही सियार होता है, जो विष्ठा सहित जलाया जाता है। 
तथा-- “गुरु तुकछत्य हुंकृत्य, विप्रान्षिजित्य बादतः । 
श्मशाने जायते वृक्ष., कंक-गूश्रोपसे थित: ॥ 
अर्थात्‌-जो गुरु के प्रति 'तु” या हुं! कहकर अविनयपूर्ण व्यवहार करता है, ब्राह्मणों को वाद 
में हरा देता है, वह मरकर इमशान में वृक्ष होता है, . जो कंक, गिद्ध आदि नीच पक्षियों द्वारा सेविंत 
होता है। 
इसलिए पूर्वोक्त लोकवाद का खण्डन उन्हीं के वचनों से हो जाता है। निष्कर्ष यह है कि त्रस हो 
या स्थावर, सभी प्राणियों का अपने-अपने कर्मानुसार विभिन्‍न गतियों और योनियों के रूप में पर्याय परि- 
वतन होता रहता है | स्मृतिकार ने भी इस तथ्य को स्वीकार किया है। | 
: एक द्रव्यविशेष की अपेक्षा से कार्यद्रव्यों को अनित्य और आकाश, काल, दिशा, आत्मा और मन 
को सर्वथा नित्य कहना भी लोकवाद का असत्य है क्योंकि सभी पदार्थ उत्पाद, विनाश और पश्रौव्य इंच 
तीनों से युक्त होते हैं। ऐसा न मानने पर आकाश-कुसुमवत्‌ वस्तु का वस्तुत्व ही नहीं रहेगा। पदार्थों 








१२ अदु थावरा य तसत्ताएुं, तस जीवा य थावरत्ताए । 
अदुबा सव्व जोणिया सत्ता कम्मुणा कप्पिया पुढो बाला ॥ 

१३ देखिये स्मृति में -- अन्त: प्ज्ञा भवन्त्येते सुख-दुःख समत्विताः । 
शारीरजें: कर्मदोषैर्यान्ति स्थावरतां नरः 


“+आचारांग १, श्रु० ६, अ० १, उ० गा० ४ 


चतुर्थ हे शफ : गाथा ८० से घरे 8७ 


की अपनी-अपनी जाति (सत्ता) का नाश नहीं होता फिर भी वे परिणामी हैं, यही (परिणामी नित्य) 
मानना ही जैनदर्शन को अभीष्ट है ही जैनदर्शन को अभीष्ट है। न 

लोक को अन्तवान्‌ सिद्ध करने के लिए लोक (पृथ्वी) को सात द्वीपों से युक्त कहना भी प्रमाण- 
विरुद्ध है। क्योंकि इस बात को सिद्ध करने वाला कोई प्रमाण नहीं है । 


लोकवादियों के द्वारा मान्य अवतार या भगवान्‌ अपरिमितदर्शी होते हुए भी सर्वज्ञ नहीं हैं, 
इसलिए उनका भी यदि यह कथन हो तो प्रमाण नहीं माना जा सकता, क्योंकि जो पुरुष अपरिमितदर्शोी 
होकर भी सर्वज्ञ-नहीं हैं, वे हेय-उपादेय का उपदेश देने में भी समर्थ नहीं देने में भी समर्थ नहीं है, अतीन्द्रिय पदार्थों का उप- 


देश देना तो दूर रहा । देना तो दूर रहा । 

लोकवाद मान्य अवतार या तोर्थंकर यदि अपरिमित पदार्थदर्शी या अतीन्द्रिय पदार्थ द्रष्ठा है, तो 
उनका सर्वे-देश-कालज्ञ होना अत्यावश्यक है। यदि उन्हें कीड़ों की संख्या का उपयोगी ज्ञान भी नहीं होगा 
तो बुद्धिमान पुरुष शंका करने लगेंगे कि उन्हें उसी प्रकार अन्य पदार्थों का भी ज्ञान नहीं होगा। ऐसे 
शंकित-मानस उनके द्वारा उपदिष्ट हेयोपादेय में निवृत्त-अ्रवृत्त नहीं हो सकेंगे । 


लोकवादियों का यह कथन भी कोई अपूर्व नहीं है कि “ब्रह्मा सोते समय कुछ नहीं जानता, जागते 
समय सब कुछ जानता है,” यह तो सभी प्राणियों के लिए कहा जा सकता है। तथा ब्रह्मा के सोने पर 
जगत्‌ का प्रलय और जागने पर उत्पाद (सर्जन) होता है, यह ,कथन भी प्रमाणशून्य होने से उपादेय 
नहीं है। 


वास्तव में लोक का न तो एकान्‍्त रूप से उत्पाद होता है और न ही सर्वथा विनाश (प्रलय)। 
द्रव्य रूप से लोक सदेव बना (नित्य) रहता है, पर्याय रूप से बदलतां (अनित्य) रहता है। 


लोकवादियो' का यह कथन भी छोटे बालक के समान हास्यास्पद है कि पुत्रहीन पुरुष की कोई 
गति (लोक) नहीं । अगर पुत्र के होने मात्र से विशिष्ट लोक प्राप्त होता हो, तब तो बहुपुत्रवान्‌ कुत्तों 
और सूअरों से लोक परिपूर्ण हो जाएगा। हर कुत्ता या सूअर विशिष्ट लोक (सुगति) में पहुँच जाएगा, 
वित्ता ही कुछ धर्माचरण किये, शुभकर्म किये | पुत्र के द्वारा किये गए अनुष्ठान से उसके पिता को 
विशिष्ट लोक प्राप्त होता हो, तब तो कुपुत्र के द्वारा किये गए अशुभ अनुष्ठान से कुलोक (कुगति) में भी 
जाना पड़ेगा, फिर उस पिता के स्वकृत शुभाशुभ कर्मों का क्या होगा ? वे तो व्यर्थ ही जाएँगे ? अतः 
कर्म-सिद्धान्त-विरुद्ध, प्रमाण-विरुद्ध लोकवादीय कथन कथमपि उपादेय नहीं है। 


'कुत्ते यक्ष है', ब्राह्मण देव हैं' इत्यादि लोकोक्तियाँ भी लोकवाद के युक्ति-प्रमाण शून्य विधान है। 
अतः ये विश्वसनीय नहीं हो सकते ।* 

फठिन शब्दों की व्याइ्या--णिसासिज्जा--सुनना चाहिए, अर्थात्‌ जानना चाहिए | विपरीतपण्णसंभूत॑-- 
परमार्थ-वस्तुतत्त्व से विपरीत प्रज्ञा (बुद्धि) द्वारा उत्पन्न-सम्पादित-रचित। अण्णण्णवृतिताणुगं--चणिकार के 


. १५ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रनांक ४६ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुख बोधिनी व्याख्या पृू० २६६-२७० 


ध्पं सुंत्रकृतांग---प्रथम अध्ययंन--समय 


अनुसार--अन्योन्‍्य--एक दूसरे के उक्त कथन का अनुगामी है। वृत्तिकार ने अन्नउत्त' तथाणुयं-पाठारन्तर 
मानकर व्याख्या की है- विपरीत स्वरूप बनाने वाले अन्य अविवेकियो' ने जो मिथ्या अथ॑ वतलाया है, 
उसी का अनुगामी (लोकवाद है ।) अणंत-जिसका अन्त--निरन्वय नाश नहीं है, अथवा अनन्त यानी परि- 
माण रहित--निरवधि | इहमेगेसि आहित॑--इस लोक में किन्‍्हीं सर्वज्ञापक्ृववादियों का यह कथन या मत 
है । अपरिमाणं विजानाति-क्षेत्र और काल की जिसमें इयत्ता--सीमा नहीं है, ऐसा अपरिमित ज्ञाता 
अती र्द्रियदर्शी सव्बत्य सपरिमाणं इति धीरोहतिपासति>-वुद्धिमान (धीर) (व्यास आदि) सर्वार्थ देशकालिक 
अर्थ सपरिमाण-सीमित जानता है, यह अतिदर्शन है | भडु- अथवा, अंजु--अवश्य, परियाए-पर्याय में ।' है 


सअछिस्ता ध्यस्त-ल्विरूप्तणा-- 


पड. उरालं जगओ जोय॑ विपरीयासं पलेंति य। 
सच्चे अबकंत दुक्‍्खा य अतो सब्बे अहिसिया ॥९॥ 


८५. एतं खु णाणिणो सार॑ जं न हिसति किचण्णं । 
अहिसा सभये चेंच एवावंतं वियाणिया ॥१०॥ 


८४. (औदारिक त्स-स्थावर जीव रूप) जगत्‌ का (वाल्य-यौवन-वृद्धत्व आदि) संयोग--अवस्था- 
विशेष अथवा योग--मन वचन काया का व्यापार (चेष्टाविशेष) उदार-स्थूल है--इच्द्रिय प्रत्यक्ष है। और 
वे (जीव) विपयेय (दूसरे पर्याय) को भी प्राप्त होते हैं तथा सभी प्राणी दुःख से आक्रान्त-पीड़ित हैं, 
(अथवा सभी प्राणियों को दुःख अकान्त--अप्रिय है, और सुखप्रिय है) अतः सभी प्राणी अहिस्य-हिंसा 
करने योग्य नहीं--है । 

८५. विशिष्ट विवेकी पुरुष के लिए यही सार-नन्‍्याय संगत निष्कर्ष है कि वह (स्थावर या जंगम) 
किसी भी जीव की हिंसा न करे । अहिंसा के कारण सब जीवों पर समता रखना और (उपलक्षण से 
सत्य आदि) इतना ही जानना चाहिए, अथवा अहिंसा का समय (सिद्धान्त या आचार) इतना ही सम- 
झना चाहिए। 


विवेचन--अहिंसा के सिद्धान्त या आचार का निरूपण--इस गाथा दय (८४-८५) में स्व-समय के संन्दर्भ 
में अहिसा के सिद्धान्त एवं आचार का प्रतिपादन किया गया है । 


लोकवाद के सन्दर्भ में कहा गया था कि उसकी यह मान्यता है कि त्रस या स्थावर, स्त्रीया 

पुरुष, जो इस लोक में जैसा है, अगले लोकों में भी वह वैसा ही होता है, इसलिए कोई श्रमण निम्न त्य 

अहिंसादि के आचरण से विरत न हो जाये, इसीलिए ये दोनों गाथाएँ तथा आगे की गाथाएँ शास्त्रकार 

न प्रस्तुत की हैं। प्रस्तुत गाथा दय से मिलती-जुलती गाथाएँ इसी सूत्र के १२ वें अध्ययन की सूत्रगाथा 
०५ और ५०६ में भी हैं। ! 


१६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक-४६-४० 
(ख) सूयग्डंग चूणि ( मूलपाठ टिप्पण) ० १४ 


चतुर्थ उद्दं शक्क : गाथा पढें-प५ 8६ 


... समस्त प्राणी अहिस्प क्यों ?--प्रस्तुत गाथा में संसार के समस्त जीव अहिंस्य क्यों हैं ? अर्थात्‌ जीव-भेय 
हिंसा क्‍यों नहीं करनी चाहिए ? इसके तीन कारण बताये हैं-- 


(१) इस दृश्यमान ऋस-स्थावर जीव रूप जगत्‌ की मन-वचन-काया की प्रवृत्तियाँ (योग) अथवा 
बाल्य-यौवन-वुद्धत्व आदि (अवस्थाएँ) स्थूल (प्रत्यक्ष) हैं 


(२) स्थावर-जंगम सभी प्राणियों की पर्याय--अवस्थाएँ स्देव एक-सी नहीं रहतीं, तथा 


४ (३) सभी प्राणी शारीरिक-मानसिक दुःखों से पीड़ित रहते हैं, अथवा सभी प्राणियों को दुःख 
अधििय है। 


बहुत से मतवादियों का कथन है आत्मा कूटस्थनित्य, एक-से स्वभाव का, उत्पत्ति-विनाश से 
रहित है, इसलिए वे यह तथ्य प्रस्तुत करते हैं कि आत्मा की बाल्यादि अवस्थाएं नहीं होतीं, न ही 
अवस्था परिवर्तन होता है, और न कभी सुख-दुःख आदि होते हैं, इसलिए किसी जीव को मारने-पीटने, 
सताने आदि से कोई हिंसा नहीं होती है। यह वाद दीघनिकाय में वर्णित पकुद्धकात्यायन के अकृततावाद 
से प्राय: मिलता-जुलता है ।** इसी मिथ्यात्वग्रस्त पर-समय का निराकरण करने हेतु आत्मा की कर्थंचित्‌ 
अनित्यता, प्रिणामर्धामता तथा तदनुसार सुख-ढुःखादि प्राप्ति, ढुःख से अरुचि आदि स्वसमय का प्रति- 
पादन किया गया है और यह स्पष्ट बता दिया गया है कि समस्त प्राणि-जगत्‌ की विविध चेष्टाएँ 
तथा वाल्यादि अवस्थाएँ प्रत्यक्ष हैं, अवस्थाएँ (पर्याय) भी सदा एक-सी नहीं रहती, श्राणिमात्र मरणध्र्मा 
है। वह एक शरीर नष्ट होते ही स्व-स्वकर्मानुसार आत्मा दूसरे मनुष्य, तिर्यच, नरक आदि गतियों 
और योतियों रूप पर्यायों में पर्यटन करती रहती है, और एक पर्याय (अवस्था) से दूसरी पर्याय बदलने 
पर जस्म, जरा, मृत्यु, शारीरिक-मानसिक चित्ता, सत्ताप आदि नाना श्रकार के दुःख, भी भोगने पड़ते 
हैं, जो कि उस प्राणियों को अप्रिय हैं। इसलिए यह स्वाभाविक है कि कोई भी व्यक्ति जब किसी भो 


ध्ण्न्द 


प्राणी को सतायेगा, पीड़ा देगा, मारेगा-पीटेगा, डरायेगा या किसी भी प्राणी को हानि पहुँचायेगा, प्राणों 

- से रहित कर देगा तो उसे दुःखानुभव होगा, इसलिए श्ञास्त्रकार ने इन्हीं तीन मुख्य श्रत्यक्ष दृश्यमान 
स्थूल कारणों को प्रस्तुत करके बता दिया कि प्राणी सदेव एक-से नहीं रहते -उनमें पवित॑न होना प्रत्यक्ष- 
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१७. (क) तुलना कीजिए--सब्वे अवकंतदुक्खा य, जतो सब्वे न हिंसया 
एयं खु णाणिणों सारं, जं न हिंसति कंचर्ण । 
अहिंसा समय॑ चेव एतावंत॑ विजाणिया ॥| 
5+सुनक० ३ अ,० भ० ११, गा० ६-१ ०, सु० ५०५-६ 
(ख) ““पकुधो कच्चायनों य॑ एतदवोच--सत्तिमे महाराज, काया अकटा, अकदविधा अनिम्मिता अनिम्माता, 
चज्झा कूटट्ठा एसिकट्ठायिदिठिता । तेन इज्जत्ति, न विपरिणामेंन्ति, अज्जमज्ज्यं व्यावाधेंति, नाल अज्ज्य- 
* मज्ज्मस्स सुखाय वा दुक्‍्खाय वा, सुखदुक्वाय वा । कतमे सत्त ? पठविक्रायो, आपोकायों, तेजोकायो, वायी- 
कायो, सुखे, दुबखे, जीवे सत्तमे ।'*"* “जत्तपिदके दीधनिकाय पालि भा० १, सामण्थ्यफलसुत्त 
(ग) सूच्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ५१ के आधार पर 
(घ) सूत्रकृतांग अमरसुख वोधिनी व्याख्या २७४-२७५ के आधार पर 


६2९ सृत्रक्ृतांग - प्रथम अध्युयव--समय 


“अओ सब्वे अहिसिया”-किसी भी प्राणी को किसी भी रूप से पीड़ा देना, सताना, मारना-पीटता 
डराना आदि हिंसा है, और किसी भी प्रकार की हिंसा से प्राणी को दुःख होता है । हिंसा करना तिर्ग॑न्‍्थ 
क्यों छोड़ते हैं ? इस प्रश्न का उत्तर दशवैकालिक एवं आचारांग में स्पष्ट दिया गया है कि समस्त जीव 
जीना चाहते हैं, मरना कोई भी नहीं चाहता, सभी को अपना जीवन प्रिय है, सभी सुख चाहते हैं, दुःख 
सभी को अभप्रिय है, इसीलिए निम्न न्थ प्राणिवध को घोर पाप समझकर २ पाप समझकर उसका त्याग करते हैं।** 





यह भी सत्य है कि असत्य, चोरी, मैथुन-सेवन, परिश्रह वृत्ति आदि पापास्रवों से भी प्राणियों को 
शारीरिक-मानसिक दुःख होता है, इसलिए ये सव हिंसा के अन्तर्गत आ जाते हैं । प्रस्तुत गाथा में प्रयुक्त 
या (च) शब्द से उपलक्षण से असत्यादि का त्याग भी समझ लेना चाहिए । 


हिंसा आदि पापास्रव अविरति के अन्तर्गत हैं, जो कि अशुभ कर्मवनन्‍्धन का एक कारण है। इस 
दृष्टि से भी शास्त्रकार ने प्राणिहिसा का निषेध किया है। 


ज्ञानी के ज्ञान का सार : हिंसा न फरे--प्राणिहिंसा निषेध के पूर्वोक्त विवेक सूत्र को और स्पष्ट करते 
हुए शास्त्रकार सूत्र गाथा ८५ में कहते हैं--'एवं खु चाणिणो सारं''किचणं--अर्थात्‌ ज्ञानी होने का सार-- 


निष्कर्ष यही है कि वह किसी भी प्राणी की हिंसा व्‌ कर है कि वह किसी भी प्राणी की हिंसा न करे । 


ज्ञानी फौन ? उसके ज्ञान का सार क्या ?-यहाँ ज्ञानी उसे नहीं बताया गया है, जो पोथी-पण्डित हो, 

रटारटाया शास्त्र पाठ जिसके दिमाग में भरा हो, अथवा जो केवल शास्त्रीय ज्ञान वधारता हो, अथवा 

जिसका लौकिक या भौतिक विद्याओं का पाठत-अध्ययन प्रचुर हो । यहाँ ज्ञानी के मुख्य दो अर्थ फलित 

होते हैं--(१) अध्यात्म-ज्ञानवान्‌ू-जो आत्मा से सम्बन्धित पृण्य-पाप, आखव-संव॒र, बन्ध-मोक्ष, तिजरा, 
ह्ल्च््ाजजा हा ु शात्मा का स्वरूप, कर्मवन्‍्ध, शुद्धि, विकास-हास आदि का सम्यग ज्ञाता हो। 

आत्मा का स्वरूप, कर्मवनन्‍्ध, शुद्धि, विकास-हास आदि का सम्यग ज्ञाता हो । 


(२) सभी प्राणियों को मेरे समान ही सुख प्रिय हैं, दुःख अप्रिय, सभी को अपने प्राण प्यारे हैं 
सभी जीना चाहते हैं, मरना नहीं। हिंसा, असत्य आदि से मेरे समान सभी प्राणियों को दुःख होता हैं 
इस प्रकार आत्मव॒त्‌ सर्वभूतेष्‌ सिद्धान्त का जिसे अनुभव ज्ञान हो। इसीलिए शास्त्रकार का यहाँ आशय 
यह है 'ज्ञानस्थ सारो विरतिः ज्ञान का सार है--(पाप कमंबन्ध या दुःख प्रदान से) विरति। इस हृष्टि से 
आत्मा को कर्मबन्ध से मुक्त कराने और बन्धन को भली-भाँति समझकर तोड़ना ही जब ज्ञानी के ज्ञान 
का सार है, तब हिंसादि जो कर्मंबन्‍्ध यः कमख्रिव के कारण हैं, उनमें वह कैसे पड़ सकता है। इसीलिए 
यहाँ कहा गया--'जं न हिसति किचर्ण' । तात्पय॑ यह है कि ज्ञानी के लिए न्याय संगत (सार) यही है कि 


पाप कर्मबन्धन के मुख्य कारण हिंसा को छोड़ दे। किसी भी श्राणी की किसी भी प्रकार से हिंसा +. भी प्राणी की किसी भी प्रकार से हिंसा व 


१८ (क) सब्बे जीवा वि इच्छंति जीविउ' न मरिज्जिउ' । 
तम्हा पाणिवहं घोरं निग्गंधा वज्जयंति णं॥ 

(ख) सब्बे पाणा' पियाउया, सुहसाया, दुक्खपडिकूला, अपष्वियवहा, पियजीविणो, जीविउकामा, सब्वेसि जीविय॑ 
--आचारांग श्रु० १, अ० २, सु० २४०-२४६१ 

















--दशवेकालिक अ० ६ गा० ६१० 


पिय॑ ।/ ॥ 
(ग) सर्वेभूतस्थमात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि । ईक्षते योग-युक्तात्मा सर्वत्र समदर्शन: ॥ . “ गीता ६/२६ 


चतुर्थ उद्देशक : गाथा पढे से 5५ १०१ 
करे, परितापना पीड़ा न दे। उपलक्षण से पाप कर्म वन्ध के अन्य कारण तथा पीड़ाजनक (हिसाजनक) 
-मुंषावाद, अदततादान, मैथुन सैवन, परित्रह वृत्ति ते थी हुए रहें । 


अहिंसा से समता या समय को जाने-ज्ञानी के लिए सारभृत दूसरा तथ्य यहाँ बताया गया है-- 
'अहिसा-समय चेव-““वियाणिया' इसके तीन अथ॑ यहाँ फलित होते हैं- 


(१) अहिंसा से समता को जाने, इतना ही सार हैं, 
(२) अहिसा रूप समता को विशेष रूप से जाने, इतना ही सार है, 
(३) इत्तना ही (यही) अहिंसा का समय (सिद्धान्त या आचार या प्रतिज्ञा) है, यह जाने । 


तीनों अर्थों का आशय यह है कि साधु ने दीक्षा ग्रहण करते समय 'करेमि भन्ते सामाइयं' के पाठ 
से समता की प्रतिज्ञा ली है। अहिंसा भी एक प्रकार की समता है अथवा समता का कारण है । क्येंकि 
साधक अहिंसा का पालन या आचरण तभी कर सकता है, जब वह प्राणिमात्र के प्रति समभाव-आत्मौ- 
पम्य भाव रखे । दूसरों की पीड़ा, दुःख, भय, त्रास को भी अपनी हो तरह या अपनी ही पीड़ा, दुःख, 
भय, त्ञास आएदि समझे । जैसे मेरे शरीर में विनाश, श्रह्मर, हानि एवं कष्ट से मुझे दुःख का अनुभव 
होता है, वैसे ही दूसरे प्राणियों को भी उनके शरीर के विनाशादि से दुःखानुभव होता है। इसी प्रकार 
मुझे कोई मारे-पीटे, सताये, मेरे साथ झूठ बोले, धोखा करे, चोरी और बेईमानी करे, मेरी बहन-बेटी 
की इज्जत लूटने लगे या संग्रहखोरी करे (तो मुझे दुःख होगा, उसी तरह दूसरों के साथ मैं भी वैसा 


व्यवहार करू तो उसे भी दुःख होगा । इस प्रकार समतानुभूति आने पर ही अहिसा का आचरण हो 
सकता है ।' ६ 


भगवान महावीर ने तो स्पष्ट कहा है--अप्पणा सच्चमेसेज्जा -- अपनी आत्मा की तराजू पर 

तोलकर सत्य का अम्वेषण करे। ऐसा करने पर ही मालूम होगा कि दूसरे प्राणी को मारने, सताने 

आदि से उतनी ही पीड़ा होती है जितनी तुम्हें होती है। आचारांग सूत्र में तो यहाँ तक कह दिया है 

कि “जिस प्राणी को तुम मारना, पीटना, सताना, गुलाम बनाकर रखना, जरास देना, डराना आदि 
चाहते हो, बह तुम्हीं हो, ऐसा सोच लो कि उसके स्थान पर तुम्हीं हो ।”**९ 





१६ (क) सूत्रकृतांग अमरसुखत्रोधिनी व्याख्या प० २७६ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रॉंक ३३१ 
(ग) 'करेमि भच्ते सामाइयं --आवश्यक सूत्र, सामायिक सूत्र सभाष्य 

२० (क) महिंसया समता अहिसा समता ता चैतावद्‌ विजातीयात्‌ । --शीलांकवृत्ति पत्र ५१ 
(ख) अप्पणा सच्चमेसेज़्जा.... “-55त्तराध्यन सूत्र अ० ६ 

(ग) तुम सि णाम त॑ चेच ज॑ हंतव्व॑&ति मण्णप्ति, तुमे सि०““जं अज्जावेतव्ब॑ ति०“सुमंसि"““परितावैतच्ब॑ ति 
सण्णसि, तुमंसि'""परिघेतव्य॑ लि तुमंसि"*"उद्दवेतव्वंति मण्णसि ।"* 


-आवचारांग श्रू० १, अ० ५, उ० ५, सु० १७० 


१०२ सुत्रकृत्तांग--प्रथम अध्ययन्--सम्तय 


निष्कर्ष यह है--इस प्रकार की समता का जीवन में आ जाना ही अहिंसा है। इसी समता सूत्र 
से अहिसा आदि का आचरण होता है । यही अहिसा का सिद्धान्त है। इसे भली भाँति हृदयंगम कर लेना 
ही ज्ञानी होने का सार है । अगर पुरुष इतना भी न कर सकता, तो उनका ज्ञान निरथ्थक ही नहीं, भार- 
भूत है, परिग्रह रूप है। एक आचार्य ने कहा है कि ''भुसे के ढेर के समान उन करोड़ों पदों के पढ़ने से 
क्या लाभ, जिनसे इतना भी ज्ञान न हुआ कि दूसरों को पीड़ा नहीं देती चाहिए ।** 

इस समग्र गाथा का निष्कर्ष यह है कि ज्ञानी पुरुष के लिए यही न्‍्यायोचित है कि वह किसी भी 
प्राणी की हिसा न करे, “आत्मवत्‌ सर्वभृतेषु” का भाव रखकर अहिंसा का आचरण करे। 


कठिन शब्दों की व्याख्या-- उरालं --उदार, स्थूल है, इन्द्रिय-प्रत्यक्ष है, आँखों से प्रत्यक्ष हश्यमान है। 
जोगं-- प्राणियों के योग-व्यापार, चेष्टा या अवस्था विशेष को | विबज्जासं पलिति--औदारिक शरीरधारी 
जीव गर्भ, कलल और अबु दरूप पूर्वावस्था छोड़कर उससे विपरीत वाल्य-कौमाये-यौवन-वृद्धत्व आदि 
स्थूल पर्यायों (अवस्था विश्वेषों) को प्राप्त करते हैं। अब्कंतदुकखा--असातावेदनीय के उदय से, शारीरिक- 
मानसिक दुःखों से आक्रान्त-पीड़ित हैं। चूणिकार 'ककंतदुबा' पाठान्तर मानकर अर्थ करते हैं--कान्त 
का अर्थ है--प्रिय । जिन्हें दुःख अकान्त-अप्रिय अनिष्ट है ।** 


अहिसिया-- सभी प्राणी साधु के लिए अहिंसनीय--अवध्य हैं | चूणिकार 'अहिंसगा' पाठान्तर मान 
कर अर्थ करते हैं--इस कारण से साधु अहिंसक होते हैं | सारं--न्याय-संगत या निष्कर्ष ।** | 


च्ञारिल झहाुद्धिदि के ल्छिए, उप्लल्हे्ा-- 


८६. वुसिएय विगयगेही य आयाणं संरक्खए। 
चरिया55$सण-सेज्जासु भत्तपाणे य अंतसो ॥११॥ 


८७. एतेहि तिहि ठार्णोह संजते सततं झुणी । 
उककसं जलणं णूमं मज्ञत्थं च विगिचए ॥१२॥। 


८८. समिते उ सदा साह पंचसंवरसंबुडे। 
सिर्तेह असिते भिषखू आमोक्‍्खाए परिवएज्जासि ॥१३।। 
त्ति बेसि 


८६. दस प्रकार की साधु समाचारी में स्थित और आहार आदि में गृद्धि (आसक्ति) रहित साधु 


(मोक्ष प्राप्ति के) आद्यन: (साधन साधन-ज्ञानदशन-चारित्र) की सम्यक्‌ प्रकार से रक्षा करे। (तथा) 


' २१ कि तया पठितया पदकोट्या पलालभूतया । 
ग्रेनेतन्न ज्ञातं परस्य पीडा न कतेव्या ॥। 
२२ “कास्त॑ प्रियमित्यथे:, न कान्‍्तमकान्त दुक्खं॑ अणिद्ठं--अकंतदुक्खा”” --चूरि 
२३ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ११ 
(ख) सूयगड्डंग चुूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० १५४ 
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(चलने-फिरने), आसन (बैठने) और शबय्या (सोने) के विषय में और अच्ततः आह्यार-पानी के सम्बन्ध में 
(सदा उपयोग रखे.) 

८७ इन (पूर्वोक्त) तीनों (इर्याससिति, है नस समिति और एषणासमिति रूप) 
स्थानों में सतत संयत (संयमरत) मुनि मानि (उत्कषे), क्रोध (ज्वलब), माया (णूम) और लोभ (मध्यस्थ) 
का परिहार (विवेकपूर्वक त्याग) करे। पु कब 

८८. भिक्षाशील साधु सदा पंच समितियों से युक्त (होकर) पाँच संवर (अहिंसादि) से आत्मा 
को आख़वोीं से रोकता (सुरक्षित रखता हुआ) ग्रृहपाश-- (गृहस्थ के बन्धन में) बद्धझ-थ्रित ग्रृहस्थों में न 
बँधता (मूच्छी व रखता) हुआ मोक्ष प्राप्त होने तक सब ओर से संयम (परिवज्या) में उद्यम करे। 

(श्री सुधर्मा स्वामी जम्बू स्वामी से कहते हैं--) इस प्रकार मैं कहता हूँ । 

विवेचन--चारिच्र शुद्धि फे लिए उपदेश--प्रस्तुत निसूृत्री में कर्मबन्धनों को तोड़ने के लिए चारित्र- 
शुद्धि का उपदेश दिया गया है। वास्तव में ज्ञान, दर्शन, चारित्र (चारित्र के अन्तर्गत तप) यह रत्नत्रय 
सिलकर मोक्षमार्ग कर्मबन्धनों से छुटकारे का एकमात्र साधन है। मोक्षरूप शुद्ध साध्य के लिए पिछली 
गाथाओं में पर्याप्त चर्चा की गयी है। शुद्ध साध्य की प्राप्ति के लिए साधवों (रत्नन्रय) की शुद्धि पर 
ध्यान देता आवश्यक है | इसी हृष्टि से ज्ञान और दर्शन की शुद्धि के हेतु पिछली अनेक गाथाओं में 
शास्त्रकार ने सुन्दर ढंग से निर्देश किया है। बाकी रही चारित्र-शुद्धि । अतः पिछली दो अहिंसा निर्देशक 
गाथाओं के अतिरिक्त अब यहाँ तीन गाथाओं में चारिव्न-शुद्धि पर जोर दिया है। हिंसा आदि पाँच 
आखवों से अविरति, प्रभाद, कषाय और मन-वबन-काया-योग का दुरुपयोग, ये सब चारित्न-दोष के 
कारण हैं, और कर्म बन्धत के भी मुख्य कारण हैं। चारित्शुद्धि से ही आत्मशुद्धि (निर्जेरा या कर्मक्षय, 
कर्माखव-तिरोध) होती है । तत्त्वार्थयूत्रकार ने आत्म शुद्धि (निर्ज॑ रा) के लिए समिति, भरुत्ति, दशविध 
धम, अनुप्र क्षा, परीषहजय, चारित्र और तप की आराधना-साधना बतायी है। इसी प्रकार चारित्रशुद्धि 
के परिप्र क्ष्य में शास्त्रकार ने प्रस्तुत तीन गाथाओं में १० विवेकसूत्र बताये हैं-- 


(१) दस प्रकार की समाचारी में स्थित रहे । 

(२) आहार आदि में गृद्धि-आसक्ति न रखे । 

(३) अप्रमत्त होकर अपनी आत्मा का या रत्नत्नय का संरक्षण करे | 

(४) गमसागमन, आसन, शयन, खान-पान (भाषण एवं प्रिष्ठापन) में विवेक रखे | 


(५) पूर्वोक्त तीन स्थानों (समितियों) अथवा इसके मच-वचन-काया गुप्ति रूप तीन स्थानो, में 
मुनि सतत संयत रहे । 


(६) क्रोध, मान, माया, और लोभ इन चार कषायों का परित्याग करे। 

(७) सदा पंच समिति से युक्त अथवा सदा समभाव में प्रवृत्त होकर रहे । 

(८) प्राणातिपातादि-विरमण रूप पंच महात्रत रूप संवरों से युक्त रहे । 

(६) भिक्षाशील साधु गाहंस्थ्य वन्धनों से बँधे हुए ग्रृहस्थों से आसक्तिपू्वेक बँधा हुआ न रहे । 
(१०) सोक्ष प्राप्त होने तक संयमानुष्ठान में प्रगति करे--डटा रहे । 


05 सुत्रकृतांग--प्रथम अध्ययतल--समय 


इस प्रकार चारित्र शुद्धि के लिए साधु को दस विवेकसूत्रों का उपदेश शास्त्रकार ने प्रस्तुत 
प्रसंग में दिया है ।*४ 
इस दस विवेक सूत्री पर क्रमश: चिन्तन-विश्लेषण करना आवश्यक है-| 
१५ भरी रा कथा की आदर सह है डब प< शव को मंद बाद एव जा तौर शव में विविध प्रकार से रमा रहे-चारित्र-शुद्धिके लिए यह प्रथम विवेकसूत्र है। समा- 
चारी साधु संस्था की आचार संहिता ध की त्रद्धा, आदर एवं निष्ठा होनी आवश्यक है। 
इसी लिए यहाँ शास्त्रकार ने एक शब्द प्रयुक्त किया है-- बुसिए! जिसका शव्दशः अर्थ होता है-विविध 
प्रकार से बसा हुआ। वृत्तिकार उसका आशय खोलते हुए कहते हैं--अनेक प्रकार से दशविध साधु 
समाचारी में स्थित--वसा रहने वाला । क्योंकि यह समाचारी भगवदृपदिष्ट हैं, संसार सागर से तार 
रे नब्या- ८ + 2 
वाली एवं साथु के चारित्र को शुद्ध रखतो हुई उसे अनुशासन में रखने वाली है। समाचारी के दर 
प्रकार फ़मश: ये हैं-- 
(१) आवस्सिया-- उपाश्रय आदि स्थान से बाहर कहीं भी जाना हो तो 'आवस्सही आवस्सही 
कहना आवश्यकी है। 
(२) निसोहिया--वापस लौटकर स्वस्थान (उपाश्रयादि) में प्रवेश करते समय निस्सिही- 
निस्सिही कहना नैषिधिको है। 
(३) आवचछणा--कार्य करते समय ज्येष्ठ दीक्षित से पूछना आपृच्छना हैं । 
(४) पडिपुच्छणा--दूसरों का हे कार्य करते समय बड़ों से पूछना प्रतिपृच्छना है । 
(५) छंदणा--पूर्वग्रृहीत द्वव्यों के लिए गुरु आदि को आमन्त्रित (मनुहार) करना छन्दना है। 
(६) इच्छाकार--अपने और दूसरे के कार्य की इच्छा बताना या स्वयं दूसरों का कार्य अपनी 
सहज इच्छा से करना, किन्तु दूसरों से अपना कार्य कराने (क्त॑व्यनिर्देश करने) से पहले विनम्र विवेद 
करना कि आपकी इच्छा हो तो अम्रुक कार्य करिए, अथवा दूसरों की इच्छा अनुसार चलना द्च्छी- 
कार' है । ह 





(७) मिच्छाकार--दोष की निवृत्ति के लिए गुरुजन के समक्ष आलोचना करके प्रायश्चित्त लेगा 
अथवा आत्मनिन्दापूर्वक 'मिच्छामि दुक्‍्कड! कहकर उस दोष को मिथ्या (शुद्ध) करवा “मिथ्याकार' है । ़ं 

(८) तहककार-गुरुजनों के वचनों को, तह॒त्ति--आप जैसा कहते हैं, वेसा ही है ।” कहकर 
सम्मानपूर्वक स्वीकार करना तथाकार है। का 

(६) अव्शुट्टाग--गुरुजनों का सत्कार-सम्मान या बहुमान करने के लिए उद्यत रहता, उनके 
सत्कार के लिए आसन से उठकर खड़ा होना अभ्युत्थान-समाचारी है। 

(१०) डपसंपया--शास्त्रीय ज्ञान आदि विशिष्ट प्रयोजन के लिए किसी दूसरे आचार्य के पर्णि 
विनयपूर्वक रहना 'उपसम्पदा' समाचारी है। | 
यों दस प्रकार की समाचारी में हृदय से स्थित रहना, सत्तत निष्ठावान रहना चार्टितं: 


शुद्धि का महत्त्वपूर्ण अंग है ।* * 
२४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ५२ के आधार पर। 


-: (ख) सूब्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृू० २७७ के आधार पर 
. २५ (क) सुत्रकृतांग अमर्सुखबोधिनी व्याख्या, तथा उत्तराध्ययनसूत्र अ० रक्ष गाथा $ से ४ तक देखें । 
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२. आहारादि में गृद्धि (आसक्ति) रहित रहे--समस्त प्रपंच-त्यागी साधु जब जिह्वालोलुप अथवा 
प्रलोभनका री आहार, वस्त्र या अन्य धर्मोपकरण-सामग्री, अथवा संघ, पंथ, गच्छ, उपाश्रय, शिष्य-शिष्या 
भक्त-भक्ता आदि की आसक्ति में फँस जाता है तो उसका अपरियग्रह महात्रत दृषित होने लगता है। 
वह बाहर से तो साधुवेष एवं साधु समाचारी (क्रिया आदि) से ठीक-ठीक लगता है, पर अन्दर से सजीव- 
निर्जीव, मनोज्ञ अभीष्ट पदार्थों की ममता, मूर्व्ण, आसक्ति एवं वासना से उसका चारित्र खोखला होने 
लगता है। इसी दृष्टि से श्ञास्त्रकार चारित्र शुद्धि हेतु कहते हैं-विगयगेही । इसका संस्कृत रूपान्तर 
“विगतगृद्धि: के बदले विगतगेंही भी हो सकता है, जिसका अर्थ होता है-गृहस्थों से या घर से जिसका 
ममत्व-सम्बन्ध हट गया है, ऐसा साधु ।* 


३. रत्नत्नयरूप सोक्ष साधन का संरक्षण करे--साधु दीक्षा लेते समय सम्यर्दर्शन, सम्यरज्ञान एवं 
पंचमहात्नतादि रूप सम्यक्‌ चारित्र अंगीकार कर लेता है। इनकी प्रतिज्ञा भी कर लेता है, किन्तु बाद 
में हीनाचार, संसर्ग, शिथिल वातावरण आदि के कारण प्रमादी बन जाता है, वह लापरवाही करने 
लगता है, बाहर से वेष साधु का होता है, क्रिया भी साधु की करता है, किन्तु प्रमादी होने के कारण 
सम्यग्दशंनादि रत्नत्रय में दोष लगाकर मलिन करता जाता है| अतः शास्त्रकार चारित्र शुद्धि की दृष्टि 
से कहते हैं--आयाणं संरक्‍्खए-- अर्थात्‌ जिसके द्वारा मोक्ष का आदान--ग्रहण हो, वह आदान या आदानीय 
ज्ञान-दर्शन-चा रित्र रूप रत्नत्रय है |” उस मोक्षमार्ग--कर्मवन्धन से मुक्ति के साधन का सम्यक्‌ प्रकार से 
रक्षण करना--उसे सुरक्षित रखना चाहिए। रत्नत्रय की उन्नति या वृद्धि हो, वैसा प्रयत्न करना 


चाहिए। 


४, इर्यादि समितियों का पालन फरे--साधु को अपनी प्रत्येक प्रवृत्ति (गमनागमन, आसन, शयन, 
भोजन, भाषण, परिष्ठापन, निक्षेपण आदि हर क्रिया) विवेकपूर्वक करनी चाहिए | अगर वह अपनी 
प्रवृत्ति विवेकपूर्वक नहीं करेगा तो उसकी प्रवृत्ति, हिसा, असत्य, चौयें, कुशील, परिग्रह आदि दोषों से 
दूषित होनी सम्भव है, ऐसी स्थिति में उसका चारित्र विराधित--खण्डित हो जायेगा, उसके महात्रत दूषित 

जायेंगे। अतः चारित्र शुद्धि की दृष्टि से इर्या समिति; आदानतिश्षेपण समिति एवं एषणा समिति 
को दस का पवंक पाचन करने का उंकता अप्रमत्ततापृर्वंक पालन करने का संकेत है । उपलक्षण से यहाँ बह है राग गगन ओर. परिष्ठापना समिति 
का संकेत भी समझ लेता चाहिए। इसी बात को शास्त्रकार हैं--- चरिया55सणसेज्जासु भत्तपाणे य 
बंतसो' - अर्थात्‌--चर्या एवं आसन (चलने-फिरने एवं बैठने आदि) में सम्यक्‌ उपयोग रखे--इर्यासमिति 
का पालन करे, तथा शय्या (सोने तथा शयनीय बिछौने, पट्ट आदि) का भलीभाँति प्रतिलेखन (अवलोकन) 
प्रमाजन करे--आदान निक्षेपणा समिति का पालन करे, एवं निर्दोष आहारपानी भ्रहण-सेवन का ध्यान 
रखे--एषणासमिति का पालन करे । आहारपानी के लिए जब भिक्षाटव करेगा--गृहस्थ के घर में प्रवेश 
करेगा, तब भाषण-सम्भाषण होना भी सम्भव है, तथा आहार-पानी का सेवन करने पर उच्चार-प्रस्रवण 
भी अवश्यम्भावी है, इसलिए इन दोनों में विवेक के लिए एषणासमिति के साथ ही भाषा समिति और 
परिष्ठापन समिति का भी समावेश यहाँ हो जाता है । 





२६ घिगता अपगता आहारादौ गृद्धियेस्थाइसौ विगतगृद्धिः साधु: । 
२७ कआादीयते”“मोक्षो येन तदादानीयं--ज्ञानदर्शनचा रित्रत्रयम्‌ ।“--सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक ५२ 


१०६ सुत्रकृतांग -- प्रथम अध्ययन--म्म . 


५. इन तीन स्थानों में मुनि सतत संयत रहे--पूर्व गाथा में क्रियापद नहीं है, इसलिए ८७वीं सूत्र 
गाथा के पूर्वाद्ध में शास्त्रकार ने यह पंक्ति प्रस्तुत की है कि एतेहि तिहि ठार्णोहि संजते सतत मुणी--अंर्थात्‌ 
“इन (पूर्वोक्त) तीन स्थानों (समितियों) में मुनि सतत सम्यक्‌ प्रकार से यतनाशील रहे । इससे प्रतिक्षण 
अप्रमत्त होकर रहना भी सूचित कर दिया है। 


६. कषाय-चतुष्टय का परित्याग फरे--कषाय भी कर्मवत्ध का एक विशिष्ट कारणं है। कर्षाय 
मुख्यत्या चार प्रकार के हैं-- क्रोध, मान, माया और लोभ । साधु जीवन में कोई भी कषाय भड़क उठेगा, 


साधक मे बमिनाय बह ताज जातक्ता _ क्र को तीत्र हो जायेगा, वह सीधा चारित्र का घात कर देगा। बाहर से उच्च क्रिया पालन करने पर भी 
साधक में अभिमान, कपट, लोभ (आसक्ति) या क्रीध की मात्रा घंटने के वजाय वढ़ती गई तो वह उंसंके 
साधुत्व को चौपट कर देगी, साधु धर्म का मूल चारित्र है, वह जप विजय न होने से दृष्षित हो जाता 
है। इसीलिए शास्त्रकार ने कहा-- उक्क्रस जल णूमम मज्ञत्यं च विभिचए - मान, क्रोध, माया और लोग 
का परित्याग करे, इन चारों के लिए क्रमशः इन चार पदों का प्रयोग किया गया है ।5 पर 


७. साधु सदा समित होकर रहे- यचपि बृत्तिकार समिते सदा साहू इस विवेकसुत्र का अर्थ करते है 
कि साधु पंच समितियों से समित-युक्त हो ।# | हर 


८. पंच महात्नत रूप संवर से संबत्त हो--पाँच महात्रत कहें या प्राणातिपात्त-विरमण आदि पाः 
संवर कहें, बात एक ही है। ये व कव कण हे: को ता संवर कर्माखव को रोकने वाले हैं, कर्मेबन्ध के निरोधक हैं। दूत 
शब्दों में कहें तो न हे मावार, इन न मो । ॥ जहा तल अस्त, तरहावय । इसलिए साधु # 
चाहिए कि चारित्र के मूलाधार, इन पाँच महाब्रतों (अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयें और अपरिय्रह) के 
भ्राणप्रण से सुरक्षित (गुप्त) रखें। अन्यथा चारित्रशुद्धि तो दूर रही, चारित्र का ही विनाश हो जायेगा 
इसी लिए शास्त्रकार ने विवेकसूत्र बताया “पंचसंचर संबुडे ।'”3% वि 5 


६. गृहपाश्ष-बद्ध गृहस्थों में आसवत न हो--यह विवेकसुत्र भी अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है । स्थविर्वंत्पी 
साधु को आहार, पानी, आर्वास, प्रवचन आदि को लेकर बार-वार ग्रहस्थ वर्ग से सम्पर्क आता है। ऐस 
स्थिति में उससे सम्बन्ध रखे बिना कोई चारा नहीं, किन्तु साधुग्रहस्थों से--ग्रहस्थ के पत्ती, पुत्र, मीतीः 
पिता आदि पारिवारिकजनों से सम्पर्क रखते हुए भी उत्के मोहरूपी पाश-बन्धनों में न फैसे, वह रा 
दे षादिवश गृहस्थ वर्ग की झूठी निन्‍दा-प्रशंसा, चाटुकारी आदि न करे, न ही उसके समक्ष दीनता-हीनती 





२८ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ५२ 
- (ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ९७६ 
२६ (क) सूत्रकृतांग शीलांकबृत्ति पत्नांक ५२ ॥॒ 
(ख) देखिये आचारांगसूत्र में 'समित' के तीत अर्थ -- (१) समिते एयाणुकस्सी (आचा० १॥२३।७६) समितैं-7 
सम्परडष्टिकम्पत्त, (२) “जक्षम्नति छम्रिते सहिते।-[१३२१११६) समितेस-सम्यकृप्रवृत्त ! 
“अहियासए सदा समिते”“संमिते--समभाव में प्रवृत्त-युक्त होकर (आचा० १।६।२२८६) 


जी 


३० (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ५२ 
(सर) सूत्रकृ॒तांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या आ० १ पृ० २७६ 


चतुर्थ उद्देशक : गाथा 5४ से ८६ १०७: 


प्रकट करे, उससे किसी प्रकार का मोह सम्बन्ध भी न रखे। उससे निलिप्त, अनासक्त, निःस्पृह और निर्मोह 
रहने का प्रयत्व करे, अन्यथा उसका पंच महात्रत रूप चारित्न खतरे में पड़ सकता है, आचार शैथिल्य 
आने की सम्भावना है, वह समाज (ग्ृहस्थ वर्ग) के बीच रहता हुआ भी उसके गाहंस्थ्य प्रपंच (व्यवसाय 
या वैवाहिक कर्म आदि) से जलकमलवत्‌ निलिप्त रहे । इसीलिए चारिवशुद्धि हेतु शास्त्रकार कहते हैं-- 
'सिर्तेह असिते भिकखू”--अर्थात्‌ भिक्षु गरहपाशादि में सित-बद्ध-आसक्त गृहस्थों में असित--अनवबद्ध अर्थात्‌ 
मूर्च्छा न करता हुआ जल-कमलवत्‌ अलिप्त होकर रहे ।*' 


१०. सोक्ष होने तक संयप्त में उद्यम करे--यह अन्तिम और सबसे महत्त्वपूर्ण विवेकसूत्र है। चारित्र 
पालन के लिए साधु को तन-मन-वचन से होने वाली प्रत्येक प्रवृत्ति में सावधान रहना आवश्यक है। उसे 
प्रत्येक प्रवृत्ति में संयम में दृढ़ रहता है । मुक्त होने के लिए ज्ञान-दशेन-चारित्र रूप संयम में सतत उद्यम 
करते रहना है, उसकी कोई भी प्रवृत्ति कमेंबन्धनयुक्त न हो, प्रत्येक प्रवृत्ति कमेंबन्धव से मुक्ति के लिए 
हो । प्रवृत्ति करने से पहले उसे उस पर भलीभाँति चिन्तन कर लेना चाहिए कि मेरी इस प्रवृत्ति से 
कैम बन्ध होगा या कमे-मोक्ष ? अगर किसी प्रवृत्ति के करने से सस्ती प्रतिष्ठा या क्षणिक बाहवाही 
मिलती हो, अथवा प्रसिद्धि होती हो, किन्तु वह कर्मबन्धतकारक हो तो उससे दूर रहना उचित है । किसी 
प्रवृत्ति के करने से मोक्षमार्ग का मुख्य अंग-चारित्र या संयम जाता है, नष्ट होता है, तो उसे भी करने 
का विचार न करे। अथवा इस विवेक सूत्र का यह आशय भी सम्भव है कि मोक्ष होने तक बीच में 
सोधनाकाल में कोई परीषह, उपसर्ग, संकट या विषम परिस्थिति आ जाए, तो भी साधु अपने संयम में 

गति-प्रगति करे, वह संयम (चारित्न) को छोड़ने का कतई विचार न करे । जैसे सत्त्वशाली प्रवासी पथिक 
जब तक अपनी इष्ट मंजिल नही पा लेता, तब तक चलना बन्द नहीं करता, या नदी तट का अन्वेषक 
जब तक नदी तट न पाले, तब तक नौका का परित्याग नहीं करता, इसी तरह जब तक समस्त दुःखों 
(कर्मों) को दूर करने वाले से मल का राज सलग- सुखरूप मोक्ष की प्राप्ति न हो जाये तब तक सोक्षार्थी को संयम-पालन 
क्रना चाहिए । अन्यथा, कमबन्धन काटने के लिए किया गया उसका अब तक का सारा पुरुषार्थ निष्फल 
हो जायेगा । इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--/आमोक्खाए परिव्वएज्जासि ।” निष्कर्ष यह है कि समस्त 
कर्मों के क्षय (मोक्ष) के लिए सतत संयम में पराक्तम करता रहे; ऐसा करना चारित्र शुद्धि के लिए 
जआावश्यक है [११ 





३२१ (क) सूचकृतांग शोलांक वृत्ति पत्रांको ५२ 
(ख) सूुचरक्ृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २८० 
(ग) सित्तेहि--सितेषु गृहपाशादिषु छिताः-बद्धा:-मासक्ताः ये ते सिताः-गृहस्थास्तेषु गृहस्थेषु मसित:-अनवबद्ध:- 
मूच्छामकुर्बाण: । यथा पंक्के जायमाने जले च॑ वर्धेप्राममपि कमल ने पंकेन जलेब वा स्पृष्टं भवति, किन्तु 
निलिप्तमेव तिष्ठति जलोपरि, तथव तेषु सम्बन्धरहितो भवेत्‌ ।” 
“सूत्रकृतांग समयारथंबोधिनी भा० १ पृ० ४५६ 
श२२ (क) सूचकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २८० 
(ख) सूचकृतांग समयारथवोधिनी टीका आ० १ पुृ० ४६०-४६६ 
(ग) सूचकृतांग शीलांक वृत्ति; भाषानुवाद सहित भा० १ पृ १६१ 


श्ग्ष | धृच्रकृतांग--प्रयम अध्ययन॑--समय 


कठिन शब्दों फी व्यास्या--उक्कसं-> उत्कर्ष--जिससे मनुष्य उकसा जाए--गवितः हो जाए वह 
उत्कर्ष--मात । जलणं जिससे व्यक्ति अन्दर ही अन्दर जलता है, वह जलन यानी क्रोध । णूमं>॑वूथ का 
अर्थ है-जो प्रच्छत्त-अप्रकट-गहन-गूढ़ हों; वह माया। मज्झत्यं+-मध्यस्थ-अर्थात्‌ जो सारे संसार के 
प्राणियों के मध्य-अन्तर में रहता है, वह मध्यस्थ-लोभ । अथवा मज्झ्वत्यं के बदले 'अज्झ्त्य' पाठान्तर 
मानकर चूणिकार अर्थ करते हैं---'अन्क्षयो णास असिप्रेय,, स च लोध:”--अध्यस्थ यानी अभिवप्रेत (अभीष्ट) 
और वह है लोभ ।?३ 


चतुर्थ उद्द शक समाप्त 
सूत्रकृतांग सुत्र प्रथम अध्ययन : समय-समाप्त 


आओ 


बेतालीय--ह्वितीय अध्ययन 
प्राथम्षिक 


() सृत्रक्ृतांगसूत्र (प्र० श्र्‌ ०) के द्वितीय अध्ययन का नाम 'बैतालीय' है । 


(] प्राकृत में इसका नाम वेयालीय है, संस्कृत में उसके |दो रूप होते हैं--वैतालीय और वेदारिक, 
जिन्हें नियु क्तिकार, चूणिकार और वृत्तिकार तीनों स्वीकार करते हैं । 


() कर्मों के या कर्मों के बीज--रागद्व ष-मोह के संस्कारों के विदार (विदारण-विनाहश) का उपदेश 
होने से इस अध्ययन को वैदारिक कहा गया है। इस अध्ययन के प्रथम उहं शक में “बेयालिय- 


भग्गभागओ' का अर्थ चूणि और वृत्ति में 'कर्म-विदारण, का अथवा कर्म-विदारक भगवान महावीर 
का मार्ग! किया गया है । 





(. इस अध्ययन की रचना वैतालीय वृत्त (छन्द) में की गई है, इस कारण भी इस अध्ययन का नाम 
वेतालीय' है ।* 

(.। मोहरूपी वैताल (पिशाच) साधक को सामाजिक, पारिवारिक, शारीरिक, मानसिक, आदि रूप 
में कैसे-कैसे पराजित कर देता है ? उससे कहाँ-कहाँ, कैसे-कैसे बचना चाहिए ?, इस प्रकार मोह 
वेताल-सम्बन्धी वर्णन होने के कारण इसका नाम वैतालीय या वैतालिक सार्थक है ।* 

१ (क) वेयालियं इह देसियंति, वेयालियं तओ होइ । 


वेयालियं तहा वित्तमत्यि, तेणेव य णिबद्ध ॥ 

(ख) वैयालियमग्गमागओ--कर्मंणां विदारणमार्गंमागतो भूत्वा'।। । 

(ग) “विदार का अर्थ है--विनाश । यहाँ रागद्व ष रूप संस्कारों का विनाश 
रागद्वष के विदार का वर्णन हो, उसका नाम है वैदारिक ।” 


एझसूत्कृ० नियुक्ति गाथा ३८ 
एाखसूत्र कु० शीलांक वृत्ति पत्र ५६ 
। विवक्षित है। जिस अध्ययन में 


“जनसाहित्य का बृहद्‌ इतिहास भा० १ पुृ० १४० 
(घ) “वैतालीयं र्‌लगनैधनाः षड्युक्पादेषष्टो समे च लः । 


से समोऊ5च्र परेण युज्यते, नेतः घट च निरन्तरा युजो: ॥” 

“जिस बृत्त (छन्‍्द) के प्रत्येक पाद के अन्त में रमण, लघु और गुरु हों, तथा प्रथ 
६-६ मात्राएं हों, एवं द्वितीय ओर चतुर्थ पाद में ८-८ मात्राएँ 
न किया जाता हो, एवं दूसरे व चोथे चरण में लगातार छह 


# म और तृतीय पाद में 
हो, तथा समसंख्या वाला लघु परवर्ण से ग्रुरु 
लघु न हों, उसे बैत्तालीय छन्द कहते हैं । 


| “ज्त्न शी० वृत्ति पत्रांक ५३ 
३ (क) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २८२ के आधार पर 
(ख) जैन-आगम साहित्य : मनन और मीमांसा पृ० ८५१ के आधार पर 


११० 


सुन्नकृतांग---हितीय अध्ययन--वैतालीय 


अष्टापद पर्वेत पर विराजमान भगवान्‌ ऋषभदेव ने मार्गदर्शन के लिए अपने समीप समागत €८ 
पुत्रों को जो प्रतिबोध दिया था, जिसे सुनकर उनका मोहभंग हो गया, वे प्रतिबुद्ध होकर प्रभु के 
पास प्रव्नजित हो गए, वह प्रतिबोध इस अध्ययन में संग्रहीत है', ऐसा नियु क्तिकार का कथन है । 
यहाँ द्रव्य विदारण का नहीं, भाव विदारण का प्रसंग है। दर्शन, ज्ञान, तप, संयम आदि भाव 
विदारण हैं, कर्मों को या राग-ह ष-मोह को विदारण (नष्ट) करने का सामर्थ्यं इन्हीं में है ।* 

भाव विदारण के परिप्रेक्ष्य में प्रस्तुत अध्ययत्त के तीन उद्देशकों में वस्तु तत्त्व का प्रतिपादन 
वेशालिक ज्ञातपुत्र महावीर भगवान्‌ द्वारा किया गया है, जिसका उल्लेख अध्ययन के अच्त 
में है ।* । 
प्रथम उद्द शक में सम्बोध (हित-प्राप्ति और अंहित-त्याग के सम्यक्‌ बोध) और संसार की अनि- 
त्यता का उपदेश है। 


द्वितीय उ्द शक में मद, निन्‍दा, आसक्ति आदि के त्याग का तथा समता आदि मुनिधर्म केा 
उपदेश है । 

तृतीय उद्द शक में अज्ञान-जनित कर्मों के क्षय का उपाय, तथा सुखशीलता, काम-भोगं, प्रमाद 
आदि के त्याग का वर्णन है । 

प्रथम उद्द शक में २२, हवितीय उद्द शक में ३३२ और तृतीय उद्द शक में २२ गाथाएँ हैं । इस प्र्का 
इस वैतालीय या वेदारिक अध्ययन में कुल ७६ गाथाएँ हैं, जिनमें मोह, असंयम, अज्ञान, राग- 
ह्वष आदि के संस्कारों को नष्ट करने का वर्णन है ।* 

सूत्र गाथा संख्या ८६९ से प्रारम्भ होकर सूत्रगाथा १६४ पर द्वितीय अध्ययन समाप्त होता है । 


३ (क) काम तु सासणमिणं कहिय॑ अट्ठावयंमि उसभेणं । 


है 


श्‌ 


अट्ठाणंउति सुयाणं सोऊण ते वि पव्वइया ॥ -सुत्र कृ० नियुक्ति गा० ३६ 


(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ५३ 


“भावविदारणं तु दर्शन-ज्ञान-तप:-संयमा:, तेषामेव कर्मविदारणे सामथ्यंमित्युक्तः भवति। विदारणीय॑"/* 
पुनरष्टप्रकारं कर्मेति'।” सूत्र० शी ० वृत्ति, पत्नांक ५३ 
“बेसालिए वियाहिए ।” सूत्र शी० वृत्ति भाषानुवादसहित भा० ६ पृ० ३०० 


६ (क) पढमे संबोहो अणिच्चया य, वीयंमसि माणवज्जणया । 


अहिगारो पुण भणिओ, तहा तहा बहुविहो तत्व ॥ ४० ॥ 
उर्दसंमि य तइए अन्नाणचियस्स अवचओ भणिओ । 
वज्जेयव्वो य सया सुह्पमाओ जइजणेणं ॥ ४१॥॥ --सूत्र क्ृ० नियुक्ति 


(ख) जैन-अगम-साहित्यः मतन और मीमांसा पृ० 5१ 


बिइर्ण अज्ञयणं वियालियं' 
पढमो उ््द सओ 


वंतालीय : द्वितीय अध्ययन : प्रथम्त उह शक 
सफणव्ान्त ऋष्मसत्देल द्वारा स्वताच्लववों प्छुत्मों ्छो स्तस्व्वोध्च - 


८&. संबुज्ञह कि न बुज्ञह, संबोही खलु पेच्च दुल्लहा। 
णो हृवणमंति रातिओ, णो सुलभ पुणरावि जीविये ॥ १ ॥ 


६०. डहरा बुड्‌ढा य पासहा, गब्भत्था वि चयंति माणवा। 
सेणे जह वह्यं हरे, एवं आउखयम्मि तुट्ठती ॥ २॥ 


६१. साताहि पिताहि लुप्पति, णो सुलभा सुगई वि पेच्चओ । 
एयाईं भयाईं पेहिया, आरंभा विरमेज्ज सुब्वते ॥ ३ ॥ 


६२. जमिणं जगती पुढो जगा, (कम्मेहि लुप्पंति पाणिणो । 
सयमेव कडेहि गाहती, णो तस्सा घुच्चे अपुद्दुव ॥ ४ ॥ 


; ८६. [हे भव्यो !) तुम बोध प्राप्त करो । बोध क्यों नहीं प्राप्त करते ? (मरने के पश्चात) 
'परलोक में सम्बोधि प्राप्त करना अवश्य ही दुलंभ है | बीती हुई रातें लौटकर नहीं आती, और संयमी 
जीवन फिर (पुनः पुनः) सुलभ नहीं है। 

है ६०. छोटे बच्चे, बूढ़े और गर्भस्थ शिशु भी अपने जीवन (प्राणों) को छोड़ देते हैं, मनुष्यों ! 
यह देखो ! जैसे बाज बटेर पक्षी को (झपट कर) मार डालता है; इसी ,तरह आयुष्य क्षय (नष्ट) होते 
ही (मृत्यु भी प्राणियों के प्राण हर लेती: है, अथवा) जीवों का जीवन भी टूट (नष्ट हो) जाता है। 


६१. कोई व्यक्ति माता-पिता आदि (के मोह में पड़कर, उन्हीं) के द्वारा मार्ग भ्रष्ट कर दिया 
जाता है, या वे संसार-परिभ्रमण कराते हैं। उन्हें मरने पर (परलोक में) सुगति (मनुष्यगति या देवगति) 
पुलभ नहीं होती--आसानी से प्राप्त नहीं होती । इन भयस्थलों (खतरों) को देख जानकर व्यक्ति सुब्रती 
(ब्रतघारी) बनकर आरम्भ (हिसादि जनित भयंकर पापकर्म) से विरत-निवृत्त हो जाय । 


६२. क्योंकि (मोहान्ध होकर सावद्य कार्यों से अविरत) प्राणी इस संसार में अलग-अलग 
अपने-अपने (स्वयं) किये हुए कर्मों के कारण ढुःख पाते हैं, तथा (स्वकृत कर्मों के ही फलस्वरूप) नरकादि 
पातना स्थानों में जाते हैं। अपने कर्मों का स्वयं फलस्पर्श किये (फल भोगे) बिना (उनसे) वे छट (मुक्त) 
नहों (हो) सकते । | | 


११२ सुत्रकृतांग--द्वितीय अध्ययतत--वैतालिय 


विवेचन--सम्बोधि प्राप्ति का उपदेश--इस अवसपिणी काल के प्रथम चक्रवर्ती भरत ने जब अपने 
€८ लधु भ्राताओं को अधीनता स्वीकार करने का संदेश भेजा, तव वे मार्गदर्शन के लिए प्रथम तीर्थंकर 
पितामह भगवान ऋषभदेव की सेवा में पहुंचे और हम क्या करें ?” का समाधान पूछा । तब आदि तीथ्थ- 
कर भगवान्‌ ऋषभदेव अपने ग्ृहस्थपक्षीय पुत्रों को लक्ष्य करके विभिन्‍न पहलुओं से त्याग, वैराग्य का 
बोध भ्राप्त करने का उपदेश देते हैं, जो इस उद्देशक में संकलित है । प्रस्तुत चतु:सूत्री में वे चार तथ्यों का 
बोध देते हैं-- ह 


(१) यहीं और अभी जीते जी बोध प्राप्त कर लो, परभव में पुनः बोध-प्राप्ति सुलभ नहीं, 

(६) मृत्यु सभी प्राणियों की निश्चित है, 

(३) माता-पिता आदि का मोह सुगति से वंचित कर देगा, 

(४) मोहान्ध जीव अपने दुष्कृत कर्मों के फलस्वरूप स्वयं दुःखित एवं दुर्गतियों में पीड़ित होते हैं । 


सम्बोध क्या और वह दुर्लभ क्यों-प्रथम गाथा (सूत्र ८९) में यथाशीघ्र सम्बोध प्राप्त करने की 
प्ररणा दी गयी है वह सम्बोध क्‍या है ? वृत्तिकार कहते हैं-सम्यग्ज्ञान, सम्यग्दर्शन और सम्यक चारित्र, 
रू नस जजन>->>- “व ४55“ 
इस रत्नत्रय रूप उत्तम धर्म का बोध ही सम्बोध है बोध ही सम्बोध है। 


पहले तो मनुष्य जन्म प्राप्त होना अत्यन्त कठिन है। मनुष्य जन्म को प्राप्ति के साथ आये देश, 
कर्म भूमि, उत्तम कुल, कार्यक्षम पांचों इन्द्रियाँ, स्वस्थ शरीर, दीर्घायु, नीरोगता तथा उत्तम सद्धर्म की 
प्राप्ति आदि अनेक दुलंभ घाटियाँ पार करने के बाद भी मनुष्य प्रमाद में पड़ जाये तो सद्धर्म श्रवण और 
उस पर श्रद्धा करना अत्यन्त कठिन है। जब तक व्यक्ति सद्धर्म का श्रवण और उस पर श्रद्धा न कर ले, 
तब तक सम्बोध प्राप्ति भी दूर है, ऐसा समझकर ही सम्बोध दुलंभतम बताया है। 
जय "7 जज 3 ता: ही सम्बाध दुलभतम बताया 


सद्ध्म-श्रवण से पहले ही दुलंभ वस्तुएं प्राप्त होते पर अधिकांश लोग सोचने लगते हैं कि 
परलोक में बोध प्राप्त कर लेंगे, अभी क्या जल्दी है ? उसका निराकरण करते हुए कहा गया है-: 
नो सुलह पुणरावि जीविय॑' अर्थात्‌ यह मनुष्य जीवन अथवा संयमी जीवन पुन: मिलना सुलभ नहीं है। 


दो कारण से मनुष्य वतंमान में प्राप्त उत्तम अवसर को आगे पर टालता है--(१) देवलोक या 
पुनः मनुष्य लोक मिलने की आशा से, अथवा (२) इस जन्म में भी वृद्धावस्था आने पर या भोगों से 
तृप्त हो जाने पर, परन्तु शास्त्रकार स्पष्ट कह देते हैं कि यह निदिचत नहीं है कि तुम्हें मरने के बाद 
देवलोक मिलेगा ही ! तिय॑ज्चगति या नरकगति मिल गई तो वहाँ सम्बोध पाना प्रायः असम्भवन्सा 
है। देवगति मिल गई तो भी वहाँ सम्य्दशन बोध उसी को प्राप्त होता है मिल गई तो भी वहाँ सम्यस्दर्शन बोध उसी को प्राप्त होता है, जो मनुष्य-जन्म में उत्तम 
धर्मकरणी करते हैं, और बड़ी कठिनता से अगर वहाँ सम्बोध मिल भी गया तो भी देवता धर्माचरण या 


जमा भा कया ऋलता |... --+-+-+ऊक्त+- 


संयमी जीवन स्वीकार नहीं कर सकते, उसे मनुष्य ही कर सकते हैं। मनुष्य जन्म भी तभी मिलता हैं, 
जवकि प्रकृति भद्गता, विनीतता, सहृदयता एवं दया भाव हो। मान लो, मनुष्य जन्म मिल भी गया तो 
भी पूर्वोक्त विकट घाटियाँ पार होनी अत्यन्त कठिन है, फिर यदि मनुष्य जन्म को भी विषय-भोगों में 
फेसकर खो दिया अथवा बुढ़ापा आदि आने पर धर्म-बोध पाने की आशा से कुछ किया नहीं, यों ही हाथ 
पर हाथ धरे बैठे रहे-क्या पता है, बुढ़ापा आयेगा या नहीं ? मान लो, बुढ़ापा भी आ गया, तो भी 
उस समय मनोवृत्ति कैसी होगी ? धर्म-अवण की जिज्ञासा होगी या नहीं? सद्धमे पर श्रद्धा होगी या नहीं ? 


' 


प्रथम उद्दे शक । गाथा ८६ से ६४२ ११३ 


किसे पता है ? और फिर बुढ़ापे में जब इच्द्रियाँ क्षीण हो जायेगी, शरीर जजंर हो जायेगा धर्माचरण 
या संयम पालन करने की शक्ति नहीं रह जायेगी | इसलिए शास्त्रकार का तात्पयं यह है कि संयमयुक्त 
मानव जीवन पुन: प्राप्त होना दुलंभ है। 'गो हृवणमंति राइओ' इस बोध वाक्य का भी आशय यही है 
कि बीता हुआ समय या अवसर लौटकर नहीं आता । इसलिए इस जन्म में भी जो क्षण बीत गया है, 
वह वापस लौटकर नहीं आयेगा, और न यह भरोसा है कि इस क्षण के बाद अगले क्षण तुम्हारा जीवन 
रहेगा या नहीं ? जीवन के इस परम सत्य को प्रकट करते हुए कहा गया है--संबुब्झहू, फि न बुज्छह ?” 
इसका आशय यही है कि इसी जन्म में और अभी बोध प्राप्त कर लो । जब इतने सब अनुकूल संयोग 
प्राप्त है तो तुम बोध क्यों नहीं प्राप्त कर लेते ? 


भगवान्‌ ऋषभदेव का यह वेराग्यप्रद उपदेश समस्त भव्य मानवों के राग-हं ष-मोह-विदारण 
करने एवं बोध प्राप्त करने में महान्‌ उपयोगी है । केनोपनिषद्‌ में भी इसी प्रकार की प्रेरणा है- 
“यहां जो कुछ (आत्मज्ञान) प्राप्त कर लिया, वही सत्य है, अगर यहाँ उसे (आत्मादि तत्त्व को) नहीं 
जाना तो (आगे) महान्‌ विनाश है।" 


द्रव्य सम्बोध फी अपेक्षा भाव सम्धोध डुलंभतर--द्रव्यनिद्रा से जागना द्रव्य सम्बोध है, और भाव- 
निद्रा (ज्ञान-दर्शन-चारित्र की शुन्यता या प्रमाद) से जागना भाव सम्बोध है, जिसे प्राप्त करने की ओर 
शास्त्रकार का इंगित है; 2//32 श नम र ४ पका अलक फ/क द्रव्य सम्बोध की अपेक्षा म्वोध दुर्लभ है। यहाँ नियुक्तिकार ने 
द्रव्य ओर भाव से जागरण और शयन को लेकर चतुर्भगी सूचित की है--(१) एक साधक द्रव्य से सोता 
है, भाव से जागता है, (२) दूसरा द्रव्य से जागता है, भाव से सोता है, (३) तीसरा साधक द्रव्य से भी 
सोता है, भाव से भी, और (४) चौथा साधक द्रव्य और भाव दोंनों से जागता है; यह चतुर्थभंग है और 
यही सर्वोत्तम है | इसके बाद प्रथम भंग ठीक है। शेष दोनों भंग निक्ृष्ठ है।* 


मृत्यु किसी को, किसो अवस्था में नहीं छोड़ती--वीतराग केवली चरमशरीरी या तीर्थंकर आदि 
इने-गिने महापुरुषों के सिवाय मृत्यु पर किसी ने भी विजय प्राप्त नहीं की | आयुष्य की डोरी टूटते ही 
मृत्यु निश्चित है । जैसे--बाज बटेर पर झपटकर उसका जीवन नष्ट कर देता है, वैसे ही मृत्यु आयुष्य 
क्षेय होते ही मनुष्य जीवन पर टूट पड़ती है। इसी आशय से दूसरी गाथा में कहा गया है--डहरा बुड्ढाय 
3०४ 2208) आउक्खयम्मि तुदृटई | 


:.. मनुष्य जन्म प्राप्त हो जाने पर भी मृत्यु निश्चित है, वह कब आकर गला दबोच देगी, यह 
निश्चित नहीं है, इसलिए सम्बोध प्राप्त करने तथा धर्माराधना करने में विलम्व नहीं करना चाहिए, यह 
जाशय इस गाथा में गर्भित है । 





९ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पृ० ५४ के आधार पर 
(ख) इहचेदवेदीदथ सत्यमस्ति, व चेदवेदीन्महती विनष्टि: “कैनोपनिषद्‌ 

२ (क) दव्वं निहावेशो दंसणणाणतवसंजमा भावे । 
अहिगारी पुण भणिओर, णाणे तव-दंसण-चरित्ते ॥ 


“सूत्रकृतांग नियु क्त गाधा० ४२ 
(ख) सूअकृतांग शीलांकवृत्ति भाषानुवाद भाग १, पृ० १६६ 


११४ सुत्रकृतांग-- द्वितोय अध्ययन -- बैतालीय. 


माता-पिता आदि का मोह द्ुगंति से नहीं बचा पाता--कई लोग यह सोच लेते हैं कि माता-पिता कें. 
कारण हम तर जायेंगे। इस भ्रान्ति का मिराकरण करते हुये ततीय गाथा (६९१) में कहा गया है-- 
ज्रायाहिं पियाहि लुप्पई ।' 


एआई' सयाह' पेहिया'”““““”“सुब्बए--इस पंक्ति का आशय यह है कि माता-पिता आदि स्वजनों 
के मोह से विवेक विकल होकर उनके निमित्त से नाना पापकर्म करने से दुर्गतिगमनादि जो खतरे पैदा 
होते हैं, उन्हें जान-देखकर (कम-से-कम) ब्रतधारी-श्रावक बनकर उक्त निरथथंक आरम्भादि सावद्य (पाप) 
कार्यों से र्के-बचे । 85 


यहाँ माता-पिता आदि की गृहस्थ श्रावक-घर्मोचित सेवा आज्ञापालन: आदि कतेव्य-पालन का 
निषेध नहीं किया है, किन्तु उनके प्रति मोहान्ध होकर श्रावक धर्म विरुद्ध अन्ध. परम्परागत - हिसाजनक 
कुप्रथाओं का पालन करने तथा पश्ुबलि, मदिरापानादि दुव्येसन, हिंसा, झूठ, चोरी, लूटपाट,.' डकैती, 
गिरहकटो आदि भयंकर पापकर्म से बचने की प्र रणा दी गई है। 8 


ड़ 


स्थकृत कर्मों का फलभोग स्वयं को ही करना होगा--पूर्वगाथा के सन्दर्भ में “माता-पिता. आदि 
पारिवारिकजनों के लिए किये गये पापकरम का फल स्वयं (पुत्र) को नहीं भोगना पड़ेगा”, इस आत्ति के 
शिकार व्यक्तियों को लक्ष्य में रखकर चतुर्थ गाथा (सू० ६२) में कहा गया है--“जमिणं जगती ““मुच्चे 
अपुट्ठवं :” इसका आशय यह है कि जगत्‌ में समस्त प्राणियों के कर्म पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, उन स्वत कर्मों 
के फलस्वरूप व्यक्ति स्वयं ही यातना स्थानों में (फल भोगने के लिए) जाता है। कर्मों का फल भोगे बिना 
छुटकारा नहीं हो सकता। इस गाथा में तीन रहस्याथ॑ छिपे हैं--(१) पुत्नादि के बदले में. माता-पिता 
आदि उन पुव्रादि-कृतकर्मों का फल नहीं भोगेंगे, (२) सबके कर्म सम्मिलित नहीं है कि एक के बदले 
दूसरा उस कर्म का फल भोग ले, इसलिए व्यक्ति को स्वयं ही स्वकृत कर्मफल भोगना पड़ेगा । (३) स्वर्कर्त 
कर्मफल से छुटकारा न तो माता-पिता आदि स्वजन दिला सकेंगे, न देवता, ईइवर या कोई विशिष्ट 
शक्तिशाली व्यक्ति ही दिला सकेंगे, स्वकृत कर्म से ! छुटकारा व्यक्ति स्वयं ही कर्मोदय के समय समझा 
से भोगकर पा सकेगा! अथवा अहिंसा, संयम (महात्रत ग्रहण) एवं विशिष्ट तपस्या से उन कर्मों की 
निर्जरा किए बिता उन (कर्मों) से छुटकारा नहीं हो सकेगा।*  -' जज का 


कठिन बान्दों की व्याध्या--पेच्च--प रलोक में जाने पर | 'णो हृवणमंति रातिओर- निःसन्देह रात्रियाँ 
(व्यतीत समय) वापस नहीं लोठती, डहरा--छोटे बच्चे। च्तिज-जीवन या भ्राणों को छोड़ देते: हैं। 
प्ेणे--एयेनबाज । वट्टयं--वेतंक--बतक या बटेर पक्षी | हरे--मार डालता है। माताहि पिताहि लुप्पेति, प्रो 
सुलभा सुगई थि पेच्चओ--कोई व्यक्ति माताओं (माता, दादी, नानी, चाची, ताई, मौसी, मामी आदि) तथा 
पिताओं (पिता, दादा, ताऊ, चाचा, नाना, बाबा, मौसा, मामा आदि) के मोह में पढ़कर धर्म आचर 
से विरत हो जाता है, उसे उन्हीं के द्वारा संसार भ्रमण कराया जाता है।' परलोक में उसके लिए सुगेति 





३ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पृ० ५५ के आधार पर, 
(ख) स्वयंकृतं कम यदात्मता पुरा, फल तदीयं लभते शुभाशुभम्‌ । 
परेण दत्त यदि लक्यते स्छुटं, स्वयं कृत कर्म मिरथेक तदा ॥ 


प्रथम उ्हेशक : गाया हैशे से ६४ ११५ 


भी सुलभ नहीं है। किसी प्रति में मापाइ पियाइ चुप्पति““पाठान्तर है, अर्थ होता है--माता के द्वारा, या 
पिता के द्वारा धर्ममार्ग से अष्ट कर दिया जाता हैं। चूणिकार ने नाग्राजु नीय सम्मत पाठान्तर सूचित 
किया है--“सातापितरो य भातरो विलशेज्ज सुकेण पच्चए ।” पृत्नादि के बदले माता, पिता, पितामहादि या 
भाई आदि भी मरने के बाद परलोक में कैसे उतके क्र्मफल प्राप्त कर सकते हैं ? या पुत्रादि को माता- 
पिता आदि परलोक में कैसे प्राप्त हो सकते हैं ? पेहिपा--देखकर, चूणि में पाठान्तर है-वेहिया । अथे 
संमान है। थुब्बते--सुत्र॒त-श्रंष्ठ ब्रतधारी बनकर। वृत्तिकार इसके बदले 'ुट्ठिते' पाठान्तर 
सूचित करके व्याख्या करते हैं-भली भाँति धर्म में स्थित--स्थिर होकर । जसिणं--क्योंकि जो पुरुष 
सावद्य-अनुष्ठानों से निवृत्त नहीं होते, उनकी यह दशा होती है। प्रुढो--पृथक्‌-पृथक्‌ । जगा पाणिणों5- 
जीवधारी प्राणी । लुष्पंति-विलुप्त-दुःखित होते हैं। शहती-+नरकादि यातना स्थानों में अवगाहन करते 
है-भटकते हैं। अथवा उन दुःख हेतुक कर्मों का गाह॒न-वर्धन (वृद्धि) करते हैं । 'गो तस्सा घुच्चे अपुदुर्च ८० 

अशुभाचरण जन्य पापकर्मों के विपाक से अस्पृष्ट--अछुए रहकर (भोगे बिना) वे मुक्त नहीं हो सकते ।९ 


सअलिच्यस्पास-ध्टछा लत 
कप ९३ देवा गंधव्व-रक्खसा, असुरा भूमिचरा सिरीसिवा । 
राया नर-सेद्वि-माहणा, ठाणा ते वि चयंति दुषिखया ॥ ५ 0 


> .> ६४ फमेहि य संथवेहि य, गिद्धा कम्मसहा कालेण जंतवो । 
ह ताले जह्‌ बंधणच्चुते, एवं आउजयस्मि तुदतो ॥ ६॥॥ 


६३. देवता, गव्धवे, राक्षस, असुर, भूमिचर (भूमि पर चलने वाले), सरीसृप (सरक कर चलने 
वाले सांप आदि तिर्य॑च), राजा, मनुष्य, नगरसेठ या नगर का श्रेष्ठ पुरुष और ब्राह्मण, ये सभी दुः/खित 
हो कर (अपने-अपने) स्थानों को छोड़ते हैं। 


६४. काम-मोगों (को तुष्णा) में और (माता-पिता, स्त्री-पुत्र आदि)परिचितजवों में गृद्ध-आसक्त 
भाणी (कर्मंविषाक के समय) अवसर आने पर अपने कर्म का फल भोगते हुए आयुष्य के क्षय होने पर 
ऐसे टूटते (मर जाते) हैं, जैसे बच्ध से छुटा हुआ तालफल (ताड़ का फल) नीचे गिर जाता है। 


विवेचन--सभी प्राणियों के जोवन की अस्थिरता एवं अनित्यता--प्रस्तुत दो गाथाओं में दो पहलुओं से 
जीवन की समाप्ति बताई है--(१) चारों ही गति के जीबों के स्थान अनित्य हैं, (२) जआसक्त प्राणी 
आयुष्य क्षय होते ही समाप्त हो जाते हैं। सभी स्थान अनित्य हैं--संसार में कोई भी गति, योनि पद, 
शारीरिक स्थिति या आथिक स्थिति आदि स्थायी नहीं है, चाहे वह देवगति का किसी भी कोटि का 
देव हो, चाहे मनृष्य गति का किसी भी श्रेणी का मानव हो, चाहे तियंजचगति का किसी भी जाति का 
विशालकाय जन्तु हो, अथवा और कोई हो, सभी को मृत्यु आते ही, अथवा अशुभ कर्मों का उदय होते 
“ही अपनी पूर्व स्थिति विवद्य व दुःखित होकर छोड़नी पड़ती है, इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--देवा गंधव्व- 





४. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति ४४ 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि (मुलपाठ टिप्पण) पृ० १६ 


११६ सुत्नकृतांग -- द्वितीय अध्ययन--वैतालीय 


रकखसा''चयंति दुब्खिया | आशय यहं है--मनुष्य अ्रान्तिवश यह सोच लेता है कि मनुष्य मरकर पुनः 
मनुष्य ही बनता है, अतः मुझे फिर यही गति मिलेगी, अथवा मैं राजा, नगरसेठ या ब्राह्मण आदि पद 
पर वर्ण-जाति में सदैव स्थायी रहूँगा, या मेरी वर्तमान सुखी स्थिति, यह परिवार, धत, धाम आदि 
सदैव ऐसे ही बने रहेंगे, परन्तु मृत्यु आती है, या पापकर्म उदय में आते हैं, तब सारी आज्ञाओं पर पानी 
फिर जाता है, सभी स्थान उलट-पलट जाते हैं। व्यक्ति अपने पूर्व स्थानों या स्थितियों के मोह में मृढ़ 
होकर उनसे चिपका रहता है, परन्तु जब उस स्थिति को छोड़ने का अवसर आता है, तो भारी मन से 
विलाप-पश्चात्ताप करता हुआ दुःखित होकर छोड़ता है, क्योंकि उसे उस समय बहुत बड़ा धक्का 
लगता है ।* ह 


देवता को अमर (न मरने वाला) बताया गया है; इस भ्रान्ति के निवारणाथ इस गाथा में 
देव, गन्धर्व, राक्षस एवं असुर आदि प्रायः सभी प्रकार के देवों की स्थिति भी अनित्य, विनाशी एवं 
प्रिवतंनशील बताई है । गीता में भी देवों की स्थिति अनित्य बताई गई है ।* 


शास्त्रकार का यह आशय गर्भित है कि सुज्ञ मानव अपनी गति, जाति, शरीर, धन, धाम, 
परिवार, पद आदि समस्त स्थानों को अनित्य एवं त्याज्य समझ कर इनके प्रति मोह ममता स्वयं छोड़ 
दे, ताकि इन्हें छोड़ते समय दुःखी न होना पड़े । वास्तव में देवों को अमर कहने का आशय केवल यही 
है कि वे अकाशमृत्यु से नहीं मरते । | 


विषय-भोगों एवं परिचितों में आसक्त जीवों की वज्ञा भी वहो--इस द्वितीय गाथा में भी उसी 
अस्थिरता की झांकी देकर मनुष्य की इस म्रान्ति को तोड़ने का प्रयास किया गया है कि वह यह न समझ 
ले कि पंचेन्द्रिय विषय-भोगों का अधिकाधिक सेवन करने से तृप्ति हो जाएगी और ये विषय-भोग मेरा 
साथ कभी नहीं छोड़ेंगे, तथा माता-पिता, स्त्री-पुत्न आदि सजीव तथा धन, धाम, भुमि आदि निर्जीव 
परिचित पदार्थ सदा ही मेरे साथ रहेंगे, ये मुझे मौत से या दुःख से बचा लेंगे। जब अशुभ कर्म उदय 
में आएँगे और आयुष्य क्षय हो जाएगा, तब न तो थे विषय-भोग साथ रहेंगे और न ही परिचित पदाथ । 
इन सभी को छोड़कर जाना पड़ेगा, अथवा पापकर्मोदयवश भयंकर दुःख के गत॑ में गिरना पड़ेगा। फिर 
व्यर्थ ही काम-भोगों पर या परिचित पदार्थों पर आसक्ति करके क्‍यों पाप कर्म का बन्ध करते हो, जिससे 
फल भोगते समय दुःखित होना पड़े ? 'कामेहि संथवेहि'”'तुट्ठती' गाथा का यही आशय है । 


कठिन शब्दों की व्या्या--राया--चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव, सम्राट, राणा, राव राजा, ठाऊुर 
जागी रदार आदि सभी प्रकार के. शासक । कामेहि-- इच्छाकाम (विषयेच्छा) और मदनकाम (कामभोग) 


४५ (क) सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ५५ के आधार पर 
-(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या के आधार पर पृ० २६२३ | 
६ (क) 7४४४ “स्वगंलोका अमृतत्वं भजन्ते'"" ॥7 , --कठोपनिषदु अ० १: वल्‍ली ३, श्लो० १२-१३ 
(ख) "तेतं भुक्‍त्वा स्वर्गलोक॑ विशार्ें, 
क्षीणे पुण्ये मत्येलोक॑ विशन्ति ।--भगवदुगीता अ० ६/२१ 
(ग) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २६३ ह 


प्रथम उद शक । गाया ६५ से ६६ ह ११७ 


में | संधवेहिप--और माता-पिता, स्त्री पुत्र आदि सजीव एवं धन, धाम, जमीन-जायदाद आदि निर्जीव 
परिचित पदार्थों में । कम्मसहा-वृत्तिकार के अनुसार--कमंविपाक (कमंफल) को सहते भोगते हुए। 
चूणिकार--'कम्मसहे' पाठान्तर मानकर व्याख्या करते हैं-कामेम्यः संस्तवेम्यरच कम्मसहित्ति--कर्म भिः 
सह न्रुट्यतीति ।! कर्मों के साथ ही आयु कर्मो के क्षय होने के साथ ही उन काम-भोगों एवं परिचित 
पदार्थों से सम्बन्ध टूट जाता है | अर्थात्‌--हुट्ठती >-जी वन रहित हो जाते हैं। ठाणा ते वि चयंति दुबिखिया-- 
ये सभी अपने स्थानों को दु:खित होकर छोड़ते हैं ।* | 


जी (ः 
वककस्न-ल्िप्ाव्क-ल्हछो नव-- 


९५ जे यावि बहुस्युए सिया, धसम्मिए माहणे भिक्‍्खुए सिया। 
अभिनूसकर्डाह मुच्छिए, तिव्व॑ से कम्सेहि किच्चती ।| ७।। 


६६ अह पास विवेगमुद्ठिए, अवितिण्णे इह भासती घुव॑ । 
णाहिसि आर कतो परं, बेहासे कस्सेहि किच्चतो ॥ ८ ॥। 


९५. यदि कोई बहुश्न्‌ त-अनेक शास्त्र पारंगत हो, चाहे धामिक-धर्मक्रियाशील हो, ब्राह्मण 
(माहन) हो या भिक्षु (भिक्षाजीवी) हो, यदि वह्‌ मायामय-प्रच्छन्न दाम्भिक कृत्यों में आसक्त (मूच्छित) 
हैं तो वह कर्मों द्वारा अत्यन्त तीब्नता से पीड़ित किया जाता है । 


६६. अब तुम देखो कि जो (अन्यतीर्थी साधक) (परिग्रह का) त्याग अथवा (संसार की अनि- 
त्यता का) विवेक (ज्ञान) करके प्रन्नज्या ग्रहण करने को उद्यत होता है, परन्तु वह संसार-सागर से पार 
नहीं हो पाता, वह यहाँ या धार्मिक जगत्‌ में ध्रूव-मोक्ष के सम्बन्ध में भाषण मात्र करता है। (हे 
शिष्य !) तुम (भी उन मोक्षवादी अन्यतीर्थियों का आश्रय लेकर) इस लोक तथा परलोक को कैसे जान 
सकते हो ? वे (अन्यतीर्थी उभय भ्रष्ट होकर) मध्य में ही कर्मो के द्वारा पीड़ित किये जाते हैं । 


विवेचन--दास्मिक एवं भाषणशुर साधकः कर्मों से पोड़ित--प्रस्तुत गाथा हय में उन साधकों से 
सावधान रहने का संकेत किया गया है, जो मायायुक्त इत्यों में आसक्त हैं, अथवा जो मोक्ष के विषय में 
केवल भाषण करते हैं, क्योंकि ये दोनों राग-दं ष (माया-मान-कषाय) के वश होकर ऐसा करते हैं, और 
रागह्व ष कर्मबन्ध के बीज है, अतः वे नाना लय करके कर्मोदय के समय ढु:खित-पीड़ित होते हैं । 
इसलिए दोनों गाथाओं के अन्त में कहा गया हैं “कम्मेहि किच्चति।._. 

प्रथम प्रकार के अन्यतीर्थी साधक (बहुश्नुत, धार्मिक, ब्राह्मण या भिश्रु) अथवा अन्य साधक 
गृहत्यागी एवं प्रत्नजित होते हुए भी सस्ते, सुलभ मोक्ष पथ का सब्जबाग दिखाते हैं, किन्तु वे स्वयं मोक्ष- 
पथ से काफी दूर हैं, मोक्ष तो क्या, लोक-परलोक का भी पुण्य-पाप आदि का भी उन्हें यथार्थ ज्ञान नहीं 
है, न ही अन्तर में मोक्ष मार्ग पर श्रद्धा है, और न रत्नज्ञय रूप मोक्षमार्ग पर चलते हैं, तब भला वे 





७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ५४-५५ 
(ज) सून्कृतांग चूणि (मूल पाठ टिप्पण) पृष्ठ १७ 


११८ सूच्रझताग--हितीय-अध्ययन--वैत्तालीय 


म्यग्द्शंनादि र॒त्तत्य ही तो मोक्षपथ है; जिसका उन्हे <> उन्हें 





कैसे संसार सागर को पार कर सकते हैं ? सम्यग्दर्शनादि 
सम्यग्जान--वोध नहीं है। 

निष्कष यह है कि मायाचार युक्त अनुष्ठानों में अधिकाधिक आसक्ति अथवा मोक्ष -का भाषण 
मात्र करने वाले कोई भी साधक प्रव्रजित या धामिक होकर कर्मक्षय करने के बदले घोर कर्म॑बन्धन कर 
लेते हैं, जो कर्मोदय के समय उन्हें अत्यन्त पीड़ा देते हैं । कदाचित्‌ हठपूर्वक अज्ञानत॒प, कठोर क्रियाकाण्ड 
या अहिसादि के आचरण के कारण उन्हें स्वर्गादि सुख या इहलौकिक विषय-सुख मिल भी जाएँ, तो 
भी वे सातावेदनीय कर्मंफल भोग के समय अतीबव ग्रुद्ध होकर धर्म मार्ग से विमुख हो जायेंगे। फलतः वे 
सातावेदतीय कर्म भी उनके लिए भावी पोड़ा के कारण बन जायेंगे। 


णाहिसि आर कतो परं-यह वाक्य शिष्यों को पूर्वोक्त दोनों कोटि के अन्‍्यतीर्थी साधकों से 
सावधान रहने के लिए प्रयुक्त है। इसका आशय यह है कि शिष्यों ! यदि तुम मोक्ष और लोक से अन- 
भिन्ञ कोरे भाषणभट्टों का आश्रय लेकर उनके पक्ष को अपनाओगे तो कैसे संसार और मोक्ष को जान 
सकोगे ९ 


कठिन शब्दों को व्यास्या--अभिणूमकर्डोह मुच्छिए--अभिमुख रूप से (चलाकर) 'णूम' यानि माया- 
चार कृत असदलनुष्ठानों में मूच्छित--गुद्ध ।*” कम्मेहि फिच्चति--वे (पूर्वोक्त साधक) कर्मों से छेदे जाते हैं** 
पीड़ित किये जाते हैं। विवेगं--विवेक के दो अर्थ हैं-परित्याग .और परिज्ञान । यहाँ कुछ अनुरूप प्रासं- 
गिक छाब्दों का अध्याहार करके इसकी व्याख्या की गयी है -परियग्रह का त्याग करके” या संसार की 
अनित्यता जानकर । अवितिण्णे--संसार सागर को पार नहीं कर पाते | ध्र्‌व>"शाइवत होने से ध्रुव यहाँ 
मोक्ष अर्थ में हैं। अतः ध्रूव का अर्थ है मोक्ष या उसका उपायेरूप संयम ।** । 





णाहिसि आरं कतो परं->-वृत्तिकार के अनुसार उन अन्यतोर्थिकों के पूर्वोक्त मार्ग .काः आश्रय 
करके आरं--इसे लोक को. तथा परं--परलोक को कैसे जान सकेगा? अथवा आर यानी ग्रंहस्थ धंम 
और परं (पार) अर्थात प्रब्रज्या के पर्याय को"“अथवा आरं यानी संसार को और पर यानी मोक्ष को 
चुणिकार इसके बदले “'ण णेहिसि आर पर वा! पाठान्तर मानकर व्याख्या करते हैं-'णणेहिसित्ति'"“न 
नयिष्यसि मोक्षम्‌ आत्मानं पर वा। तत्नात्मा आरं, परं पर एवं ।” अर्थात्‌ उन अन्यतै्थिकों के मत का 
आश्रय लेने पर आरं॑ यानी आत्मा स्वयं और परं यानी पर-दूसरे को मोक्ष नहीं ले जा सकोगे | * बेहासे 
++अन्तराल (मध्य) में ही, इतो अ्रष्टस्ततो भ्रष्ट: होकर मझधार में ही । | 





ह& सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति, पु० ५६ के आधार पर . 
१० आभिमुख्येन णूमंति कर्ममाया. वा तत्कृतेरसदनुष्ठाने: मूच्छिता गृद्धा: । 
११ विवेक॑ परित्यागं परिपग्रहस्य, पंरिज्ञानं वा संसारत्य॑ 


श्र ध्र॒वो मोक्षस्तं, तदुपायं वा संयम 
१३ कथ ज्ञास्पस्यारं इहभवं कुतों वा परं परलोकं; यदि वा आरंमिति गुंहस्थत्वं, परमिति प्रव्रज्यापययिम्‌, अथवा 


आरमिति संसार, परमिति मोक्षमु"' ।” सुत्नकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० १६ के अनुसार 


प्रथम उद्देदक ! गाया.६७. - के 


क्वायथाच्आारः क्छा कक ह्ट्र्प्ह्व्छ 


६७ जद विय णिगिणे किसे चरे, जह विय भुजिय सासतमंतसो । 
जे इ॒ह सायाइई मिज्जती, आगंता. गरब्भाय5णंतसो ॥६॥ 


४७. जो व्यक्ति इस संसार में माया आदि से भरा है, वह यद्यपि (चाहे) नग्न (निर्वस्त्र) एवं 
(घोर तप से) कृश होकर विचरे और (यद्यपि) कंदाचित्‌ मासखमण करे; किन्तु (माया आदि के फल- 
स्वरूप] वह्‌ अनन्त काल तक गर्भ में आता रहता है -गर्भवास को प्राप्त करता है । 

विवेचन--मायादि युक्त उत्कृष्ट क्रिया और तप : संसार-वृद्धि के कारण--प्रस्तुत सूत्र गाथा में कर्मक्षय 
के लिए स्वीकार की गयी माया युक्त व्यक्ति की नग्नता, छगता एवं उत्कृष्ट तपस्था को कमंवन्ध की और 
परम्परा से जन्म-मरण रूप संसार परिभ्रमण की जड़ बतायी जाती है, कारण बताया गया है-- जे इह 
मायाइ मिज्जइ! | आशय यह है कि जो साधक निष्किञ्चन है, निर्वस्त्र है, कठोर क्रियाओं एवं पंचारिन तप 
आदि से जिसने शरीर को कृश कर लिया है, उत्कृष्ट दीघ॑ तपस्या करता है, किन्तु यदि वह माया(कपट), 
दम्स, वज्चना, धोखाधड़ी; अज्ञान एवं क्रोध, अहँकार, लोभ, मोह आदि से लिपटा हुआ है, वो उससे मोक्ष 
द्राति दूर होता चला जाता है पा बह अनन्तकाल तक संसार में परिभ्रमण करता है। यहाँ माया शब्द 


यम वध पलक्षण से सम्‌ पका और आम चर सा टन, उपाय । वास्तव में कर्मो 
से मुक्त हुए बिता मुक्ति नहीं हो सकती, और कमा! मुक्ति राग, है ष, मोह, कषाय आदि के छुटे बिना 
हो नहीं सकती। व्यक्ति चाहे जितनी कठोर साधना कर /, जब तक अन्तर से राग, ढ ष, मोह, 
माया आदि नहीं छटते, तब तक वह चतुर्गंति रूप संसार में ही अनन्त बार परिभ्रमण करता रहेगा | 
यद्यधि लपस्था साधना कर्म-मुक्ति का कारण अवश्य है, लेकिन वह राग, हढ ष, काम, मोह, मिथ्यात्व, 


अज्ञान आदि से युक्त होगी तो संसार का कारण बन जायेगी १ 

ह इसी आशय से उत्तराध्ययन सूत्र, इसिसासियाईं एवं धम्मपद आदि में बताया गया है कि जो 
अंज्ञानी मासिक उपवास के अन्त में कुश की नोंक पर आये जितना भोजन करता है, वह जिनोवत रत्त- 

ैय रूप धर्म की सोलहवीं कला को भी वहां पा वक्त + वीं री षड >जूऋआ5ा 
त्रय रूप धर्म की सोलहवीं कला की भी नहीं पा सकता | 
- जे इह सायाद”/णंत सो वाक्य को व्याख्या--वृत्तिकार के अनुसार-जो (तीथिक) इस लोक में . 

माया आदि से परिपूर्ण है, उपलक्षण से कषायों से युक्त है, वह गर्भ में वार-बार आता रहेगा, अनन्त 
बार यानी अपरिमित काल तक । चूणिकार 'जइ विह शायाई मिज्जति'“ऐसा पाठान्तर मानकर व्याख्या 





(४ देखिये--इसी के समर्थेक्त पाठ ४-८ 
(क) मासे-मासे तु जो बालो कुसग्गेणं तु भूजए । 
न सो सुयवखाय धम्मस्स कले अग्घई सोलसि ॥ 
(ख) मासे-मासे कुसग्गेन बालो भुड्जेय्य भोजन । 
न सो संखत धम्मानं कल अग्घति सोलसि ॥ 
(ग) इन्दनागेण अरहता इसिणा बुइतं--भासे मासे य जो बालो कुसस्गेण आहारए । 
ण से सुबखाय घम्मस्स अग्घती सत्तिमं कर ॥१३॥ 


--उत्तराध्ययन अ० ६/डिंड 


“--पघप्रम्मपद ७० 


“-इसिभांसियाई अ० १३ पृ० €३ 


१२० सुत्रकृतांग--द्वितीय भष्ययत--पैतालोय 


क्रते हैं--माया का अथे है--जहाँ निदश (कथन) अनिदिष्ट--अप्रकट रखा जाता है। उन माया प्रमुख 
कषायों से यदि वह साधक भरा (युक्त) है तो'"॥१४ 


प्राज-लज्िर॒ल्ि-जप्तव्यछा-- 


९८. पुरिसोरम पावकम्पुणा, पलियंतं मणुयाण जीवियं। 
सच्चा इह कामसुच्छिया, मोहं जंति नरा असंबुडा ॥१०॥ 


६९. जयय॑ विहराहि जोगवं, अणुपाणा पंथा दुरुत्तरा। 
अणुसासणमेव पक्‍कमे, वीरेहि सम्मं परवेदियं ॥११॥ 


१००. बिरया वीरा समुट्ठिया, कोहाकातरिग्रादिपीसणा। 
पाणे ण हणंति सब्वसो, पावातो विरया$भिनिव्बुडा ॥१२॥ 


श्प हे पुरुष ! पापकर्म से उपरत--निवृत्त हो जा रुष ! पापकर्म से उपरत--निवृत्त हो जा। जा आग का जीवन सान्त--नाशवाब्‌ है.। 
“ उछत--गुद्ध हैं, और 


जो मानव इस मनुष्य जन्म में या इस संसार में आसकत हैं, तथा 

हिंसा, झूठ आदि पापों से निवृत्त नहीं हैं, बे मोह को प्राप्त होते हैं, अथवा मोहकर्म का संचय करते हैं। 
६६. (हे पुरुष !) तू यतता (यत्न) करता हुआ, पांच समिति और तीन गुप्ति से युक्त होकर 

विचरण कर, वर्योकि सूक्ष्म प्राणियों से युक्त मार्ग को (उपयोग यतना के बिला) पार करता दुष्कर- 

दुस्तर है। अत: शासन-जिन प्रवचन के अनुरूप (शास्त्रोक्त विधि के अनुसार) (संयम मार्ग में) 

पराक्रम (संयमानुष्ठान) करो । सभी रागह्व ष विजेता वीर अरिहन्तों ने सम्यक्‌ प्रकार से यही बताया है। 


ह १००. जो (हिंसा आदि पापों से) विरत हैं, जो (कर्मों को विदारण-विनष्ट करने में) वीर 
है, (गरह--आरम्भ-परियग्रह आदि का त्याग कर संयम पालन में) समुत्यित-छतद्यत है, जो क्रोध ओर 
माया आदि कषायों तथा परियग्रहों को दूर करने वाले हैं, जो सर्वथा (मन-व्चन-काया से) प्राणियों का 
चघात नहीं करते, तथा जो पाप से निवृत्त हैं, वे प्रुरुष (क्रोधादि श्ान्त हो जाने से मुक्त जीव के समान) 


शात्त हैं। नल । 

ह विवेचन--पापकर्म से विरत होने का उपदेश--प्रस्तुत त्रिसृत्री 
रहने का परम्परागत उपदेश विविध पहलुओं से दिया गया है। इनमें 
निम्नोक्त बोधसूत्र है-- । 

....... : (१) जीवन नाशवान्‌ है, इसलिए विविध पापकर्मों से दूर रहो । 
(२) विषयासक्त मनुष्य हिंसादि पापों में पड़कर मोहमृढ़ बनते हैं। 


हे 


में साधु-जीवन में पापकर्म से दर 
 पापकर्म से निवृत्ति के लिए 


__......_++++++5 





१५ (क) सूत्रकृतांक शीलांकवृत्ति पत्न ४७, है हु ह 


प्रथम उद्दे शक ४ गाथा €८ से १०० १२१ 


(३) यतनापूर्वक समिति-गुप्तियुक्त होकर ! समिति-गुप्तियुक्त होकर प्रवृत्ति करने से पापकर्मवन्ध नहीं होता । 
४) जो हिंसादि पापों तथा क्रोधादि कषायों से विरत होकर संयम में उच्यत हैं, वे मुक्त आत्मा 
के समान शान्‍्त एवं सुखी हैं । 





पाप कर्म क्‍या है, कैसे बंधने-छुटते हैं ?--बहुत से साधक साधु-जीवन को तो स्वीकार कर लेते हैं. 
परन्तु पाप-पुण्य का सम्यक्‌ परिज्ञान उन्हें नहीं होता, त ही वे यह जानते हैं कि पापकर्म कैसे-कैसे बंध 
जाते हैं? और कैसे उन पापकर्मों से छुटकारा हो सकता है ? प्रस्तुत त्रिसूत्री में भगवान्‌ ऋषभदेव ने 
समस्त कर्म-विदारण वीर तीर्थंकरों द्वारा उपादिष्ट पापकर्म विषयक परिज्ञा् दिया है। पापकम वे हैं 
जो आत्मा को नीचे गिरा देते हैं, उसकी शुद्धता, स्वाभाविकता और निर्मलता पर अज्ञानं, मोह आदि 
का गाढ़ आवरण डाल देते हैं, जिससे आत्मा ऊर्ध्वगमन नहीं कर पाता, विकास नहीं कर पाता । पाप- 
कर्मों के कारण ही तो प्राणी को सम्यक्‌ धर्ममाग नहीं मिल पाता और बार-बार मोह एवं अज्ञान के 
कारण पाप में अधिकाकिध वृद्धि करके नरक, तिर्यच आदि दुःख प्रदायक गतियों में भटकता रहता है। 
इसीलिए गाथा €८ में स्पष्ट कहा गया है -- 'पुरिसोरभ पावकम्पुणा । इसका आशय यह है कि अब तक 
तुम अज्ञानदिवश पापकर्मो में बार-बार फँसते रहे, जन्म-मरण करते रहे, किन्तु अब इस पापकर्म से 
विरत हो जाओ। इस कार्य में शीघक्रता इसलिए करनी है कि जिंदगी का कोई भरोसा वहीं है, वह 
नाशवान है । जो मनुष्य इस शरीरादि जीवन को, मोह में पड़कर इसे विषय-भोगों में नष्ट कर देते हैं, 
विविध हिंसादि पाप करके शरीर को पोषते रहते हैं, तप-संयम के कष्ट से कत्राते हैं, वे पते है। इज 
अनेक पापकर्मों का संचय कर लेते हैं, उतका फल भोगत समय फिर मोहावृत हो जाते हैं। इसलिए 
सद्धर्माचरण एवं तप-संयम द्वारा पापकर्म से शीघ्र विरत हो जाना चाहिए। 


प्रदन होता है-पापकर्म तो प्रत्येक प्रवृत्ति में होता सम्भव है, इससे कैसे बचा जाय ? इसके 
लिए €४ गाथा में कहा गया--“जययं विहराहि””*“पवेइयं । अर्थात्‌ प्रत्येक प्रवृत्ति यतनापुर्वक करने से 
प्रापकर्म का ब॒न्ध नहीं होता | दशवेकालिक आदि शास्त्रों में यही उपाय पापकर्मंबन्ध से बचने का बताया 
है। आचारांग आदि शास्त्रों में यत्रतत्र पापकर्म से बच्चने की विधि बतायी गयी है । पाँच समिति, तीन- 
गुप्ति, पंचमहात्रत, दशयतिधर्म आदि सब पापकम से बचने के शास्त्रोक्त एवं जिनोक्त उपाय हैं । 


पापकर्म से विरत साधक कसा होता है, उसकी क्या पहिचान है ? इसके लिए गाथा १०० में 
स्पष्ट बताया है--(१) वे हिसा आदि पापों से निवृत्त होते हैं, (२) कर्मक्षय करने के अवसर पर वीरवृत्ति 
धारण कर लेते हैं, (३) संयमपालन में उद्यत होते हैं, (४) क्रोधादि कषायों को पास नहीं फटकने देते, 
(५) मन-वचन-काया से कृत-कारित-अनुमोदित रूप से प्राणिहिसा नहीं करते, (६) पापकम्मबन्ध होने' के 


कारणों (मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय, अशुभ भोग, से दूर रहते हैं, (७) ऐसे साधक मुक्त जीवों के 
समान शान्त होते हैं । 


९६ सूत्रकुृतांप शीलांक वृत्ति पत्र ५६ के आधार 


११२ . सृत्रकृतांग-ट्वितोय अध्ययन--वेतालीय 


कठिन शब्दों की व्याद्या-- पलियंत्ं--वृत्तिकार ने इसके संस्कृत में दो रूप-..'पत्यान्त' एवं 'पर्यन्त' 
मानकर व्याख्या की है कि पुरुषों का जीवन अधिक से अधिक तीन पल्य (पल्योपम) “तो पत्योगम के मध्य मे होता है। जबवा पहला सो शिव टिकता है । 
और पुरुषों का संयम जीवन तो पल्योपम के मध्य है। अथवा पुरुषों का जीवन पर्यन्त>सान्त 
“तोशवॉन हैं। जोगव>संयम-योग से युक्त यानी फ्वसमरिति- युक्त यानी पंचसमिति--न्िग्ुप्ति से युक्त होकर । अणुसासणंन- 
शास्त्र या आगमस के अनुसार | अणुपाणार-सुक्षम प्राणियों से युक्त । बीरेंह-कर्मविदारण-- वीर अरिहन्तों 
ने | कोहकायरियाइपीसणा--क्रोध और कातरिका्-- माया, आदि शब्द से मान, लोभ, मोहनीय कर्म आदि 
से दूर। अभिनिष्वुड़ा>- शान्त (१५ 


प्नरीषप्मछस्तहडच्त-सप्सह्हे्ा 


१०१ णविता अहमेव लुप्पए, लुप्पंती लोगंसि पाणिणो । 
एवं सहिए5घिपासते, अणिहे से पुद्दोॉ*धियासए ॥१३॥ 


१०२ धुणिया कुलियं व लेबवं, कसए देहमणासणार्दिहि। 
अविहिंसासेव. पव्वए, अणुधम्मों मुणिणा पवेदितो । १४॥ 


१०३ सडणी जह पंसुगुंडिया, विधुणिय धंसयती सिय॑ रय॑। 
एवं दविओवहाणवं, कस्मं खबति तवस्सि माहणे ॥१५॥ 

१०१. ज्ञानादि से सम्पन्न साधक इस प्रकार देखे (आत्म-निरीक्षण करे) कि शीत-उष्ण आदि 
परीषहों (कष्टों) से केवल मैं ही पीड़ित नहीं किया जा रहा हूँ, किक्तु संसार में दूसरे प्राणी भी (इनसे) 
पीड़ित किये जाते हैं। अतः उन परीषहों का स्पर्श होने पर वह (संयमी) साधक क्रोधादि या राग-द्रे प- 
मोह से रहित होकर उन्हें (समभावपुर्वक) सहन करे। 

१०२. जैसे लीपी हुई दीवार-भींत (लेप) गिरा कर पतली कर दी जाती है, वैसे लक 
पी पल अल कर दैमा- द्वारा देह को क्रश कर देना-- जा वा हि देना चाहिए। तथा (साधक को) अहिंसा धर्म में ही गति प्राप्ति 
करनी चाहिए । यही अनुधमं--परीषहोपसर्ग सहन रूप एवं अहिंसादि धर्म समयानुकूल या मोक्षासुकूल 
है, जिसका भ्ररूषण मुनीन्द्ध स्वज्ञ प्रभु ने किया है। ह 

१०३. जैसे धूल से भरी हुई पक्षिणी अपने अंगों या पंखों को फड़फड़ाकर शरीर में लगी हुई 
रज को झाड़ देती है, इसी प्रकार भव्य उपधान आदि तपस्या करने वाला तपस्वी पुरुष कर्म रज को 
झाड़ (नष्ट कर) देता है । न 

विवेचन--परीषह्‌ और उपसर्ग : क्यों और कैसे सहे ?--प्रस्तुत त्रिसृत्री में शीत और उष्ण परीषहों-- 
उपसर्गों को सहन करने का उपदेश क्यों है ? तथा परीषहादि कैसे किस पद्धति से सहना चाहिए हे ! इस 
सम्बन्ध में मार्ग निर्देश किया गया है । पा तह तल का खत जन धर्म का पारिभाषिक शब्द है। तत्त्वार्थसूत्र में कहा 
गया है ....मार्गाच्यवन-निर्जरार्थ परिषोढव्या: परीषहा:,--धर्मार्ग से विचलित या भ्रष्ट न होने तथा निर्जरा से विचलित या ' लिए जो कच्ट गन-चन-ताया से से जाते हैं, मे बतेगह कहलाते हर त्‌ कथा निर्जरा 
के लिए जो कष्ट मन-वचन-काया से सहे जाते हैं, वे परीषह कहलाते हैं।'” ऐसे परीषह २२ हैं। 


१७ (क) सृत्रकृर्ताक शीलार्कवृत्ति पत्र ५७ 
१८ तत्वार्थतुत्र अ० ६/३ 


प्रथम उद्देशक : गाथा १०१ से १०३ १२३ 


आचारांग-सूत्र में दो प्रकार के परीषह बताये गये हैं-शीत और उण्ण | जिन्हें अनुकूल और प्रतिकूल 
परीषह भी कहा जाता है। २२ परीषहों में से स्त्री और सत्कार, ये दो शीत या अनुकूल परीषह कहलाते _ 
हैं, तथा शेष २० परीषह उष्ण या प्रतिकूल कहलाते हैं। इसीप्रकार उपसर्ग भी शीत और उष्ण दोनों 
प्रकार के होते हैं ।१* उपसग परीषह सहन क्यों करना चाहिए ? इसके लिए श्ञास्त्रकार चिन्तन सूत्र 
प्रस्तुत करते हैं--(१) ये उपसर्ग और परीषह मुझे ही पीड़ित नहीं करते, संसार के सभी प्राणियीं को 
पीड़ित करते हैं। परन्तु पूर्वकृत कर्मोदयवश जब ये कष्ट साधारण व्यक्ति पर आते हैं, तो वह हाय-हाय 
करता हुआ इन्हें भोगता है, जिससे कमक्षय (निर्जरा) के बदले और अधिकाधिक कर्म बंध कर लेता हैं, 
यो जल लायक इनेटल अशुभ कमी की कने बानकर इन्हे गन सम्पन्न साधक पर्वक्त अशुभ कर्मों का फल जानकर इन्हें शत्र नहीं, मित्र के रूप में देखता है, 

कि ये परीषह या उपसर्ग साधक को करमनिर्जरा का अवसर प्रदान करते हैं, धर्म पर हृढ़ता की भी 
कसौटी करते हैं। अतः परीषहों और उपसर्गों को समतापूर्वक सहन करना चाहिए। उस समय न तो 
उन कष्टदाताओं या कष्ठों पर क्रोध करे, और न कंष्टसहिष्णु होने का गये करें। अनुकूल परीषह या 
उपसगे जाने पर विषयसुख लोलुपतावश विचलित न हो, अपने धर्म पर डटा रहे । इन्हें सहन करने से 
साधक में कष्टसहिष्णुता, घीरता, कायोत्सर्ग-शक्ति, आत्म-शक्ति आदि गुणों में वृद्धि होती है । 








अज्ञानी लोग विविध कष्टों को सहते हैं, पर विवश होकर, समभाव से नहीं, इसी कारण वे 
निर्जेरा के अवसरों को खो देते हैं । 


परीषह और उपसर्ग सहने के सहज उपाय--शास्त्रकार ने परीषह और उपसर्ग को सहजता से 
सहने के लिए तीन उपाय बताये हैं-- 


(१) शरीर को अनशन आदि (उपवासादि) तपश्चर्या के द्वारा झुश कर दें; 
(२) परीषह या उपसर्ग के आने पर अहिंसा धर्म में डटा रहे; 


(३१) उपसर्ग या परीषह को पूर्वकृत कर्मोदयजन्य जानकर समभाव से भोग कर कर्मरज को 
झाड़ दे ।*९ 


यह एक मनोवैज्ञानिक तथ्य है कि स्वेच्छा से अपनाये हुए कष्टों को मनुष्य कष्ट अनुभव नहीं 

करता, किन्तु जब दूसरा उन्हीं कष्टों को देने लगता है तो कष्ट असह्य हो जाते हैं। इसीलिए शास्त्रकार 

- कहते हैं कि परीषहों और उपसर्गों को समभावपूर्वेक हँसते-हँसते सहने के लिए पहले साधक को स्वेच्छा 

से विविध कष्टों की--अनशनादि तपस्या, त्याग, प्रत्याख्यान, कायोत्सगे, सेवा, आतापना, वस्त्रसंयम, 

कायक्लेश, प्रतिसंलीनता, ऊनोदरी, रसपरित्याग, बुत्ति संक्षेप आदि के माध्यम से अपनाकर अभ्यास 
फरता चाहिए। आचारांग .सूत्र में इसके लिए सम्यक्‌ मार्गदर्शन दिया गया है । 





१६ इत्यीसक्कार-परीसहो य दो भाव सीयला एए । 

सेसा बीस उण्हा परोसहा हुँति नायब्वा ॥ +आचाए० नियुक्ति गा० २०३ 
२० (क) सूत्रकृतांग शीलॉक वृत्ति पत्र ५७-५८ के आधार पर 

(ख्र) 'कसेहि अप्याणं जरेहि अप्पाणं “+आधचारांग श्र्‌ू० १ अ० ४ उ० ३/१४१ 


१२४ सृत्रकृतांग--ट्वितीय अध्ययन --बैतालौय 


अभ्यास परिपक्व हो जाने पर साधु-जीवन में अकस्मात्‌ कोई भी उपसर्ग या परीषह आ पड़े तो 
उस समय अहिंसा धर्म के गुणों-क्षमा, दया, घैर्यें आदि को धारण करता चाहिए । उस समय न तो 
उस परीषह या उपसर्ग के निमित्त को कोसना चाहिए और न ही झुंझलाना या झल्लाना चाहिए। 
विलाप, ० रोष, या द्वेष करना भावहिंसा है, और यह प्रकारान्तर से आत्महिंसा (आत्म गुणों 
का घात) है । 


जैन दर्शन का माना हुआ सिद्धान्त है कि मनुष्य पर कोई भी विपत्ती, संकट, यातना या कष्ट 
अथवा दु:ख पूर्वक्ृत अशुभ कर्मों के उदय के कारण आते हैं, परन्तु अज्ञानी व्यक्ति असातावेदनीय कर्मों को 
भोगने के साथ आकुल-व्याकुल एवं शोकात्तं होकर नया कर्मंबन्ध कर लेता है, इसलिए शास्त्रकार ने १०१ 
सूत्र गाथा में बताया है कि ज्ञानी साधक उपसर्ग या परीषहजन्य कष्ट आने पर पूर्वकृत कर्मफल जानकर 
उन्हें समभाव से भोगकर उस कर्मरज को इस तरह झाड़ दे, जिस तरह घूल से सत्ता हुआ पक्षी अपने 
पंख फड़फड़ा कर उस धूल को झाड़ देता है। 


कठिन शब्दों की व्याड्या--लुप्पए--शीतोष्णा दिदुःख विद्येषों, (परीषहों) से पीड़ित होता है । लुप्पंतीर- 
अतिदुःसह, दुःखों से परितप्त-पीड़ित होते हैं। सहितेर्थथपासते वृत्तिकार के अनुसा र२--सहिंतोज्ञानादिभि:, 
स्वहितो वा आत्महितः सन्‌ पश्येत--ज्ञानादि से युक्त-सम्पन्न, अथवा स्वहित यानी आत्म-हितेषी होकर 
कुशाग्र बुद्धि से देखे--पर्यालोचन करे | चूणिकार के अनुसार--“सहिते “अधिक एथंगू जनान्‌ पद्यति- 
अधिपश्यति ” - अर्थात्‌ ज्ञानादि सहित साधक पृथक-पृथक अपने से अधिक लोगों को देखता है। अणिहे से 
पुद्छोष्चियासए+- निह कहते हैं-पीड़ित को । जो क्रोधादि हारा पीड़ित न हो, वह अनिह कहलाता है । 
ऐसा महासत्व परीषहों से स्पृष्ट--आक्रान्त होने पर समभाव से सहन करें, अथवा अनिह अर्थात्‌ अनि- 
गृहित--नहीं छिपाने वाला । अर्थात्‌ तप-संयम में तथा परीषह सहन में अपने बल-वीर्ये को न छिपाए । 
छुलियं व लेबबं>-लेप वाली (लीपी हुई) भींत या दीवार को । कसए+< पतली, कृश कर दे । अविहिंसा पव्वए 
--विविध प्रकार की हिंसा विहिंसा है । विहिसा न करना अविहिंसा है, उस अविहिंसा धर्म पर प्रवत्र 
रूप में चलना या डटे रहना चाहिए । अणुधम्मो वृत्तिकार के अनुसार “अमुगतो मोक्षम्प्रति अनुकूलो धर्मोश्ुधर्मः 
अहिसालक्षण: परीण्होषसगंसहनलक्षणश्च धर्म:” अर्थात्‌ मोक्ष के अनुकूल अहिंसा रूप और परीषहोपसगग 
सहनरूप धर्म अनुधर्म है। गा जज पर है, वहाँ इसका 
अर्थ किया गया है-पूर्व तीर्थकरों द्वारा आचरित धर्म के अनुरूप, अथवा पूर्व तीर्थंकर चरित धर्म का 
अनुसरण अथवा धर्म के अनुरूप-धर्म सम्मत ।*' पंसुगु डिया-- पूल से सनी हुई। घंसयती+-झाड़ देती है । 
सियय रथ॑-+लगी हुई रज को | दबिभो--द्रव्य अर्थात्‌ भव्य--मुक्ति गमन योग्य व्यक्ति । उवहाणबं जो मोक्ष 
के उपन्‍्ूसमीप, स्थापित कर देता है, वह उपधान (अनशनादि तप) कहलाता है, उपधान रूप तप के 
आराधक को उपधानवान कहते हैं । | 





२१ (क) सूत्रकृतांग शीर्लांक वृत्ति पत्रांक ५७-५८ 


(ख) सूयगर्डंग चूणि, (मू० पा० टिप्पण) पू० श८ 
(ग) देखो आचारांग में-- 'एवं खु अणुधम्मियं तस्स' का विवेचन-आचारांग विवेचन ६/१/४२ पृ० ३०७ 


प्रथम उहशक : गाथा १०४ से १०८ १२५ 
सअस्तुच्कत्त-परी प्नकछ्छ-व्िजयोप्तल्हेड्डा-- 


१०४ उटिठियमणगारसेसणं, समर्ण ठाणठियं तवस्सिणं। 
डहरा बुड्ढा य पत्थए, अचि सुस्से ण य त॑ ले जणा ॥१६॥ 


१०५ जहइ कालुणियाणि कासिया, जद्ट रोबंति व पुत्तकारणा । 
दवियं भिक्‍्खु समुदिठतं, णो लब्भंति ण संठवित्तए ॥१७॥ 


१०६ जह वि य कामेहि लाविया, जइ णेज्जाहि ण॑ बंधिउं घर । 
जति जीवित णावकंखए, णो लब्मंति ण संठवित्तए ॥१८७ 


१०७ सेहंति य णं॑ समाइणो, साथ पिया य सुता य भारिया । 
पासाहि णें पासओ तुर्म, लोयं परं पि जहाहि पोस णे ॥१९॥ 


१०८ अस्ने अन्नेहि घुच्छिता, सोहूं जंति नरा असंचुडा । 
विसस॑ विसमेहि गाहिया, ते पवेहि पुणो पगव्भिता ॥२०॥ 


१०४. गृह त्याग कर अनगार बने हुए तथा एपणां पालन के लिए उत्यित--तत्पर अपने संयम 
स्थान में स्थित तपस्वी श्रमण को उसके लड़के-बच्चे तथा बड़े-बूढ़े (मां-बाप आदि) (प्रव्नज्या छोड़ देने की) 
चाहे जितती प्रार्थना करें, चाहे (प्रार्थना करते-करते) उनका गला सूखने लगे--(वे थक जाएँ, परन्तु वे) 
उस (अ्रमण) को पा नहीं सकते, अर्थात्‌ -मनाकर अपने अधीन नहीं कर सकते । 


१०५. यदि वे (साधु के माता-पिता आदि स्वजन) (उसके समक्ष) कछणा-प्रधान बचन बोलें या 
कारुण्योत्पादक कार्य करें और यदि वे अपने पुत्र के लिए रोयें-विलाप करें, तो भी मोक्ष-साधना या साधु- 
धर्म का पालन करने में उद्यत उस द्रव्य (भव्य+-मुक्तिगमन योग्य) उस (परिपक्व) भिक्षु को प्रव्नज्या 
भ्रष्ट नहीं कर सकते, न ही वे उसे पुनः य्हस्थ वेष में स्थापित कर सकते हैं । 


. १०६: चाहे (साधु के पारिवारिक जन उसे) काम-भोगों का प्रलोभन दें, वे उसे वाँधकर घर पर ले ॒ 
जाए, परन्तु वह साधु यदि असंयमी जीवन नहीं चाहता है, तो वे उसे अपने वश में नहीं कर सकते, और 
न ही उसे पुनः गृहवास में रख सकते हैं । 


ु १०७. “यह साधु मेरा है, ऐसा जानकर साधु के प्रति ममत्व करने वाले उसके माता-पिता और 
पत्नी-पुत्र आदि (कभी-कभी) साधु को शिक्षा भी देते हैं-तुम तो प्रत्यक्षदर्शी हो या यूक्ष्म (दूर) दर्शी हो 
अतः हमारा भरण-पोषण करो । ऐसा न करके, तुम इस लोक और परलोक दोनों के कतंव्य को छोड़ रहे 
हो । (अतः किसी भी तरह से) हमारा पालन-पोषण करो । ः 


१०८. संयम भाव से रहित (असंबृत) कोई-कोई मनुष्य--(अपरिपक्व साधक) (माता-पिता, स्त्री- 
पुत्त आदि) अन्यान्य पदार्थो में मूच्छित-आसक्त होकर मोहमूढ़ हो जाते हैं । विषम व्यक्तियों--संयम रहित 
मानवों द्वारा विषम-असंयम ग्रहण कराये हुए वे मनुष्य पुनः पापकर्म करने सें वृष्ट हो जाते हैं। 


१२६ सुत्रकृताँग--द्वितौय अध्ययन--चैतालौय 


विवेचन--अनुकूल परीषह-उपसगं--सहन का उपदेश--प्रस्तुत पाँच सूत्रों में शास्त्रकार ने माता-पिता 
आदि स्वजनों द्वारा साधु को संयम छोड़ने के लिए कैसे-कैसे विवश किया जाता है ? उस समय साधु क्या 
करे ? केसे उस उपसर्ग या परीषह पर विजय प्राप्त करे ? अथवा साधु धर्म पर कसे डटा रहे ? यह तथ्य 
विभिन्न पहलुओं से प्रस्तुत किया है । हु 


स्वजनों द्वारा असंयमी जीवन के लिए विवश फरने के प्रकार-यहाँ पाँच सूत्रों में क्रमशः अनुकूल उपसग 
का चित्रण किया है, साथ ही साधु को हढ़ता रखने का भी विधान किया है-- न्‍ 


दे (१) संयमी तपस्वी साधु को ग्रहवास के लिए उसके ग्रहस्थ पक्षीय स्वजन प्रार्थना एवं अनुनय- 
वनय करे, 


(२) दीनतापूर्वक करुण बिलाप करें या करुणकृत्य करें, 

(३) उसे ग्रहवास के लिए विविध काम-भोगों का प्रलोभन दें, 

(४) उसे भय दिखाएँ, मारें-पीठें, बाँधकर घर ले जाएँ, 

(५) नव दीक्षित साधु को उभय-लोक भ्रष्ट हो जाने की उलटी शिक्षा देकर संयम से भ्रष्ट करें, 
(६) जरा-सा फिसलते ही उसे मोहान्ध बनाकर नि:संकोच पाप-परायण बना देते हैं । 


पाँचवीं अवस्था तक सर्व विरति संयमी साधु को स्वजनों द्वारा चलाए गए अनुकूल उपसर्ग बाणों 
से अपनी सुरक्षा करने का अभेद्य संयम कबच पहनकर उनके उक्त प्रक्षेपास्त्रों को काट देने और हृढ़ता 
बताने का उपदेश दिया है। 


उपसर्ग का प्रथम प्रकार--जो अनगार तपस्वी, संयमी और महात्रतों में हढ़ है, उसे उसके बेटे, पोते 
या माता-पिता आदि आकर बार-बार प्रार्थना करते हैं--आपने बहुत वर्षों तक संयम पालन कर लिया, 
अब तो यह सब छोड़कर घर चलिए | आपके सिवाय हमारा कोई आधार नहीं है, हम सब आपके 
बिना दु:खी हो रहे हैं, घर चलिए, हमें संभालिए ।” इसी लिए इस गाथा में कहा गया है--डहरा बुड्‌ढा 
य॑ पत्थए ।' 

डपसगे का दिवतीय अ्रकार-- अब दूसरा प्रकार है--करुणोत्पाद्क वचन या कृत्य का । जैसे---उसके 
गृहस्थ पक्षीय माता, दादी, या पिता, दादा आदि करुण स्वर में बिलाप करके कहें--बेटा ! तुम हम 
दुःखियों पर दया करके एक बार तो घर चलो, देखो, तुम्हारे विना हम कितने दुःखी हैं ? हमें दुःखी करके 
कौन सा स्वर्ग पा लोगे ?” यह एक पहलू है, संयम से विचलित करने का, जिसके लिए शास्त्रकार कहते 
हैं--“जइ फालुणियाणि कासिया ।” इसी का दूसरा पहलू है, जिसे शास्त्रकार इन शब्दों में व्यक्त करते हैं -- 
'जइ रोयंति य पुत्तकारणा--आशय यह है कि उस साधु की गृहस्थ पक्षीय पत्नी रो-रोकर कहने लगे-है 
नाथ ! हे हृदयेरवर ! हे प्राणवललभ ! आपके बिना सारा घर सूना-सूना लगता है । बच्चे आपके बिना 
रो रहे हैं, जब देखो, तब वे आपके ही नाम की रट लगाया करते हैं। उन्हें आपके बिना कुछ नहीं सुहाता। 
भेरे लिए नहीं तो कम से कम उन नलहें-मुन्नों पर दया करके ही घर चलो ! आपके घर पर रहने से 
आपके बूढ़े माता-पिता का दिल भी हरा-भरा रहेगा। अथवा उक्त साधु की पत्नी अश्र्‌ पूरित नेत्रों से 
गदुगद होकर कहे--'आप घर नहीं चलेंगे तो मैं यहीं प्राण दे दूंगी । आपको नारी हत्या का पाप लगेगा | 
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इतने निष्ठर मत बनिये ।” अथवा उसके बूढ़े स्वजन रो-रोकर कहें--“बेटा ! एक बार तो घर चलो । 
कुलदीपक पुत्र के बिना घर में सर्वत्र अन्धेरा है । हमारा वंश, कुल या घर सूना-सूना है। अतः और कुछ 
नहीं तो अपनी वंशवृद्धि के लिए कम से कम एक पुत्र उत्पन्न करके फिर तुम भले ही संयम पालना । 
हम फिर तुम्हें नहीं रोकेंगे । केवल एक पुत्र की हमारी मनोकामना पूर्ण करो ।” 


उपसर्ग का तीसरा प्रकार-यह प्रारम्भ होता है--प्रलोभन से | साधु के स्वजन प्रलोभन भरे मधुर 
शब्दों में कहते हैं“ तुम हमारी बात मानकर घर चले चलो । हम तुम्हारी सुख-सुविधा में कोई कमी 
नहों आने देंगे । तुम्हारी सेवा में कोई कमी नहीं आने देंगे। उत्तमोत्तम नृत्य, गायन, वादन, राग-रंग 
आदि से तुम्हारी प्रसन्नता बढ़ा देंगे | वढ़िया-बढ़िया स्वादिष्ट खानपान से तुम्हें तृप्त कर देंगे। मनचाहे 
सुगन्धित पदार्थों से तुम्हारा मन जरा भी नहीं ऊबेगा, एक से एक वढ़कर स्वर्ग की अप्सरा-सी सुन्दरियाँ 
तुम्हारी सेवा में तत्पर रहेंगीं। तुम्हारे उपभोग के लिए सब तरह की सुख-सामग्री जुटा देंगे ।” इसी 
तथ्य को उजागर करते हुए शास्त्रकार कहते हैं---'जइ बिय फामेहि लाबिया! । 

उपसगे का चौथा प्रकार--इसी गाथा में उपसर्ग के चौथे प्रकार का रूप दिया गया है--'जइ णेज्ज्ञाहि 
य बंधिओ घरं--आशय यह है कि प्रलोभन से जब साधु डिगता न दीखे तो पारिवारिक जन भय का 
अस्त्र छोड़ें -- “उसे डराएँ-धमकाएँ, मारें-पीटे या जबरन रस्सी से बाँधकर घर ले जाएँ, अथवा उसे 
वचनबद्ध करके या स्वयं स्वजन वर्ग उसके समक्ष वचनबद्ध होकर घर ले जाएँ । 


उपसर्ग का पाँचवाँ प्रकार--इतने पर भी जब संयमी विचलित न हो तो स्वजन वर्ग नया मोह 
प्रक्षेपास्त्र छोड़ते हैं, शिक्षा देने के बहाने से कहते हैं--“यह तो सारा संसार कहता है कि माता-पिता 
एवं परिवार को दु:खी, विपन्न, अर्थ-संकटग्रस्त एवं पालन-पोषण के अभाव में त्रस्त बनाकर साधु बने 
रहना धर्म नहीं है, यह पाप है। माता-पिता आदि का पालन-पोषण करने वाला घर में कोई नहीं है, 
और एक तुम हो कि उनके पालन-पोषण की जिम्मेदारी से छिटककर साधु बन गये हो । चलो, अब भी 
कुछ नहीं बिगड़ा है । धर में रहकर हमारा भरण-पोषण करो । अथवा वे कहते हैं--तुम तो प्रत्यक्षदर्शी 
हो, घर की सारी परिस्थिति तुम्हारी आँखों देखी है, तुम्हारे बिता यह घर बिलकुल नष्ट-अ्रष्ट हो 
जायेगा। अथवा तुम तो दूरदर्शी हो या सूक्ष्मदर्शी, जरा बुद्धि से सोचो कि तुम्हारे द्वारा पालन-पोषण के 
अभाव में हमारी कितनी दुदंशा हो जायेगी ? अथवा वे यों कहते हैं--ऐसे समय में दीक्षा लेकर तुमने 
इंहलोक भी बिगाड़ा, इस लोक का भी कोई सुख नहीं देखा, और अब परलोक भी बिगाड़ रहे हो, माता- 
पिता एवं परिवार के पालन-पोषण के प्रथम कतंव्य से विमुख होकर ! द्ुःखी परिवार का पालन-पोषण 
करता तुम्हारा प्रथम धर्म है,'* इस पुण्य लाभ को छोड़कर [भला परलोक का सुख कैसे मिलेगा ?” 
२२ (क) सूच्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ५८ पर से 
(ख) सूत्रकृतांग भमरसुख बोधिनी व्याख्या पृ० ३१० से ३१२ तक 
(ग) देखिये उनके द्वारा दिया जाने वाला शिक्षासूत्र -- 
“या गतिः क्लेशदस्घानां गृहेषु गृहमेधिनाम्‌ । 
विश्रताम्‌ पुत्र दारांस्तु तां गति न्नज पुत्रक !” 
अर्थात्‌--हे पुत्र ! पुत्र और पत्नी का भरण पोषण करने हेतु क्लेश सहने वाले गृहस्थों का (गृहस्थी का) जो 
मार्ग है, उसी मांगे से तुम भी चलो”. --सृत्र कृ० शीलांक वृत्ति भाषानुवाद भा० १ पृ० २२२ 
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अतः घर में रहकर हमारा पालन-पोषण करो । इसी बात को शास्त्रकार कहते हैं--“सेहंतिय"'जहासि 
पोसणे ।' 
सच्चा साधु बहके-फिसले नहीं--ये और इस प्रकार के अनेक अनुकूल उपसगे साधु को संयम मार्ग 
एवं साधुत्व से विचलित एवं भ्रष्ट करने और उसे किसी तरह से मनाकर पुनः गृहस्थ भाव में स्थापित 
करने के लिए आते हैं, परन्तु शास्त्रकार उपदेश की भाषा में कहते हैं कि वह अनुगार, श्रमण संयम 
स्थान में स्थित तपस्वी, भिक्ष मोही स्वजनों की प्राथंवा पर जरा भी ध्याव न्‌ दे। वे प्रार्थना करते-करते 
थक जाएं फिर भी साधु इस प्रकार की हृढ़ता दिखाए कि वे उसे अपने वश--अधीन न कर सकें; न ही 
गृहस्थी में उसे स्थापित कर सकें। इस बात को शास्त्रकार ने तीनों गाथाओं में दोहराया है। उसे 
संयम पर हृढ़ रहने के लिए यहाँ शास्त्रकार ने ७ वातें ध्वनितः की हैं--(१) उनकी प्रार्थना पर 
ध्यान न दे, (२) उनकी बातों से जरा भी न पिघले, (३) उनके करुण-विलाप आदि से जरा भी विच- 
लित न हो, (३) उनके द्वारा प्रदर्शित प्रलोभनों से बहके नहीं, भयों से घबराकर डिगरे नहीं, (५) उनकी 
बातों में जरा भी रुचि न दिखाए, (६) उनकी संयम अ्रष्टकारिणी शिक्षा पर जरा भी विचार न करे, 
(७) असंयमी जीवन की जरा भी आकांक्षा न करे । 
शास्त्रकार उन सच्चे साधुओं को अपने साधुत्व--संयम और श्रमणत्व में हृढ़ एवं पक्के रखने के 
आशय से कहते हैं-असस्‍्ने अन्वेहि छुच्छिता मोहं जंति'"''पुणो पगव्मिता--अर्थात्‌ वे दूसरे हैं, कच्चे साधु हैं, 
जो माता-पिता आदि अन्य असंयमी लोगों द्वारा प्रलोभनों से वहकाने-फुसलाने से, भय दिखाने से मुच्छित 
हो जाते हैं, और उनके चक्कर में आकर दीघेकालीम अथवा महामूल्य अति दढुलेभ संयम धन को खोकर 
असंयमी वन जाते हैं। उन मूढ़ साधकों को उन असंयमी लोगों के द्वारा विषम [सिद्धान्त एवं संयम से 
हीन) पथ पकड़ा दिया जाता है, फलतः वे गृहस्थ-जीवन में पड़कर अपने परिजनों या कामभोगों में इतने 
आसक्त हो जाते हैं कि फिर वे किसी भी पाप को करने में कोई संकोच नहीं करते । यहाँ तक कि फिर 
गृहस्थोचित धर्म-मर्यादाओं को भी वे ताक में रख देते हैं। संयम अष्ट पुरुष अठारह ही प्रकार के पापों 
को करने में धृष्ट एवं निरंकुद हो जाते हैं। हु 
अन्‍ने अन्तेहि सुच्छिया--आदि पाठ से शास्त्रकार ने उन सच्चे श्रमणों को सावधान कर दिया है 
कि वे दूसरे हैं, तुम वैसे वहीं हो, वे मन्द पराक्रमी, आचार-विचार शिथिल, साधुत्व में अपरिपक्व, 
असंयम रुचि व्यक्ति हैं, जो परायों (असंयमियों) को अपने समझकर उनके चक्कर में पड़ जाते हैं, पर तुम 
ऐसे कदापि नहीं बनोगे, अपने महामुल्य संयम धन को नहीं खोओगे ।** 
कठित दाव्दों कीव्याख्या--उट्ठियमणगारसेसणं--घर-बार, धन-सम्पत्ति, एवं सांसारिक कामभोगीं कौ 
छोड़कर गृह-त्यागी होकर मुनि धर्मोचित एपणा-पालन के लिए उद्यत है। समर्ण ठाणठिपं--खरमण सिर 
में पुरुषार्थी) है तथा उत्तरोत्तर विशिष्ट संयम स्थानों में स्थित है। चूणिकार के अनुसा र--समणदूठाणदिय 
पाठान्तर सम्भावित है, क्योंकि इसकी व्याख्या की गयी है -समणाणं ठाणे छित॑ चरित्ते णाणातिस्ठ--अर्थात 
श्रमणों के स्थान में--चारित्र में या ज्ञानादि में स्थित है| अबि सुस्से >+ (यों कहते-कहते) उनका गला भूख 
जाए अर्थात्‌ वे थक जाएँ अथवा इसका “अपि श्रोष्ये” रूप भी संस्क्रत में होता है, अर्थ हीता हैं--वह साथ 





२३ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ५८-४६ पर से 


प्रथम उद् शक : गाथा १०६ से ११० कम 


उनकी बात सुनेगा, किन्तु वागूजाल में न फेसेगा। काम रूप, काम भोगों--इन्द्रियविषयों से ललचाएँ, 
प्रलोभन दें; भोगों का निमन्त्रण दें | णेज्जाहि णं बंधिउ घरं--यदि बाँधकर घर ले जायें। चूणिकार सम्मत 
पाठान्तर - आणेज्ज ण॑ बंधित्ता घरं- या वाँधकर घर ले आएँ | “जीवियं णावकंजए इसके दो अथ॑ वृत्तिकार 
ने किये हैं--(१) यदि जीवित रहने (जीने) की आकांक्षा-आसक्ति नहीं है, अथवा (२) यदि असयमी जीवन 
की आकांक्षा नहीं करता या उसे पसन्द नहीं करता । मम्ाइणो-> यह साधु मेरा है, इस प्रकार ममत्व रखने 
वाले । सेहंति-- शिक्षा देते हैं | अन्नेत-कई अल्प पराक्रमी कायर। अन्नेहिज्माता-पिता आदि द्वारा। 
विसमं >> असंयम । साधक के लिए संयम सम हैं, असंयम विषम है। विसमेहि-+असंयमी पुरुषों--उन्मार्ग 
में प्रवत्त होने और अपाय- विपत्ति से न डरने के कारण राग-हू ष युक्त विषम पथ को ग्रहण करने वालों 
. ढारा | अथवा विषमों--याची राग-ढं षों के हारा ।* |॥ 


व्कर्माल्विच्यारव्क जीषों व्छो उप्तव्हेछ्ा- 


१०६ तम्हा दवि इक्ख पंडिए, पावाओ विरतेःभिनिव्बुडे । 
पणया वीरा सहार्विह, सिद्धिपहं णेयाउयं धुवं ४२१॥ 


११० वेतालियमग्गमागओ, सण वयसा काएण संबुडो। 
चेच्चा वित्त च णायओ, आरंभ च सुसंवु्डे चरेज्जासि ॥२२॥ 
त्ति बेमि। 

१०९. [माता-पिता आदि के मोह बन्धन में पड़कर कायर पुरुष संयम भ्रष्ट हो जाते हैं] इसलिए 
द्रव्यभूत भव्य (मुक्तिगमन योग्य अथवा राग-द्ो ष रहित) होकर अन्तर्निरीक्षण करे। पण्डित-सद्‌-असदु 
विवेकयुक्त पुरुष पापकर्म से सदा विरत होकर अभिनिवृत्त (शा्त) हो जाता है। बीर (कर्म-विदारण में 
समर्थ पुरुष) उस महावीथी (महामार्ग) के प्रति प्रणत-समर्पित होते हैं, जो कि सिद्धि पथ (मोक्षमार्ग) 
है, न्याय युक्त अथवा मोक्ष की ओर ले जाने वाला और ध्रुव (निश्चित या निश्चल) है। 


११०. (अब तुम) वैदारिक (कर्मों को विदारण-विनष्ट करने में समर्थ) मार्ग पर आ गए हों ! 
. अतः मत, वचन और काया से संवृत (गुप्त-संयत) होकर, धन-सम्पत्ति तथा ज्ञाति जनों (कुदुम्बियों) एवं 
आरथ्म (सावद्य कार्य) को छोड़कर श्रेष्ठ इन्द्रिय संयमी (सुसंवृत) होकर घविचरण करो। 
ऊऐसा मैं कहता हूँ । 


विवेचन -- फर्म-विदारण-वीर साधकों को उपदेश- प्रस्तुत सूच गाथा द्य. (१०९-११०) में संयम अ्रष्ट 
साधकों की अवदशा बताकर, सुविहित साधकों को महापथ पर चलने का उपदेश दिया है | उक्त महापथ 
पर चलने की विधि के लिए सात निर्देश सूत्र हैं--(१) भव्य-मोक्षगमन के योग्य हो, (२) स्वयं अन्त- 
निरीक्षण करो, (३) सद्‌ू-असद्‌ विवेक युक्‍त,पण्डित हो, (४) पाप-कर्म से विरत हो, (५) कषायों से निवृत्त 





२४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्र ५८-५६ 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० १८-१६ 


श्र सुत्रकृतांग--द्वितीय अध्ययन्त--वैत्तालीय 


अतः घर में रहकर हमारा पालन-पोषण करो । इसी बात को शास्त्रकार कहते हैं--“सेहंतिय'"'जहासि 
पोसणे ।* 

सच्चा साधु बहके-फिसले नहीं--ये और इस प्रकार के अनेक अनुकूल उपसर्ग साधु को संयम मार्ग 
एवं साधुत्व से विचलित एवं भ्रष्ट करने और उसे किसी तरह से मनाकर पुनः गृहस्थ भाव में स्थापित 
करने के लिए आते हैं, परन्तु शास्त्रकार उपदेश की भाषा में कहते हैं कि वह अनगार, श्रमण संयम 
स्थान में स्थित तपस्वी, भिक्षु मोही स्वजनों की प्रार्थता पर जरा भी ध्यान न दे। वे प्रार्थना करते-करते 
हक जाए फिर भी स बज 
थैंक जाए फिर भी साधु इस प्रकार की हढ़ता दिखाए कि वे उसे अपने वश--अधीन न कर सकें; न ही 
गृहस्थी में उसे स्थापित कर सकें। इस बात को शास्त्रकार ने तीनों गाथाओं में दोहराया है। उसे 
संयम पर हृढ़ रहने के लिए यहाँ शास्त्रकार ने ७ बातें ध्वनित की हैं--(१) उनकी प्रार्थना पर 
ध्यान न दे, (२) उनकी बातों से जरा भी न पिघले, (३) उनके करुण-विलाप आदि से जरा भी विच- 
लित न हो, (३) उनके द्वारा प्रदर्शित प्रलोभनों से बहके नहीं, भयों से घवराकर डिगे नहीं, (५) उनकी 
बातों में जरा भी रुचि न दिखाए, (६) उन्तकी संयम अभ्रष्टकारिणी शिक्षा पर जरा भी विचार न करे, 
(७) असंयमी जीवन की जरा भी आकांक्षा न करे । 

शास्त्रकार उन सच्चे साधुओं को अपने साधुत्व--संयम और श्रमणत्व में हढ़ एवं पक्के रखने के 
आशय से कहते हैं--अन्‍्ने अन्नेहि सुच्छिता मोह जंति'*'“पुणो पगब्ध्रिता--अर्थात्‌ वे दूसरे हैं, कच्चे साधु हैं, 
जो माता-पिता आदि अन्य असंयमी लोगों द्वारा प्रलोभनों से वहकाने-फुसलाने से, भय दिखाने से मूच्छित 
हो जाते हैं, और उनके चक्कर में आकर दीर्घकालीन अथवा महामूल्य अति दुलेभ संयम धन को खोकर 
असंयमी वन जाते हैं। उन्त मूढ़ साधकों को उन असंयमी लोगों के द्वारा विषम (सिद्धान्त एवं संयम से 
हीन) पथ पकड़ा दिया जाता है, फलतः वे गृहस्थ-जीवन में पड़कर अपने परिजनों या कामभोगों में इतने 
आसक्त हो जाते हैं कि फिर वे किसी भी पाप को करने में कोई संकोच नहीं करते | यहाँ तक कि फिर 
गृहस्थो चित धर्म-मर्यादाओं को भी वे.ताक में रख देते हैं। संयम भ्रष्ट पुरुष अठारह ही प्रकार के पापों 
जन पु आम मत ला 

अन्ने अन्नेंहि सुच्छिया--आदि पाठ से शास्त्रकार ने उन सच्चे श्रमणों को सावधान कर दिया है 
किवे दूसरे हैं, तुम वैसे नहीं हो, वे मन्द पराक्रमी, आचार-विचार शिथिल, साधुत्व में अपरिपवव, ह 
असंयम रुचि व्यक्ति हैं, जो परायों (असंयमियों) को अपने समझकर उनके चक्कर में पड़ जाते हैं, पर ठुम 
ऐसे कदापि नहीं बनोगे, अपने महायूल्य संयम धन को नहीं खोओगे ।** । 


कठिन दाव्दों की'व्याख्या--उद््‌ठियमणगारसेसणं--घर-बा र, धन-सम्पत्ति, एवं सांसारिक कामभोगों को 
छोड़कर गृह-त्यागी होकर मुनि धर्मोचित एषणा-पालन के लिए उद्यत है। समर्ण ठाणठियं--श्लमण (संयम 
में पुरुषार्थी) है तथा उत्तरोत्तर विशिष्ट संयम स्थानों में स्थित है। चूणिकार के लेनुसा २ समागदटयिटिएत 
पाठान्तर सम्भावित है, क्योंकि इसकी व्याख्या की गयी है -'समणाणं ठाणे ठितं चरित्ते णाणातिस्ु --अर्थात्‌ 
श्रमणों के स्थान में--चारित्र में या ज्ञानादि में स्थित है| अबि चुस्से -- (यों कहते-कहते) उनका गला सुल 
जाए अर्थात्‌ वे थक जाएँ अथवा इसका अपि श्रोष्ये' रूप भी संस्कृत में होता है, अर्थ होता है--वह साथ 





२३ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ५८-५६ पर से 


४४ 
ग 


प्रथम उद्द शक : गाथा १०६ से ११० १२६ 


उत्की बात सुनेगा, किन्तु वागूजाल में न फेंसेगा। काम रूप, काम भोगों-इन्द्रियविषयों से ललचाएँ, 
प्रलोभन दें; भोगों का निमन्त्रण दें | णेज्जाहि ण॑ बंधिज घरं-- यदि वॉाधकर घर ले जायें। चूणिकार सम्मत 
पाठान्तर - आणेज्ज ण॑ बंधिता घरं- या वाँधकर घर ले आएँ । “जोचियं णावकंखए” इसके दो अर्थ वृत्तिकार 
ते किये हैं--(१) यदि जीवित रहने (जीने) की आकांक्षा-आसक्ति नहीं है, अथवा! (२) यदि असबमी जीवन 
की आकांक्षा नहीं करता या उसे पसन्द नहीं करता । ममाइणो - यह साथु मेरा है, इस प्रकार ममत्व रखने 
वाले । सेहत्ति-- शिक्षा देते हैं । अन्‍्ते--कई अल्प पराक्रमी कायर। अन्‍्नेहि-+माता-पिता आदि द्वारा। 
बिसमं >>असंयम । साधक के लिए संयम सम हैं, असंयस विषम है। विसमेहि--असंयमी पुरुषों-उत्मार्ग 
में प्रवृत्त होने और अपाय-- विपत्ति से न डरने के कारण राग-द्व प युक्त विषम पथ को ग्रहण करने वालों 
द्वारा । अथवा विषमों--यानी राग-द्षों के द्वारा ।* || 


व्कर्मीखिव्यारव्छ लीरों व्को सप्नब्हेच्ा- 


१०९ तम्हा दथ्षि इक्ख पंडिए, पावाओ विरते3भिनिध्वडे। 
पणया वोरा महाविहि, सिद्धिपहं णेयाउयं धुवं ॥२१॥ 


११० वेतालियसरगमागओ, सण वयसा काएण संवुडो | 
चेच्चा वित्त च णायओ, आरंभ च सुसंचुडे चरेज्जासि ॥२२॥। 

त्तिबेमि। 
१०९. [माता-पिता आदि के मोह बन्धन में पड़कर कायर पुरुष संयम भ्रष्ट हो जाते हैं] इसलिए 
इरव्यभूत भव्य (मुक्तिगमन योग्य अथवा राग-द्वे ष रहित) होकर अन्तर्िरीक्षण करे। पण्डित-सद्‌-असद्‌ 
वेकयुक्त पुरुष पापकर्मे से सदा विरत होकर अभिनिवृत्त (शान्त्) हो जाता है। वीर (कर्म-विदारण में 
समर्थ पुरुष) उस महावीथी (महामार्ग) के प्रति प्रणत-समर्पित होते हैं, जो कि सिद्धि पथ (मोक्षमार्ग) 

/ पयाय युक्त अथवा मोक्ष की ओर ले जाने वाला और ध्रुव (तिदिचत या निश्चल) है । 


११०. (अब तुम) वैदारिक (कर्मों को विदारण-विनष्ट करने में समर्थ) मार्ग पर आ गए हों ! 
- अत: मन, वचन और काया से संवृत् (गरुप्त-संयत) होकर, धन-सम्पत्ति तथा ज्ञाति जनों (कृटुम्वियों) एवं 
आरण्म (सावच्च कार्ये) को छोड़कर श्रेष्ठ इच्धिय संयसी (सुसंवत) होकर विचरण करो। 
“ऐसा मैं कहता हूँ। 


विवेचन--कर्म-विदारण-वीर साधकों को उपदेश-- प्रस्तुत सूत्र गाथा द्रथ. (१०९४-११ ०) में संयम भ्रष्ट 
साधकों की अवदशा वताकर सुविहित साधकों को महापथ पर चलने का उपदेश दिया है। उक्त महापथ 
पर चलने की विधि के लिए सात निर्देश सूत्र हैं-(१) भव्य-मोक्षममन के योग्य हो, (२) स्वयं अन्त- 
निरीक्षण करो, (३) सद्‌-असद्‌ विवेक युक्त, पण्डित हो, (४) पाप-कर्म से विरत हो, (५) कपायों से निवुत्त 





२४ (क) सूचकृतांग शीलांक वृत्ति पत्र ८-५६ 
(ख) सूच्रकृतांग चूणि (मरू० पा० दिप्पण) पृ० १८-१६ 


१३० सुत्रकृतांग--द्वितीय अध्ययत्त--चैतालीय 


शानन्‍्त हो, कर्म विदारण बीर साधक इस सिद्ध पथ, न्याय युक्त और क्र व महा मार्ग के प्रति समर्पित होते 
हैं, तुम भी समर्पित हो जाओ, इसी वैदारिक.महामार्ग पर आ जाओ, (६) मन-वचन-काया से संयत-संवृत्त 


बनो, तथा (७) धन-सम्पत्ति, कुटुम्ब कबीला; एवं सावद्य आरम्भ-समारम्भ का. त्याग कर उत्तम संयमी 
बनकर विचरण करो । 


पणया वीरा महाबीहि--आचारांग सूत्र के प्रथम अध्ययन में भी यह वाक्य आता है। सम्भव है, 
सूत्रकृतांग के द्वितीय अध्ययन की २१ वीं गाथा में इस वाक्य सहित पूरा पद्म दे दिया हो | यहाँ बृत्तिकार 
ने इस वाक्य का विवेचन इस प्रकार किया है-वीर-परीषह-उपसर्ग और कषाय सेना पर विजय प्राप्त 
करने वाले-वीय॑वान (आत्म-शक्तिशाली) पुरुष, महावीथी-सम्यग्दर्शनादि रूप मोक्ष मार्ग के प्रति 
प्रणत हैं--झुके हुए हैं-समर्पित हैं। यहाँ 'बीर7 का अर्थ॑ वृत्तिकार ने कर्म-विदारण समर्थ' किया है। 
भहावीहिं' शब्द के ही यहाँ 'सिद्धिपहं; णेयाउयं' एवं 'धुवं' विश्येषण प्रयुक्त किये गये हैं। 'णेयाउयं! का अर्थ 
वृत्तिकार ने किया है--मोक्ष के प्रति ले जाने वाले किन्तु आवश्यकसृत्रान्तगंत श्रमण सूत्र में तथा 
उत्तराध्ययन में समागत 'णेयाउयं का अथे न्याययुक्त या न्यायपूर्ण किया गया है ।** 

'पणया बीरा महावीहि' के स्थान पर शीलांकाचार्यक्ृत वृत्ति सहित मूलपाठ में 'पणए बीरं महाविहि' 
पाठान्तर है। चूणिकार ने एक विशेष पाठान्तर उद्धृत किया है-- 'पणता वीघेतश्णुत्तरं' व्याख्या इस प्रकार 
है-- एतदितिभावविधी जं भणिहामि, अणुत्तरं असरिसं, अणुत्तरं वा ठाणादि'- अर्थात्‌ यह भावविधि (जिसका 
वर्णन आगे कहेंगे) अनुत्तर-असद्श-अप्रतिम है, अथवा स्थानादि अनुत्तर है। उसके प्रति प्रणत-- समर्पित 
हो ।* तम्हा दबि इब्ख पंडिए--इस गाथा में सर्वप्रथम आन्तरिक निरीक्षण करने को कहा गया है, उसके 
लिए दो प्रकार से योग्य बनने का. निर्देश भी है । 'दवि' और 'पंडिए' | दविए' के जैसे दो अर्थ होते हैं- द्रव्य 
अर्थात्‌ भव्य मोक्ष गमन योग्य, अथवा राग-द्वेष रहित; वैसे 'पंडिए' के भी मुख्य चार अर्थ होते हैं-(१) 
सद्‌-असद्‌-विवेकशी ल, (२) पाप से दूर रहने वाला, (३) इन्द्रियों से अखण्डित अथवा (४) ज्ञानाग्नि से 
अपने कर्मों को जला डालने वाला ।४४ 


२४५ (क) प्रणता: प्रह्वा: वीराः परीषहोपसर्ग -- कषाय सेनाविजयात्‌ वीथि: पन्था: महांश्चासी वीथिश्च महावीथिर८- 
सम्यस्दश्शनादिरूपो मोक्षमार्गों'"'जिनेन्द्रचन्द्रादिभिः प्रहत: त॑ं प्रति प्रह्माः--वीयेवन्त: । 
--आचारांग श्रु० १, अ. १,३-१, सूत्र २० की वृत्ति पन्नांक ४३ 
(ख) प्रणता:--प्रद्वी भूता: वीरा: क्मंविदारणसमर्था: महावीधि महामाग॑ --सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ६० 
(ग) णेआउयं--मोक्षम्प्रति नेतारं प्रापक । --सुत्रकृतांग वृत्ति पत्नांक ६० 
२६ क) 'पणए वीरं महाविहिं-सूत्रकृतांग सुलपाठ शीलांक वृत्ति युक्त प्रांक ६० 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि-- (मूलपाठ टिप्पणयुक्त) पृ० १६-२० 
२७ (क) दवि-द्रव्यभूतो भव्यः मुक्ति गमनयोग्य: रागद्वेष रहितो वा सन्‌ -सूत्रकृतांग वृत्ति पत्रांक ६० 
(ख) पंडिए--पण्डा---सदसद्विवेकशा लिती बुद्धि; संजाता अस्येति पण्डित: 
ह --बैयाकरण सिद्धान्त कौमुदी (भट्टोजिदीक्षित) 
पापाइडडीन: पण्डित:-- दशवंकालिक हारी० वृत्ति | 
स पण्डितों यः केरणरखण्डित:-- उपाध्याय यशोविजयजी 
४«->ज्ञानादिदस्धकर्माणं तमाहुः पण्डिता बुघा:--भीता० अ० ४/१६ 


द्वितीय उद्देशक : गाथा १११ से ११३ १३१ 


/“““पावाओ विरतेउ्भिनिव्वुडे--इस पंक्ति का आशय यह है कि “साधक पुरुष ! तुम भव्य हो, राग- 
से ऊपर उठकर, स्व-पर के प्रति निष्पक्ष, सद्‌ू-असद्‌ विवेकी या पापों से दूर रहकर ठण्डे दिल-दिमाग से 
उन पाप कर्मो के परिणामों पर विचार करो अथवा अपने जीवन आदि पापजनक जो भी स्थान या काये 
हों, उनसे विरत होकर तथा कषाय और राग-द्वे ष आदि से या इन्हें उत्पन्न करने वाले कार्यों से सर्वथा 
निवृत्त-शान्त हो जाओ । शान्ति से आत्म-स्वभाव में या आत्म-भाव में रमण करो, यह आशय भी 
यहाँ गर्भित है। 


ववेत्तालियमग्ग“'चरेज्जासि--इस गाथा का यह आशय ध्वनित होता है कि आदिनाथ भगवान्‌ ऋषभ- 
देव ने अपने पुत्रों को उपदेश देने के साथ समस्त मोक्ष-पथिक गृहत्यागी साधुओं को उपदेश दिया है 
कि हे साधको ! अब तुम कर्मवन्धन का मार्ग छोड़कर पूर्वोक्त वी रतापूर्वंक विदारण समर्थ (वैदारक) मार्ग 
पर चल पड़े हो । अब तुम्हें संयम पालन के तीन साधनों - मन-वचन-काया पर नियन्त्रण रखना है। मन 
को सावद्य (पापयुक्त) विचारों से रोककर निर्वद्च (मोक्ष एवं संयम) विचारों में आत्मभाव में लगाना है, 
वचन को पापोत्पादक छाव्दों को व्यक्त करने से रोककर धर्म (संवर निर्जरा) युक्त बचनों को व्यक्त करने 
में लगाना है या मौन रहना है और काया को सावद्य कार्यो से रोककर निर्वे् सम्यग्दर्शनादि धर्माचरण 
में लगाना है। साथ ही धन-सम्पत्ति, परिवार, स्वजन या गाहँस्थ्य-जीवन के प्रति जो पहले लगाव रहा 
है, उसे अब सर्वथा छोड़ देना है, बिलकुल भूल जाना है, और मव तथा इन्द्रियों के विजेता जागरूक संयमी 
बनकर इस वैदारिक महापथ पर विचरण करना है” | 


प्रथम उद्देशक समाप्त 


000० 
बीओ उद्देसओ 


द्वित्तोय उद्देशक 
स्नल्हृ-ल्यथारण-ऊप्लत्द छा :-- 
१११ तथस॑ व जहाति से रयं, इति संखाय मुणी ण सज्जतो। 
गोठण्णतरेण माहणे, अह॒बसेवकरी अन्‍्तेसि इंखिणी ॥१॥ 


११९ जो परिभ्वती परं जणं, संसारे परियत्तती महू । 
अदु इंखिणिया उ पाविया, इति संखाप सुणो ण मज्जती ७२॥। 


११३ जे यातवि अणायगे सिया, जे वि ये पेसगपेसए सिया। 
जे मोणपद उबद्विए, णो लज्जे ससयं सया चरे ॥३॥ 


>> 


३० (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६० के आघार पर 


१३२ ् सूच्रकृतांग--द्वितीय अध्ययन---वैत्तालीय 


१११. जैसे सपे अपनी त्वचा-केंचुली को छोड़ देता है, यह जानकर (वैसे) माहन (अहिंसा प्रधान) 
मुन्ति गोत्र आदि का मद नहीं करता (छोड़ देता है) दूसरों की निम्दा अश्रे यस्का रिणी-अकल्या णकारिणी 
है। (मुनि उसका भी त्याग करता है।) 


११२. जो साधक दूसरे व्यक्ति का तिरस्कार (प्रत्यक्ष-परोक्ष रूप से अवज्ञा) करता है, वह चिर- 
काल तक या धत्यन्त रूप से चतुर्गतिक संसार में परिभ्रमण करता है। अथवा (या बयोंकि) पर निन्‍दा 


पापिका-पापों की जननी-दोषोत्पादिका ही है; यह जानकर मुनिवर जाति आदि का मद नहीं करते । 


११३. चाहे कोई अ-नायक (स्वयं नायक-प्रभु चक्रवर्ती आदि) हो (रहा हो); अथवा जो दासों का 
भी दास हो (रहा हो); (किन्तु अब यदि वह) मौनपद-संयम मार्ग में उपस्थित (दीक्षित) हैं तो उसे 
(मदवश या हीनतावद) लज्जा नहीं करनी चाहिए । अपितु सदेव समभाव का आचरण करना चाहिए । 


विवेचन--भद फ्ाा विविध पहलुओं से त्याप क्‍यों और कैसे ?--प्रस्तुत त्िसृत्री में मुख्य रूप से मद त्याग 
का उपदेश विविध पहलुओं से दिया गया है । मद त्याग के विविध पहलू ये हैं--(१) साधु, कर्म बन्धन के 
कारण मूल अष्टविध मद का त्याग करे, (२) साधु मदान्ध होकर अकल्याणकारी परनिन्दा न करे (३) 
' जाति आदि मद के वशीभूत होकर पर का तिरस्कार न करे, (४) मद के कारण पूर्व दीक्षित दास और 
वर्तमान में मुनि को वन्दनादि करने में लज्जित न हो, न ही हीन भावनावश साधु अपने से बाद में 
दीक्षित भूतपूर्व स्वामी से वन्दना लेने में लज्जित हो ।” इसमें प्रस्तुत गाथा में मद त्याग क्‍यों करना 
चाहिए ? इसका निर्देश है और शेष दो गाथाओं में यह बताया गया है कि मद कैसे-कैसे उत्पन्न होता है 
तथा साधक मद के कारण किन-किन दोषों को अपने जीवन में प्रविष्ट कर लेता है ? उन्हें आते ही कैसे 
और क्यों खदेड़े ? 

इति संखाय मुणी न मज्जती--वह महत्त्वपूर्ण मद त्याग सूत्र है। इसका आशय यह है कि मद चाहे 
किसी भी प्रकार का हो, वह पाप-कमंवन्ध का कारण है। सर्प जैसे अपनी त्वचा (केंचुली) को सर्वथा 
छोड़ देता है, इसी तरह साधु को कम॑ आख़व को या कर्मवन्ध को स्वथा त्याज्य समझकर कर्मजनक 
जाति, गोत्र (कुल), वल, रूप, धन-वैभव, आदि मद का सर्वथा त्याग कर देना चाहिए । 


 अहब्सेयकरी अन्नेसि इंखिणी--इस पंक्ति का आदय यह है कि साधक में दीक्षा लेने के बाद जरा- 

सा भी जाति, कुल, बल, रूप, तप, लाभ, शास्त्रज्ञान, ऐश्वय (पद या अधिकार) का मद होता है, तो 

उसके कारण वह दूसरों का उत्कर्ष, किसी भी वात में उन्नति सह नहीं सकता, दूसरों. की (मनुष्यों, 

साधकों या सम्प्रदायों की) उन्नति, यशकी ति, प्रसिद्धि, प्रतिष्ठा वृद्धि देखकर वह मन-ही-मन कुढ़ता है, 

जलता है, ईष्या करता है, दोष-दर्शन करता रहता है। फलतः अपने मद को पोषण देने के लिए वह 

दूसरों की निन्‍दा, चुगली, बदनामी मिथ्यादोषारोपण, अप्रसिद्धि या अपकीर्ति करता रहता है। इस 
प्रकार अपने मद की वह वृद्धि करके सारी पाप कर्मबन्धन कर लैता है ।'* 

शास्त्रकार ने यहाँ संकेत कर दिया है कि साधु अपने आत्म-कल्याण के लिए कर्मबन्‍्धजनक समस्त 

बातों का त्याग कर चुका है, फिर आत्मा का अकल्याण करने वाली पापकर्मवद्ध क परनिन्दा को वह क्‍यों 





१ सूबकृतांग मूलपाठ एवं शीलांकवृत्ति भाषानुवाद, पृ० २२६ से २३० 
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अपनाएगा ? और क्‍यों परनिन्‍दा तथा उसके समकक्ष ईर्ष्यादि अनेक दोषों को पैदा करने वाले मद को 
अपनाएगा ? इसीलिए सूत्रगाथा ११२ के उत्तराद्ध में इसी तथ्य को पुनः अभिव्यक्त किया है---अदु 
,इंखिणिया उ पाविया, इतति संदाय मुणी ण सज्जत ।” यहाँ शास्त्रकार ते 'इंखिणी' शब्द का प्रयोग किया है 
जिसका संस्कृत रूप होता है--ईक्षिणी अर्थात्‌ देखने वाली परदोषदर्शिती | परनिन्दा, चुगली, बदनाभी, 
अपकीति, मिथ्या दोषारोपण आदि सव परदोष दशेन से होते हैं, इसलिए ये सब ईक्षिणी के अन्तर्गत हैं । 
वृत्तिकार ने इसीलिए 'इंडिणी' का अर्थ परनिन्दा किया है| साधक मदावेश्ञ में आकर ही अनेक पापों की 
जननी ईक्षिणी को पालता है, यह्‌ समझकर उसे मूल में ही मद को तिलांजलि दे देनी चाहिए | नियु क्ति- 
कार ने इसी सन्दर्भ में परनिन्‍्दा-त्याग एवं मद-त्याग की प्रेरणा देने वाली दो गाथाएँ प्रस्तुत की हैं ।* 


जो परिभ्रवई पर जणण'महं- इस गाथा के पूर्वाद्ध में मदावेश से होने वाले अन्य विकार और उसके 
भयंकर परिणाम का संकेत किया है। इसका आशय यह है कि जाति आदि के मद के कारण साधक 
अपने से जाति, कुल, वैभव (पदादि या अधिका रादि का), बल, लाभ, ज्ञास्त्रोय ज्ञान, तप आदि में होन 
या च्यून व्यक्ति का तिरस्कार, अवज्ञा, अपमान या अनादर करने लगता है. उसे दुरदु राता है, धिक्‍का रता, 
डॉट्ता-फटकारता है, वात-वात में नीचा दिखाने का प्रथत्त करता है, अपनी वड़ाई करके दूसरों को 
नगष्य-तुच्छ बताता है, लज्जित करता है, लांछित करता है, उसे अपने अधीनस्थ बनाकर सनमाना काम 
लेता है, चुभते मममस्पर्शी वचन या अपशब्द भी कह देता है, क्योंकि ये सब 'पर-परिभव' की ही संतत्ति हैं । 
इसलिए मदजमित पर-परिभव भी त्याज्य है । 


संसारे परिवत्ततं! सहं-परिभव आदि भी ईक्षिणी के ही परिवार हैं! ईक्षिणी को पापों की जननी 
बताया गया था कि परनिन्दा करते समय साधु दूसरे के प्रति ईर्ष्या-द्व घ करता है, यह भी पाप स्थान 
है। पर-परिवाद भी अपने-आप में पाप स्थान है, पर-परिभव भी अपने को अधिक गुणी, उत्कृष्ट मानने 
से होता है, अतः मान रूपी पाप स्थान भी आ जाता है, साथ ही क्रोध, माया, असत्य (मिथ्या दोषारोपण 
के कारण), पैशुन्य (चुगली), कपठ-क्रिया आदि बताकर अपने मद का पोषण करने से मायामृषा, माया, 
उच्च पदादि प्राप्ति का लोभ, अहनिश दूसरों के दोष या छिद्र देखने की वृत्ति के कारण आत्तेध्यान-सौद्र- 
ध्यान रूप पाप आता है। अपना स्वाध्याय, ध्यान, अध्ययन-मनत, आत्म-चिन्तन, परमात्म-स्मरण आदि 
आत्म-कल्याण की चर्चा का अधिकांश समय परनिनन्‍दा आदि में व्यतीत करके तीर्थंक र-आज्ञा के उल्लंघन 
रुप अदत्तादाच एवं ईर्या-हं ष-कषायादि के कारण भावहिसा रूप पाप आता है। यों उसका जीवन 
अनेक पापों का अड्डा बन जाता है | उत संचित पापों के फलस्वरूप वह मदोन्‍्मत्त साधक मोक्ष (कर्म- 


२ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पु० ६०-६१ के जाधार पर 
(ख) तव-संजम-णाणेसु वि जइ माणों वज्जिओो महेसीहि । 
अत्तसमुक्करिसेत्यं कि पुण हीला उ अन्नेसि ॥४३॥। 
जइ ताव निज्जरसाओं पडिसिद्धो अद्ठमाण महेणहि। 
अवसेसमयट्ठाणा परिहरियव्वा पयत्तेण ॥४४॥ 
अर्थात्‌--जब तप, संयम और ज्ञान का अभिमान भी मह॒ियों ने त्याज्य कहा है, तव अपना बड़प्पन प्रकट करते 
के लिए दूसरों की तिन्‍्दा या अपज्ञा को प्रयलवपुर्वक छोड़ ही देना चाहिए |” -सूनकृतांग नियुक्ति 


१शे४ मृत्रकृतांग : द्वितोय अध्ययन-वैतालौय 


मुक्ति) की ओर गति-प्रगति करने के बजाय दीर्घकाल या महाकाल तक संसार-सागर में ही भटकता 
रहता है, अतः मुनि चाहे कितना ही क्रियाकाण्डी हो, आचारवान्‌ हो, विशिष्ट कुल जाति में उत्पन्न हो, 
शास्त्रज्ञ हो, तपस्वी हो अथवा उच्च पदाधिकारी आदि हो, उसे मदावेश में किसी की निन्‍दा या तिरस्कार 
आदि नहीं करना चाहिए। दूसरों के दोष-दर्शन में पड़कर अपने आत्म-कल्याण के अमूल्य अवसर को 
खोना तथा पापपुंज इकट्ठा करके अनन्त संसार परिभ्रमण करना है। यही इस गाथा का आशय है।* 


उत्कर्ष और अपकर्ष के समय सम रहे--एक साथु अपनी भ्रृतपूर्व गृहस्थावस्था में चक्रवर्ती राजा, मन्‍्त्री 
या उच्च प्रभुत्व सम्पन्न पदाधिकारी था। दूसरा एक व्यक्ति उसके यहाँ पहले नौकरी करता था, अथवा 
वह॒ उसके नौकर का नौकर था, किन्तु प्रबल प्रुण्योदयव् वह संसार से विरक्त होकर मुनि बन गया 
और उसका मालिक या ऊपरी अधिकारी कुछ वर्षों बाद मुनि बनता है। अब वह अपनी पूर्व जाति कुल 
आदि की उच्चता के मद में कुसंस्का रवश अपने से पूर्व दीक्षित (अपने भ्रूतपुर्व दास) के चरणों में. वन्दत- 
तमन करने में लज्जा करता है, कतराता है, अपनी हीनता महसूस करता है, यह ठीक नहीं है। इसीलिए 
सुत्र गाथा ११३ में कहा गया है---/जे यावि अणायगे सिया”'णो लज्जे ।” इस गाथा का यह आशय भी हो 
सकता है--जो पहले किसी प्रभुत्वसम्पन्न व्यक्ति के नौकर का नौकर था, वह पहले मुनि-पदारूढ़ हो जाने 
पर अपने भूतपूर्व प्रभुत्व सम्पन्न, किन्तु बाद में दीक्षित साधु द्वारा वन्दना किये जाने पर जरा भी लज्जित 
न हो, अपने में हीत-भावना न लाये, अपने को नीचा न माने । 


'समयं सयाचरे-इसीलिए अस्त में, दोनों कोटि के साधकों को विवेक सूत्र दिया गया है कि वे 
दोनों सदेव समत्व में विच्चरण करे [ 'मुनि-पद' समता का मार्ग है, इसलिए वह कभी हीन तो हो ही 
नहीं संकता । वह तो सर्वदा, सर्वत्र विश्ववन्ध पद हैं, उसे प्राप्त कर लेने के बाद तो भूतपूर्व जाति, कुल 
आदि सब समाप्त हो जाते हैं। व आन से जाति जद ते दल पे शाित यो को ने तो विकार 
इसी लिए मदावेश में आकर कोई साधु अपने से जाति आदिं से हीन पूर्व दीक्षित साधु का न त॑ र 
करे, न ही उसको वन्दनादि करने में लज्जित हो । इसी कारण 'समयं सयाचरे' का अर्थ यह भी सम्भव 
है-समय-जैन सिद्धान्त पर या साध्वाचार पर सदा चले ।' साधक में उत्कर्ष तो मदजनित है ही, अप- 
कर भी दूसरे के वृद्धिगत उत्कर्ष मद को देखकर होता है, इसलिए यह भी मदकारक होता है। क्योंकि 
ऐसा करने से कषायवश. अधिक पाप कमंबन्ध होगा, इसलिए समभाव या साधुत्व (संयम) में विचरण 
करना चाहिए। मान और अपमान दोनों ही साधु के लिए त्याज्य है।*४ 


३ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति, पृ० ६१ के आधार पर 
(ख) तुलना कीजिये--अहंकारं बल दर्प काम क्रोध च॒ संश्षिता: 
मामात्मपरदेहेषु प्रहिषस्तोउस्यसूयक: ॥ १ ८॥ 
तानहं द्विषतः कूरानू संसारेषु नराधमान्‌ । 
क्षिपाम्यजखमशुभानासुरीष्वेव योनिषु ॥१&६॥। “गीता० अ० १५/१८-१६ 


४ ([क) सूम्रकृतांग शीलांकवृत्ति, पृ० ६१ के आधार पर 
(ख) सुत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ० ३२२ से ३२६ के आधार पर 


द्वितोय उद्देशक : गाया ११४ से ११८ १३५ 
स्तस्‍्त॒स्लाध्यर्मसा उप्यत्द छा-- 


११४ सम अन्नयरस्म्ति संजसे, संसुद्ध सम परिव्वए। 
जे आवकहा समाहिए, दविए कालमकासि पंडिए।॥| ४॥ 


११५ दूर अणुपस्सिया सुणी, तीत॑ धम्ममणागयं तहा। 
पुद्ठ फरसेहि माहणे, अबि हृण्णू ससयंसि रीयति ॥ ५॥। 


११६ पण्णसमत्ते सदा जए, समिया धम्प्रमुदाहरे मुणी । 
सुहुमे उ सदा अलूसए, णो कुज्झे णो माणि माहणे ॥ ६॥ 


११७ बहुजणणमणस्समि संबुडे, सव्बट्ठेंहि णरे अणिस्सिते। 
हरए व सया-अणाविले, घस्मं पादुरकासि कासवं ॥ ७॥ 


११८ बहवे पाणा पुढो सिया, पत्तेयं समयं उवबेहिया। 
जे मोणपदं उबद्ठते, विरति तत्थमकासि पंडिते।।८॥। 


११४. सम्यक्‌ प्रकार से शुद्ध श्षणण जीवनपर्यन्त (पाँच प्रकार के चारित्र संयम में से) किसी भी 
एक संयम (संयम स्थान) में स्थित होकर समभाव के साथ प्रन्नज्या का पालन करे । वह भव्य पण्डित 
जशञानादि समाधि से युक्त होकर मृत्यु काल तक संयम पालन करे । 


११५. मुनि (तीनों काल की गतिविधि पर मनन करने वाला) मोक्ष (दुर) को तथा जीवों को 
अतीत एवं अनागतकालीन धर्म--जीवों के स्वभाव को देखकर (जानकर) कठोर वाक्‍्यों या लाठी आदि 
के द्वारा स्पशे (प्रहार) किया जाता हुआ अथवा हनन किया (मारा) जाता हुआ भी समय में - (संयम में) 

करे। 


,. ११६: जज्ञा में परिपूर्ण मुनि सदा (कषायों पर) विजय प्राप्त करे तथा समता धर्म का उपदेश दे। 
सेयम का विराधक न हो। माहन (साधु) न तो क्रोध करे, न मान करे। 


११७. अनेक लोगों द्वारा नमस्करणीय-वन्दनीय अर्थात्‌ धर्म में सावधान रहने वाला मुनि समस्त 
(वाद्याभ्यन्तर) पदार्थों या इन्द्रिय-विषयों में --अप्रतिबद्ध होकर कृद-सरोवर की तरह सदा अनाविल 
(निर्मेल) रहता हुआ काइ्यप गोत्रीय भगवान महावीर के धर्म--समता धर्म को प्रकाशित-प्रकट करे | 


११८. बहुत से प्राणी पृथक्‌ू-पृथक्‌ इस जगत्‌ में निवास करते हैं। अतः प्रत्येक प्राणी को समभाव 
से सम्यक्‌ जान-देखकर जो मुनिपद संयम में उपस्थित--पण्डित साधक है, वह उन प्राणियों की हिसा से 
विरति--निवृत्ति करे । | । 


विवेचन - समता-धर्म फी आराधना के विविध पहलु--प्रस्तुत पंचसूत्री (११४ से ११८ तक) में साधु को 
पमता धर्म कहाँ-कहाँ, किस-किस अवसर पर कैसे-कैसे पालन करना चाहिए ? इस पर सम्यग्‌ प्रकाण 
डाला मया है । जो सरल सुवोध है । ह द 


१३६ सुत्नकृत्तांग--द्वितोय अध्यपन--वैतालीय 


कठिन शब्दों की व्याख्या--अन्नयरंमि संजमे--साम[यिक, छेंदोपस्थानीय, परिहार्‌विशुद्धि, सूक्ष्म- 
सम्पराय और ग्रथार्यात | इन पाँचों में से किसी एक संयम में या संयम में ६ प्रकार का तारतम्य होने 
से ६ स्थानों में से किसी भी संयम स्थान में स्थित होकर । समर्णे->सम, श्रम (तप) एवं शम करने वाला 
या सममना । आवकहा रन यावत्‌कथा--जहाँ तक देवदत्त, यज्ञदत्त इस प्रकार के वाम की कथा चर्चा हो, 
बहाँ तक, यानी जीवन की समाप्ति तक | समाहिए--सम्यक्‌ रूप से ज्ञानादि में आत्मा को स्थापित करने 


वाला अथवा समाधिभाव-शुभ अध्यवसाय से युक्त । दूर नी तर बा जा सता है र होने के कारण, दूर का अर्थ मोक्ष 
किया गया है । अथवा सुदूर अतीत एवं सुदूर भविष्य काल को भी दूर कहा जा सकता है। धस्म॑र- 


जीवों के उच्छगीच स्थान गति रूप अतीत-अनागत धर्म यानी स्वभाव को । 'अविहण्ण्‌'"-प्राणों से वियुक्त 
किये जाने पर भी । समयंमि रीयइ--समता धर्म में या संयम में विचरण करे । पण्णसमत्ते- प्रज्ञा में समाप्त 
पूर्ण अथवा पटु प्रज्ञावाला | वृत्तिकार द्वारा सूचित पाठान्तर है-पेण्हसमत्थे-- इसके दो अर्थ किये गये हैं-- 
प्रश्नों का उत्तर देने में समर्थ अथवा जिसके प्रश्न (संशय) समाप्त हो गये हों वह संशयातीत--समाप्त 
प्रइन । 'समयाधम्ममुदाहरे'>-समताधम का कथन-प्ररूपण करे अथवा समता धर्म का उदाहरण-आदर्श 
प्रस्तुत स्थापित करे । चूणिकार-- समिया धम्ममुदाहरेज्ज--इस प्रकार का पाठान्तर स्वीकार करके व्याख्या 
करते हैं--समिता णाम सम्मं धम्मं उदाहरेज्ज-- अर्थात्‌ समिता यानी सम्यक्‌ धर्म का उपदेश करे। सुहुमिउ 
सदा अलुसए+-सुक्ष्म अर्थात्‌ संयम में सदा अविराधक रहे | बहुजण णमरणंसि--बहुत-से लोगों द्वारा नमस्कर- 
णीय धर्म में | अगणाबिलेन्‍-अनाकुल-अकलुष हृदय की तरह क्रोधादि से अक्षुब्ध अनाकुल, अथवा चूणिकार 

के अनुसार- अणाइल इति रिरुद्धाअ्वः अगातुरो न स्लायति धर्म' कथयन्‌ अर्थात्‌ अनाविल का अर्थ है जिसने 

आश्रवों को निरोध कर लिया है, जो अनातुर होगा, वही क्षमादि रूप धर्म का धर्मोपदेश देता हुओं नहीं 

घंबरायिगा | समय उवेहियातनसमता माध्यस्थ्य वृत्ति या आत्मौपम्य भाव धारण करके अथवा पाठान्तर 

है 'समीहिया' उसके अनुसार अं होता है-स्वयम्‌-आत्मरूप जान-देखकर । अथवा भ्रत्येक प्राणी में दुःख 

की अप्रियता एवं सुख की प्रियता समान भाव से जानकर | मौणपदं+-मौनीन्द्र-तीर्थंकर के पंद--पथरर 

संयम में अथवा आचारांग के अनुसार साम्य या सम्यग्दशनादि रत्लन्रय रूप मौन-पद में ।* 





प्लनरिशय्नकछ च्याय-प्रेर एा-- 
११८. धम्मस्स य पारए मुणो, आरंभस्स य अंतए ठिए। 
सोयंति य णं समाइणो, नो य लभंति णिय॑ परिग्गह ॥॥ 
१२०. इहलोग दुह्ावहं विऊ, परलोगे य दुह दुह्ावहं । 
विद्धसणधम्मसेव तं, इति बिज्ज॑ कोष्गारसावसे ॥१०॥॥ 


पर (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६१ से ६२३ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधित्ती व्याख्या ३२८ से ३३५ पृष्ठ तक 
(ग) सूयगडंग चूणि (जम्बूविजयजी सम्पादित टिप्पण) पू० २१ 
(अ) पण्ह्समत्थे--समाप्तप्रश्न' इत्यथे: । 
(ब) सदाजतेत्ति--ज्ञानवान्‌ अप्रमत्तश्च | 
(स) अणाइले हरदेत्ति--पद्‌म महापदुमादयों वा छृदा अनाकुला:, 
इति निरुद्धाभवः अनातुरो, न म्लायति धर्म कथयन्‌ 7 


क्रोधादीहिं वा भगाइलो, अथवा भणाइल 


द्वितीय उद्देशक : गाया ११९ से १२० १३७ 


११६. जो पुरुष धर्म का पारगामी और आरम्भ के अन्त (अभाव) में स्थित है, (वही) मुनि है । 
ममत्वयुक्त पुरुष (परिग्रह का) शोक (चिन्ता) करते हैं, फिर भी अपने परिग्रह (परिग्रह रूप पदार्थ) को 
नहीं पाते । 


१२०. (सांसारिक पदार्थों और स्वजन वर्ग का) परिग्रह इस लोक में दुःख देने वाला है और 
परलोक में भी दुःख को उत्पन्त करने वाला है, तथा वह (ममत्व करके ग्रहीत पदार्थ समूह) विध्वंस- 
विनव्वर स्वभाव वाला है, ऐसा जानने वाला कौन पुरुष गृह-निवास कर सकता है ? 


विवेचन--परिय्रह-त्याग : क्‍यों और किसलिए ? प्रस्तुत त्रि-सूत्री में परिग्रह त्याग को प्र रणा दी गई 
है। सूत्रगाथा ११९ में सच्चे अपरिग्रही मुनि की दो अहंताएँ वतायी हैं--(१) जो श्र्‌ तचारित्र रूप धर्म के 
सिद्धान्तों में पारंगत हो, (२) जो आरम्भ के कार्यों से दूर रहता है। जो इन दो अहुँताओं से युक्त नहीं 
है, अर्थात्‌ जो मुनि धर्म के सिद्धान्तों से अनभिन्ञ है, आरम्भ में आसक्त रहता है, धर्माचरण करने में 
मन्द रहता है, वह्‌ इष्ट पदार्थों और इष्टजनों को वे मेरे हैं, उन पर मेरा स्वामित्व या अधिकार है,' इस 
प्रकार ममत्व करता है, उनके वियोग में झूरता रहता है, शोक करता है, किन्तु वे पदार्थ उनके हाथ में 
नहीं आत्ते । तात्पयं यह है कि इतनी आकुलता-व्याकुलता करने पर भी वे उस पदार्थ को प्राप्त नहीं 
कर पाते | इसी लिए कहा गया है--धम्मस्स य पारए””नो य लभंति णिय॑ परिश्गहं ।” 


इस गाथा का यह अर्थ भी सम्भव है-जो मुनि धर्म में पारंगत है, और आरम्भ कार्यों से परे है, 
उसके प्रति ममत्व और आसक्ति से युक्त स्वजन उसके पास आकर शोक, विलाप और रुदन करते हैं, 
उस साधु को ले जाने का भरसक प्रयत्न करते हैं, परन्तु वे अपने माने हुए उस परियग्रहभूत (ममत्व के 
केन्द्र) साधु को नहीं प्राप्त कर सकते, उसे वश करके ले जा नहीं सकते ।* 


परिग्रह उप्तयलोक में दुःखद व बिनाज्षी होने से त्याज्य-इस सूत्र गाथा १२७ में परिग्रह क्‍यों त्याज्य 
है ? इसके कारण बताये गये हैं--(१) सांसारिक पदार्थ और स्वजन वर्ग के प्रति परिग्रह (ममत्व) 
रखता है, वह इस लोक में तो दुःखी होता ही है, परलोक में भी दुःख पाता है। (२) परिग्रहीत सजीव- 
'निर्जीव सभी पदार्थ नाशवान हैं। यह जानकर कौन विज्ञ पुरुष परिग्रह के भण्डार ग्ृहस्थवास में रह 
सकता है ? अर्थात्‌ परिग्रह का आगार गृहस्थवास पूर्वोक्त कारणों से त्याज्य ही है । 


इह लोक में परिग्रह दुःखदायी है--धत्त, सोना-चाँदी, जमीन, मकान आदि निर्जीव पदार्थों का परिग्रह 
(ममत्व) इस लोक में चार कारणों से दुःखदायक होता है-(१) पदार्थों को प्राप्त करने में, (२) फिर 
उनकी रक्षा करने में, (३) उनके व्यय में दुःख तथा (४) उनके वियोग में दुःख 5 





७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६३ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखवोधिनी व्याख्या पृ० ३३६ 
८ (क) अर्थातामर्जने दुःखर्माजतानां च रक्षणे। 
आये दु:ख॑ व्यये दुःख॑ धिगर्था: कष्टसंश्रया: ॥ “--तीतिकार 
(ख) राजतः. सलिलादग्नेदचौरतः  स्वजनादपि । 
नित्यं घनवतां भीतिदुश्यते भुवि सवंदा॥ 


१३८ सृत्रकृतांग--हद्वितीय अध्ययन--वैत्तालीय 


इसी प्रकार माता-पिता आदि स्वजनों के प्रति ममत्व (परिग्रह) भी दुःखदायी है, क्योंकि रोग, 
कष्ट, निर्धतता, आफत आदि के समय स्वजनों से लगाई हुई सहायता, तथा मोत, संकट आदि के समय 
सुरक्षा की आशा प्रायः सफल नहीं होती, क्योंकि संसार में प्रायः स्वार्थ का वोलबाला है। स्वार्थपूर्ति न 
होने पर स्वजन प्रायः छोड़ देते हैं । 


परलोक में भी परिग्रही दुःखदायी--इहलोक में इष्ट पदार्थों पर किये गये राग के कारण जो कर्म- 
बन्धन हुआ, उसके फलस्वरूप परलोक में भी नाना दुःख भोगने पड़ते हैं। उन दुःखों को भोगते समय 
फिर शोक, चिन्ता या विषाद के वश नये कमंबन्धन होते हैं, फिर दुःख पाता है, इस प्रकार दुःखपरम्परा 
बढ़ती जाती है। 


गृहवास : परिग्रह भण्डार होने से गृहपाश हैं--शास्त्रकार ने स्पष्ट कह दिया--इति विज्जा कोश्गार- 
सावसे ?--आशय यह है कि परिग्रह को उभयलोक दुःखद एवं विनाशवान जानकर कौन विज्ञ परिग्नह के 
भण्डार गृहस्थ में आवास करेगा ? कौन उस गृहपाश में फँसेगा ? || 


सअल्लिसकिषच््जय-ल्थाण-एउप्णल्हे छा-- 


१२१ महय॑ पलिगोव जाणिया, जा वि य वंदण-पुयणा इहं। 
सहमे सलले दुरुद्धे, बिदु्सं ता पयहेज्ज संथवं !। ११ ॥ 


१२१. (सांसारिकजनों का) अतिपरिचय (अतिसंसर्ग) महान्‌ पंक (परिगोप) है, यह जानकर तथा 
(अतिसंसर्ग के कारण प्रश्नजित को राजा आदि द्वारा) जो वंदना और पूजा (मिलती) है उसे भी इस 
लोक में या जिन-शासन में स्थित विद्वान्‌ मुनि (वन्दन-पुजन को) गर्वरूप सूक्ष्म एवं कठिनता से निकाला 
जा सकने वाला शल्य (तीर) जानकर उस (गर्वोत्पादक) संस्तव (सांसारिकजनों के अतिपरिचय) का 
परित्याग करे। 


विवेचल--अतिपरिचय : कितना सुहावना, कितना भयावना ? प्रस्तुत सूत्र में सांसारिक जनों के 
अतिपरिचय के गुण-दोषों का लेखा-जोखा दिया गया है। सांसारिक लोगों के अतिपरिचय को शास्त्रकार 
ने तीन कारणों से त्याज्य बताया है--(१) गाढ़ा कीचड़ है, (२) साधु को वन्दना-पूजा मिलती है, उसके 
कारण साधु-जीवन में गर्व (ऋद्धि, रस और साता रूप गौरव) का तीखा और बारीक तीर गहरा घुस 
जाता है कि उसे फिर निकालना अत्यन्त कठिन होता है यद्यपि अपरिपक्व साधु को धनिकों और शासकों 
आदि का गाढ़ संसर्ग बहुत मीठा और सुहावना लगता है, अपने भक्त-भकताओं के अतिवरिचय के श्रवाह 
में साधु अपने ज्ञान-ध्यान, तप-संयम और साधु-जीवन की दैनिकचर्या से विमुख होने लगता है, भक्तों 
द्वारा की जाने वाली प्रशंसा और प्रसिद्धि, भक्ति और पूजा से साधु के मन में मोह, अहंकार और राग 
घुस जाता है, जो भयंकर कमंबन्ध का कारण है। इसीलिए इसे गाढ़ कीचड़ एवं सूक्ष्म तथा दुरुद्धर 
शल्य की उपमा दी है। अतः साधु अतिपरिचय को साधना में भयंकर विष्नकारके समझकर प्रारम्भ में 
ही इसका त्याग करे । यह इस गाथा का आशय है ।* 





६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक दृत्ति पत्रांक ६३ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखवोधिनी व्याख्या पृ० ३३७ 


द्वितौय उद्देशक् : गांधा १२३१ १३६ 


महय॑ पलिगोव जाणिया--सांसारिकजनों का अति परिचय साधकों के लिए परिगोप है-पंक 
(कीचड़) है। परिगोप दो प्रकार का है-द्वव्य-परिगोप और भाव परिगोप। द्रव्यपरिगोप कीचड़ को 
कहते हैं, और भावपरिगोप कहते हैं आसक्ति को। इसके स्वरूप और परिणाम को जानकर" जैसे 
कौचड़ में पेर पड़ने पर आदमी या तो फिसल जाता है या उसमें फेस जाता है, वेसे ही सांसारिकजतों 
के अतिपरिचय से ये दो खतरे हैं। 


जावि वंदणपूयणा इह-मुनि धर्म में दीक्षित साधु के त्याग-बेराग्य को देखकर बड़े-बड़े धनिक, 
शासक, अधिकारी लोग उसके परिचय में आते हैं, उत्तकी शरीर से, वचन से वन्दना, भक्ति, प्रशंसा 
की जाती है और बस्त्रपात्र आदि द्वारा उसकी पूजा-सत्कार या भक्ति की जाती है। अधिकांश साधु 
इस वन्दना एवं पूजा से गर्व में फूल जाते हैं। यद्यपि जो बन्दना-पूजा होती है वह जैन सिद्धान्तानुसार 
कर्मोपशमजनित फल मानी जाती है अतः उसका गर्व न करो । 


नागाजु नीय पाठान्तर-यहाँ वृत्तिकार एक नागाजु नीय सम्मत पाठान्‍्तर सूचित करते हैं-- 
पलिसंथ सहूं विजाणिया, जा वि य वंदनपुयणा इधं। 
सुहुम॑ सल्ल॑ दुशल्लसं, तं पि जिणे एएण पंडिए॥ 


अर्थात्‌-स्वाध्याय-ध्यानपरायण एवं एकान्तसेवी निःस्पृह साधु का जो दूसरों--सांसारिक लोगों 
द्वारा वन्दत-पूजनादि रूप में सत्कार किया जाता है वह भी साधु के धर्म के संदनुष्ठात या सद्गति में 
महान्‌ पलिसन्थ--विध्न है, तव फिर शब्दादि विषयों में आसक्ति का तो कहना ही क्या ? अत: बुद्धिमान्‌ 
साधक इस दुरुद्धर सूक्ष्म शल्य को छोड़ दें ।** 


चूणिकार 'महयं पलिगोव जाणिया' के बदले 'महता पलिगोह जाणिया' पाठान्तर मानकर अर्थ करते 
हैं--'परिगोहो णाम परिष्वंग:”“'भावे अभिलाषों वाह्मभ्यन्तरवस्तुषु ।” अर्थात्‌ परिगोह कहते हैं--परिष्वंग 
(आसक्ति) को, द्रव्यपरिगोह पंक है, जो मनुष्य के अंगों में चिपक जाता है, भावपरिगोह है--बाह्य-- 
आभ्यन्तर पदार्थों की अभिलाषा-लालसा ।** 


इसी आशय को वोधित करने वाली एक गाथा सुत्तपिठक में मिलती है। उसमें भी सत्कार को 


पुस्म दुरुह शल्य वताया गया है दुरुह शल्य बताया गया है ।"* 


१० (क) सूृत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ६४ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ३४०-३४१ 
११ (क) सूजकृतांग चूणि पृ० ६३ 
(ख) सूत्रकृतांग समयाथंबोधिनी टीका आ० १ पृ० ४६०-४६ ६ 





(२ पंड्कोति हि न॑ पवेदयु यायं, वन्दनपूजना कुलेसु । 
सुखूम॑ सल्ल॑ दुरुव्वहं सबकारो कापुरिसेन दुज्जहो ॥ 


-सुत्त पिटक खुहकनिकाये थेरगाथा २६३, ३१४, ३७२ 


१४० सृश्रकृतांग--हितीय अंध्ययन--वैतालीय 


प्र्व्घ्व्कल्बिछ्लारीच्छचुल्ति-लर्खो-- 


१२२ एगे चरे ठाणसासणे, सयणे एगे समाहिए सिया। 
सिक्‍खु उवधाणवीरिए, बइगुत्ते अज्ञप्पसंबुडे ॥ १२॥ 


१२३ णो पीहे णावष्वंगुणे, दारं सुन्नधरस्स संजते। 
पुदठो ण उदाहरे वयं, न समुच्छे नो य संथरे तणं ॥ १३ ॥ 


१२४ जत्यध्त्थसिए अगाउले, सम-विसमाणि मुणी६हियासए । 
चरगा अदुवा वि भेरवा, अदुवा तत्थ सिरीसिवा सिया॥ .१४॥ 


१२५ तिरिया सणुया य दिव्वगा, उवसग्गा तिविहा४धियासिया । 
लोमादीयं पि ण हरिसे, सुन्नागारगते महाम्ुुणी॥ १५॥ 


१२६ णो अभिकंखेज्ज जीवियं, णो वि य पुयणपत्थए सिया। 
अब्भत्थमुर्वेंति भेरवा, सुझ्नागारगयस्स भिक्‍खुणों ॥ १६ ॥ 


१९७ उबणीततरस्स ताइणो, भयमाणस्स विवित्तमासणं | 
साम्राइयमाहु तस्स जं, जो अप्पाणं भए ण दंसए ॥ १७॥। 


१९८० उसिणोद्गतत्तभोदणों, धम्मट्ठियस्स सुणिस्स हीसतो । 
संसग्गि असाहु राषिहि, असमाही उ तहागयस्स वि ॥ १८।। 


१२२. भिक्षु वचन से गुप्त और अध्यात्म-संवृत (मन से गुप्त) तथा तपोवली (उपधान-वीर्य) 
होकर अकेला (द्रव्य से सहायरहित एकाकी, और भाव से रागढ्व ष रहित) विचरण करे। कायोत्सगे, 
आसन और शयन अकेला ही करता हुआ समाहित (समाधियुक्त धर्मध्यान युक्त होकर) रहे । 


१२३. संयमी (साधु) सूने घर का द्वार न खोले और न ही बन्द करे, किसी से पूछने पर (स्तावद्य) 
वचन न बोले, उस मकान (आवासस्थान) का कचरा न निकाले, और तृण (घास) भी व बिछाए | 


१२४. जहाँ सूर्य अस्त हो जाए, वहीं झुनि क्षोभरहित (अनाकुल) होकर रह जाए। सम-विषम 
(कायोत्सग, आसन एवं दयन आदि के अनुकूल या प्रतिकूल) स्थान हो तो उसे सहन करे । वहाँ यदि 
डांस-मच्छुर आदि हो, अथवा भयंकर प्राणी या सांप आदि हों तो भी (मुनि इन परीषहों को सम्यक्‌ 
रूप से सहन करे ।) 


१६५. शून्य गृह में स्थित महासुनि तियेब्चजनित, मनुष्यकृत एवं देवजनित त्रिविंध उपसर्णों को 
सहन करे । भय से रोमादि-हषण (रोमांच) न करे। 


१२६. (पूर्वोक्त उपसर्यों से पीड़ित साथु) न तो जीवन की आकांक्षा करे और नही पूजा का 


द्वितीय उद्देशफ : गाथा १२२ से १२८ १४१ 


प्रार्थी (सत्कार-प्रशंसा का अभिलाषी) बने । शुन्यगृह-स्थित हर और पूजा से निरपेक्ष) भिक्षु 
को (धीरे-धीरे) भैरव (भयंकर) प्राणी अभ्यस्त-सह्य हो जाते हैं । 


१२७. जिसने अपनी आत्मा को ज्ञानादि के समीप पहुंचा दिया है, जो त्रायी (अपना और दूसरों 
का उपकार कर्ता या चाता) है, जो स्त्री-पशु-तपु सक-संसर्ग से रहित विविक्त (विजन) स्थान का सेवन 





करता है तथा जो अपनी आत्मा में भय प्रदर्शित नहीं करता उस साध का जो चारित्र है, उसे तीर्थकरों 
ने सामायिक चारित्र कहा है । 
पा 


१२८ गर्मजल को गम (विना ठंडा किये) ही पीने वाले, (श्र्‌ त-चारित्र-रूप) धर्म में स्थित (स्थिर) 
एवं (असंयम से) लज्जित होने वाले मुनि को राजा आदि से संसगगं करना अच्छा नहीं है । (क्योंकि वह) 
उक्त प्रकार के शास्त्रोक्त आचार-पालन में स्थित तथागत मुनि का भी समाधिभंग करता है। 


विवेचन--एकाकी-विचरणशील साधु की आचार-संहितार-प्रस्तुत सप्तसूत्री (सूत्रगाथा १२ से (र्‌८ 
तक) में एकाकी विचरणशील विशिष्ट साधु की योग्यता एवं आचार संहिता की झांकी दी गई है। 
वह २२ सूत्री आचार संहिता इस प्रकार है- 


(१) एकचारी साधु स्थान (कायोत्सर्गादि,, आसन और शयन अकेला ही करे, (२) सभी परि- 
स्थितियों में समाध्रियुक्त होकर रहे, (३) मनोगुप्त, वागगुप्त और तपस्या में पराक्रमी हो, (४) शुन्यगृह 
का द्वार न खोले, न वन्द करे, (५) प्रश्न का उत्तर न दे, (६) मकान का कचरा न निकाले, (७) वहाँ 
घास भी न बिछाएँ, (८) जहाँ सूर्य अस्त हो जाए, वहीं क्षोभरहित होकर ठहर जाए, (९) अनुकूल- 
प्रतिकूल आसन, शयन और स्थान को सहन करे, (१०) वहाँ डांस-मच्छर आदि का उपद्रव हो या भय॑- 
कर राक्षस आदि हों, अथवा सर्प आदि हो तो भी समभावपूर्वक सहन करे, (११) शुन्यागार स्थित 
साधु दिव्य, जो मानुष और तियंचगत उपसगग आएं उन्हें सहन करे, (१२) भय से जरा भी रोंगटे खड़े न 
होने दे, (१३) भयंकर उपसगे-पीड़ित होने पर न तो जीने की इच्छा करे नहीं पूजा प्रार्थी हो, (१४) शून्य- 
'गृह स्थित साधु के सतत अभ्यास से भयंकर प्राणी भी सह्य हो जाते हैं । (१५) अपनी आत्मा ज्ञानादि में 
हे करे (१६) 80 अ १७) 2003 कक हो, हे पे अपनी आत्मा में भय का संचार 
न होने दे (१६) उष्णोदक, गर्म जल पीए, (२०) श्रुत-चारित्र धर्म में स्थित रहे, (२१) असंयम से लज्जित 
हो, (२२) शास्त्रोक्त आचारवान मुनि भी असमाधिकारक राजादि का संसर्ग न करे।.... 


ये मुख्य-मुख्य अहंताएँ हैं, जो एकाकीचर्याशील साथु में होनी चाहिए या उसे प्राप्त करनी 
चाहिए ।१३ 


एकाकीचर्या : लाभ या हानि ?--प्रस्तुत सात गाथाओं में एकाकी विचरण की विशिष्ट साधना से 
सम्वन्धित निरूपण है। समूह के साथ साधु रहेगा तो उसे समूह की रीति-तीति के अनुसार चलना 
पड़ेंगा। सामूहिक रूप से कायोत्सर्ग, स्वाध्याय, शयन एवं आसन का उपयोग करना होगा। समूह में 


१३ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति मूल भाषानुवाद भा० १ १० २४४ से २५० तक का सार 
(ख) सू्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ३४२ से ३५२ तक का सार 


१४२ सूत्रकृत्तांग-- द्वितीय अध्ययच--बैतालौय 


रहने पर यृहस्थों का सम्पर्क अधिक होगा, साधु को उनसे सम्मान, प्रतिष्ठा, कल्पनीय यथोचित साधन 
सुख-सुविधाएँ योग्य बस्त्र, पात्र, आवासस्थाव आदि मिलने सम्भव है) ऐसे समय में वह साधु अगर 
सावधानी न रखे तो उसका जीवन संसगजनित दोषों और गर्वादि जनित अनिष्ठों से बचना कठिन है। 
इसी दृष्टि से तथा उक्त दोनों दोषों से दूर रहकर साधु जीवन कीसमाधि और यथार्थ आनन्द प्राप्त करने 
हेतु शास्त्रकार ने एक विशिष्ट उच्च साधना-एकचर्या-साधना बताई है--एगे चरे ठाणम्रातणे सबणेएगे 
समाहिए। इस पंक्ति का आशय यह हैं कि इन सब दोषों तथा राग-द्वेष कषाय आदि से बचने के लिए 
साधु अकेला विचरण करे, अकेला ही कायोत्सर्ग करे, अकेला ही ठहरे-बैठे और अकेला ही शयत करे । 
यहाँ जितनी भी एकाकीचर्या बताई है, वहाँ द्रव्य और भाव दोनों से वह एकाकी होनी चाहिए। द्र॒॑व्य 
से एकाकी का मतलब है-दूसरे-साधु श्रावकवर्ग से सहायता लेवे में निरपेक्ष । भाव से एकाकी का अर्थ 
है--राग-द्व षादि दोषों से तथा जनसम्पर्क-जनित दोषों से रहित एकमात्र आत्मभावों में या आत्म गुणों 
में स्थित रहकर विचरण करना । अपना स्थान भी ऐसा चुने, जो एकान्त, विजन, पवित्न, शान्त और 
स्त्री-पशु-नपु सक संसर्ग रहित हो । जिसके लिए शास्त्रकार ने आगे निर्देश किया हैं--भयमाणस्स विवि- 
समासर्ण' । यदि साथु एकलविहारी भी हो गया, किन्तु ग्राम के बाहर अथवा कहीं. एकान्‍्त में रहकर 
भी अपना अखाड़ा जमाना शुरु कर दिया, जनता की भीड़ वहाँ भी आने लगी, अथवा वह स्थान एकान्त 
में होते हुए भी मुर्दाघाट है या गन्दगी (मल-मृत्र) डालने का स्थान है तो वह भी ठीक नहीं । अथवा 
एकान्त होते हुए भी वहाँ आस-पास कल-कारखातों का या अन्य कोई कोलाहल होता है, अथवा वह 
पशुओं को बांधने का बाड़ा हो, अथवा किसी स्त्री या नपु सक का वहाँ रात्रिकाल में आवागमन होता 
हो तो वह विविक्त नहीं कहलाता, अपवित्र, अश्ञान्त, कोलाहल युक्त या स्त्री-पशु-तपु सक सँसक्त जन 
समुदाय के जम घट वाले स्थान में रहने से साधु के एकाकीचर्या की साधना स्वीकार करने का उदय 
पूर्ण नहीं होता | वहाँ उसके स्वाध्याय, ध्यान, कायोत्सगें आदि साधना . में विक्षेप पड़ेगा लौकिक स्वार्थ 
वज्ञ सांसारिक लोगों का जमघट शुरू हो गया तो साधु को उनके झमेले से ही अवकाश नहीं मिल पाएगा 
इन सब खत्तरों से बचे रहने के लिए एकचर्या के विशज्ञिष्ट साधक की यहाँ सावधान किया है। १ र्ष्वीं 
गाथा में इसी बात को स्पष्ट कर दिया है -'संसग्गी अताहु राषिहि ।--अर्थात्‌ राजा आदि राजनीतिज्ञों या 
सत्ताधारियों के साथ संसर्ग ठीक नहीं है, वह आचारवान्‌ साधु के लिए असमाधिकारक हैं।* 


एकांकीचर्या के योग्य कौन और कौन नहीं ?--एकाकी विचरण करने वाले साधु को कठोर साधना 
क्रनी पड़ती है, क्योंकि एकाकी विचरण-साधना अंगीकार करने के बाद जरा-सी स्थान की, आहार- 
पानी की असुविधा हुई, सम्मान-सत्कार में लोगों की अरुचि देखी कि मन में उच्चाट आ गया, अथवा 
बाणी में रोष, कठोरता एवं अपशब्द आ गये, या किसी सुने घर में ठहर जाने पर भी वहाँ 380 प्रकार 
का देवी, मानुषी, या पाशविक उपद्रव खड़ा हो गया, तो साथु की समाधि भंग हो जायेगी, न में राग- 
द्ष-मोह का उफान आने लागेगा। दशाश्र्‌ तस्कन्ध में कहा है--उक्त बीस असमाधि स्थानों से टूर 
रहकर श्र्‌त, विनय, आचार एवं तप, इन चार ब्रकार की समाधि में स्थित रहना चाहिए। वस्तुतः 


एकचर्या का लाभ उसी को मिल सकता है, जो पहले अपने आपको एकचर्या के योग्य बना ले | अन्यथा, 
न 2 ८ न न क टिकट टनल कपल कपल पक 





१४ सूचकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पू० ३४३-३४४ के आधार पर 


द्वितीय उह शक : गाया १२२ से १२८ १४३ 


एकचर्या से लाभ के बदले हानि ही अधिक उठानी पड़ सकती है ।* चित्त समाधि युक्त साधक की इस 
प्रकार की विशिष्ट उपलब्धियाँ भी हो सकती है। इसलिए इन सूत्रगाथाओं में एकचारी साधक में १२ 
विशिष्ट गुणों का होना अनिवार्य बताया है-- | 


(१) वह समाधियुक्त हो, (२) वचनगुष्ति (मौन या विवेकपूर्वक अल्प भाषण) से युक्त हो, (३) 
मन को भी राग-द्व ष-कषायोत्यादक विचारों से रोककर (संवृत-यगुप्त) रखें, (४) वाह्म एवं आभ्यन्तर 
तप करने में शक्तिशाली (पराक्रमी) हो, (५) भिक्षणशील हो, (६) जीने की आकांक्षा (प्राणों का मोह) 
. न हो, (७) पूजा-प्रतिष्ठा की चाह न हो, (5) सभी प्रकार के परीषहों और उपस्गों को समभावपूर्वक 
सहने में सक्षम हो, (६) भय से रोमांच या अंग विकार न हो, (१०) अपनी आत्मा में परीषहोपसर्ग 
जनित भय का भूत खड़ा न करे और (११) श्रृत-चारित्रध्वम या मुनिधर्म में स्थिर रहे तथा (१२) 
असंयम के कार्य करने में लज्जित हो । 


इसके अतिरिक्त एकचारी साधु के लिए अहिंसादि की दृष्टि से कुछ कठोरचर्याओं का भी निर्देश 
किया है-- 


(१) शून्यगृह का द्वार न खोले, त बंद करे-वर्षों से विना सफाई किये पड़े हुए जन शून्य मकान में 
जाले जम जाते हैं, मकड़ी आदि कई जीव आकर बसेरा कर लेते हैं, चिड़िया-कबूतर आदि पक्षी. भी, 
छिपकली आदि भी वहाँ अपना घोंसला बना लेते हैं, अण्डे दे देते हैं, साँप विच्छू आदि विषैले जन्तु भी 
वहाँ अपना डेरा जमा लेते हैं। कीड़े वहाँ रेंगते रहते हैं । इसलिए साधु वर्षा, सर्दी या गर्मी का परीषह 
सह ले, किन्तु उसके द्वार को न तो खोले, न बन्द करे, यह निर्देश किया गया है। 


(२) न सफाई करे, न घास बिछाए--साथ ही उस दीर्घकाल से सूने पड़े हुए मकान की सफाई (प्रमा- 
ज॑न) करने और घास बिछाने का निषेध इसलिए किया गया है कि वहाँ रहने वाले जीव-जन्तुओं की 
इससे विराधना होगी । 


(३) पूछने पर बोलते नहीं-साधु को कायोत्सर्ग में सूने घर में खड़े देख बहुत से लोग उस पर चोर, 
डाकू, गुप्तचर, लुटेरा या अन्य अपराधी होने का सन्देह कर बैठते हैं, और उससे पूछते हैं--“कौन है ? 
कहाँ से आया है ?” इस सम्बन्ध में शास्त्रकार कहते हैं--प्रद्ंण उदाहरे बयं | प्रश्न होता है--विलकुल न 
बोलने पर लोग कदाचित्‌ कुपित होकर मारें-पीटें, सताएँ, उस समय समभावपूर्वक सहन करने की 
शक्ति न हो तो मुनि क्‍या करें ? यहाँ वृत्तिकार अभिग्रहधारी या जिनकल्पिक साधु के लिए तो निरवद्य- 
वचन भी बोलने का निषेध करते हैं, किन्तु स्थविरकल्पी गच्छगत साथु के लिए व कहते हैं-- “शून्य 





१४ (क) देखिये दशाश्रतस्कन्ध में २० असमाधिस्थान ।--दशाश्रुतस्कन्ध सु० १-२ 
(ख) “चत्तारि विणयसमाहिट्ठाणा पन्नत्ता--तंजहा विणयसमाही, सुयसमाही, तवसमाही, आयारसमाही ।”? 
; --दशवे० अ० ६, ३-४ 
(ग) "“इमाईं दस चित्तसमाहिठाणाइं असमुप्पेण्णपुव्वाइं समुपज्जेज्जा'“(१) धम्मचिता" (२) सण्णिजाइसरणेणं 
““(३) सुमिणदंसणे (४) देवदंसणे”“(५)०“ओहिणाणे”“(६) ओहिदंसणे”“(७) मणपज्जवणाणे'*“' 


(८) केवलणाणे”“(६) केवलदंश्वणे““, (१०) केवलमरणे वा”*4” नादेशा० श्रु० दशा ५ सू० ६ 


हक सुश्रकृतांग--द्वितीय अध्ययन--वैतालीय 


आगार में या अन्यत्र स्थित (स्थविरकल्पी) साधु से यदि कोई धर्म आदि के सम्बन्ध में या मार्ग अथवा 
परिचय पूछे तो सावद्य (समाप) भाषा न बोले ।” 


(४) सूर्य अस्त हो जाए वहाँ शान्ति से रह जाए--इस निर्देश के पीछे यह रहस्य है कि रात के अँधेरे 
में साँप, बिच्छू आदि दिखाई न देने के कारण काट सकते हैं, हि वन्य पशु भी आक्रमण कर सकते हैं, 
चोर-लुटेरे आदि के सन्देह में वह पकड़ा जा सकता है, अन्य सूक्ष्म व स्थूल जीव भी पैर के नीचे आकर 
कुचले जाने सम्भव हैं। इसलिए सूर्यास्त होते ही वह उचित स्थान देखकर वहीं रात्रि-निवास करे । 


(५) प्रतिकूल एवं उपद्रव युक्त स्थान में समभाव से परीषह सहे--कंदाचित्‌ कोई ऊबड़-खाबड़ खुला 
या बिलकुल वन्द स्थान मिल गया, जहाँ डांस, मच्छर आदि का उपद्रव हो, जंगली जानवरों का भय 
हो, जहरीले जन्तु निकल आयें तो साधु व्याकुल हुए विना शान्ति से उन परीषहों को सह ले । 


(६) गर्म पानी गर्म-गर्म ही पीये--यह स्वाद-विजय एवं कष्ठसहिष्णुता की दृष्टि से एकचारी साधु- 
का विशिष्ट आचार बताया है ।** 


एकचर्पा फी विकट साधना का अधिकारी साधक--सूत्रगाथा १९२ से ११८ तक जो एकचर्या की विशिष्ट 
साधना, उसकी योग्यता तथा उस साधना की कुछ विशिष्ट आचार-संहिता को देखते हुए निःसन्देह कहा 
जा सकता है कि इस कठोर साधना का अधिकारी या तो कोई विशिष्ट अभिग्रहधारी साधु हो सकता 
है, या फिर जिनकहिपक साधु । स्थविरकल्पी साधु के वश की बात नहीं है कि वह दैवी, मातुषी या 
तिथेज्चकृत उपसर्गों या विविध परीषहों के समय उक्त प्रकार से अविचल रह सके, भय से कांपे नहीं, 
जीवन का मोह या यश्ञ-प्रतिष्ठा की आकांक्षा का मन से जरा भी स्पर्श न हो। वृत्तिकार ने भी इसी 
बात का समर्थन किया है ।* 
इतनी विशिष्ट योग्यता कैसे आये ? प्रदन होता है--इतने भयंकर कष्ठों, उपद्रवों एवं संकटों का 
सामना करने की शक्ति किसी भी साधक में एकदम तो आ नहीं सकते । कोई देवी वरदान से तो यह 
शक्ति और योग्यता प्राप्त होने वाली नहीं, ऐसी स्थिति में एकचारी साधक में ऐसी क्षमता और योग्यता 
कैसे आ पायेगी ? शास्त्रकार इसका समाधान करते हुए कहते हैं-- अब्भत्यप॒वेंति भेरवा'''सिकदृर्ण | 
इसका आशय यह है कि ऐसा विशिष्ट साधक महामुनि जब जीने की आकांक्षा और पूजा-प्रतिष्ठा की 
वालसा का विलडल त्याग करे वादा बे सतत के अस्थाक हो जावेगा का विलकल त्याग करके बार-बार शन्यागार में का्योत्सगादि के लिए जायेगा, वहाँ पूर्वेक्ति 
 दश-मशक आदि के उपद्रव तथा भयकर उपसग आदि सहने को अभ्यास हो जायेगा, तव उसे ये सब 
. उपसर्गकर्ता प्राणी आत्मीय मित्रवत्‌ प्रतीत होने लगेंगे, और मतवाले हाथी के समान उसके मन पर 


' 








१६ सुच्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक दें 
१७ (क) सृत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या रे४र से ३५२ दे 
(ख) 3...शुन्यागारगतः शुन्यग्रहव्यवस्थितस्य चोपलक्षणार्थत्वात्‌ पितृववादि स्थितो महामुनिरजिनकल्पादिरिंति । 
पा तत्रस्थो5न्यत्र वा केनचिद्‌ धर्मादिक मार्ग वा प्ृष्ट:--सन्‌ सावथां वाच नोदाहरेच्नन्नयात्‌, आशिग्रहिकी 
जिनकल्पादिनिरवद्यामपि न ब्रू यात्‌ ।“ना5ऊपि शयतार्थी कश्चिदाभिग्नहिकः तृणादिक संस्तरेत्‌--तृणैरपि- 
संस्तेरक॑ न कुर्यात्‌ कि पुनः कम्बलादिना ? “-मुत्रक० दृत्ति पत्रांक ६४-६६ 


हितीय उद्देशक : गाथा १२६ १४५ 


शीत-उष्ण, दंश-मशक आदि प्रीषहों का कोई प्रभाव नहीं पड़ेगा। उसके लिए ये भयंकर परीषह या 
उपसगे सह्य हो जायगे १० 


कठिन शब्दों की व्यास्या--ठाणं--कायोत्सर्ग, या एक स्थान में स्थित होता । उवधाणवीरिए-- 
तपस्या में पराक्रमी | अज्यप्पसंवुडे--आत्मा में लीन अथवा मनोगुप्ति से युक्त | णो पीहे--न वन्द करे, 
णाध्वंगुणे-- नहीं खोले । ण समुच्छे -इसके दो अथ फलित होते हैं--वृत्तिकार ने व्याख्या की है--त समु- 
रिछन्धात्‌ तृणानि कचवबरं च प्रमार्जनेन नापनयेत्‌- अर्थात्‌-घास-तिनके एवं कचरा झाड़-बुहार कर निकाले- 
हटाए नहीं । चरगा--डांस, मच्छर आदि काटने वाले जीव । समविश्तमाइं--अनुकूल-प्रतिकूल शयन, आसन 
आदि | मुणो-यथार्थ संस्कार का वेत्ता-मननकर्ता । महाघ्रुणी - जिनकल्पिक मुनि या उच्च अभिग्रहधारी 
साधक । समाहिए >वृत्तिकार के अनुसार--विचरण-निवास, आसन, कायोत्सगं, शयन आदि विविध 
अवस्थाओं में राग-ह ष रहित होने से ही समाहित-समाधियुक्त होता है चुणिकार के अनुसार - 'एकाकी 
विचरण समाहित अर्थात्‌-आचार्य, गुरु आदि से अनुमत होकर करे ।' तिविहाष्धिवासियार-तीनों प्रकार 
के उपसर्गों को सम्यक सहन करे । चूणिकार 'तिबिह्ावि सेविया' पाठान्तर मानते हैं| अब्भत्यपरु॒वेंति भेरवार- 
भयानक परिषह-उपसर्ग (उपद्रव) आदि अभ्यस्त-आसेवित या सुसह हो जाते हैं। उबणीततरस्स--जिस 
साधक ने अपनी आत्मा ज्ञानादि के निकट पहुँचा दी है, उस उपनीततर साधु का । धम्मट्टियस्स --वृत्तिकार 
के अनुसार-धम्म में स्थित साधु के, चूणिकार के अनुसार-जिसका धर्म से ही अ्थ--प्रयोजन है, वह्‌ 
धर्मार्थी। असमाही उ तहागपस्स वि--शास्त्रोक्त आचारपालक साधु का भी राजा आदि के संसर्ग से 
असमाघि अर्थात्‌ -अपध्यान ही सम्भव है। उसिणोदगतत्तभोइणो-तीन बार उकाला आये हुए गम जल 
का सेवन करने वाला अथवा उष्णजल को ठंडा न करके गर्म-गर्म ही सेवन करने वाला। हौमतो-- 
असंयम के प्रति लज्जावान्‌ है।"5 


उवणीयतरस्स'" हल अप्पाणं भए ण दंसए--इसी गाथा से मिलती-जुलती गाथा बौद्ध-धर्म ग्रन्थ 
सुत्तपिटक में मिलती है ।!* 


९5 5 
स्मध्यिचकरपा-ल्विवज ला -- 


' १२९ अहिगरणकडस्स भिक्‍खुणो, वयमाणस्स पसज्झ दारुणं । 
अदठे परिहायती बहू, अहिंगरणं न करेज्ज पंडिए॥ १६॥ 





१७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६४-६४ 
(ख) अव्भत्थमवेंति भेरत्रा--अभ्यस्ता नाम आसेविता ““नीराजितवारणस्ये5भैरवा एवं भवन्ति । 


+सूत्रकृ० चुणि (मृ० पा० टि०) पृ० 
१८ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६४-६५ 3 300 00 8 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० २२-२३ 
रे तुलचा--पतिलीनचरस्स भिवखुनो भजमानस्श विवित्तमासन । 
सामाग्गियमाहु तस्स त॑ यो अत्तानं भवमे न दस्सये । 


““अत्तपिटके खुदकनिकाये सुत्तनिपाते अट्ठकवग्गे पृ० ३९४ 


१४६ घुत्रकृतांग -- प्रथम अध्ययन--समय 


१२९. जो साधु अधिकरण (कलह या विवाद) करता है, और ह॒ठपूर्वक या मु हइफट होकर भयंकर 
कठोर वचन बोलता है, उसका बहुत-सा अर्थ (संयमधन या मोक्षरूप प्रयोजन) नष्ट हो जाता है । इसलिए 
पण्डित (सद्‌-असद्‌ विवेकी) मुनि अधिकरण न करे । 


विवेचन--अधिकरण निषेध--प्रस्तुत गाथा में साधु के लिए अधिकरण सव्वथा वर्जनीय बताया है। 
इसके दो लक्षण बताये गये हैं--अधिकरणशील साधु रौद्गरध्यान इर्ष्या, रोष, ह्वं ष, छिंद्रान्वेषण, कलह 
आदि पाप-दोष बटोरता है, (२) वह ह॒ठपूर्वक प्रकट रूप में भयंकर कठोर वचन बोलता है । 


परिणाम--अधिकरण करने वाले साधु का बहुत-सा संयमधन लुट जाता है, अथवा उसका मोक्ष- 
रूप प्रयोजन सर्वथा नष्ट हो जाता है। कहा भी है-- 


“जं अज्जियं समीखललएह तवनियमबंभमाइएहि । 
माहु तयं॑ कलहंता छड्डे अहसायपत्तेह ॥ 
--चिरकाल तक कठोर तप, नियम एवं ब्रह्मचय आदि बड़ी मुश्किल से जो सत्फल उपाजित किया 
है, उसे तुच्छ बातों के लिए कलह करके नष्ट मत करो, ऐसा पण्डितजन उपदेश देते हैं । 


अधिकरणकर का अर्थ-वात को अधिकाधिक बढ़ा-चढ़ाकर करना, उसे बतंगड़ बना देना, और 
विवाद खड़ा करके कलह करना अधिकरण है। बात-बात में जिसका अधिकरण करने का स्वभाव ह्दो 
जाता है, उसे अधिकरण कर' कहते हैं ।* 


स्वास्वाण्पिव्क-स्ताध्यव्क व्का ्वाच्यार-- 


१३० सीओदगपडिदुगुब््छिणो, अपडिण्णस्स लवावसक्किणो । 
सामाइयमाहु तस्स जं, जो गिहिमत्तेज्सणं न भुझ्जतो ॥ २०॥ 


१३१ न य संखयमाहु जीवियं, तह वि य बालजणे पगव्भती । 
बाले पावेहिं मिज्जती, इति संखाय सुणी ण सज्जती ॥ २१॥ , 


१३२ छंदेण पलेतिमा पया, बहुमाया मोहेण पाउडा। 
वियडेण पलेति माहणे, सीउण्हं वयसा$हियासए ॥| २२ ।॥१ 


१३० जो साधु ठण्डे (कच्चे--अप्रासुक) पानी से घृणा (अरुचि) करता है, तथा मन में किसी 
प्रकार की प्रतिज्ञा (सांसारिक कामना पूर्ति का संकल्प--निदान) नहीं करता, कर्म (वन्धन) से हर रहता 
है, तया जो ग्रहस्थ के भाजन (वर्तन) में भोजन नहीं करता, उस साधु के समभाव को सर्वज्ञों ने सामायिक 
(समतायोग) कहा है । 





२० (क) सूत्रक्ृतांग समयाथबोधिवी टीका, भाग १, पृ० ४८५ 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखवोधिनी व्याख्या पृ० ३४४ 
(ग) सूत्रकृतांग शीलांकबृत्ति १० ६६ 


द्ितीय उह शक । गाथा १३० से १३२ १४७ 


१३१. जीवन संस्कार करने (जोड़ने) योग्य नहीं है ऐसा (सर्वज्ञों ने) कहा है, तथापि अज्ञानीजन 
(पाप करने में) धृष्टता करता है। वह अज्ञजन (अपने बुरे कार्यों से उपाजित पापों के कारण) पापी माना 
जाता है, यह जानकर (यथावस्थित पदार्थवेत्ता) मुनि मद नहीं करता । 


१३२. बहुमायिक एवं मोह से प्रावृत (आच्छादित) ये प्रजाएँ (विभिन्‍न जाति के प्राणी) अपने 
स्वच्छन्दाचार के कारण नरक आदि गतियों में जाकर लीन (प्रविष्ट) होती हैं, किन्तु अहिसा महात्रती 
महामाहन (कपट रहित कर्म के कारण मोक्ष अथवा संयम में) प्रलीत होता है। और शीत 
(अनुकूल) और उपष्ण (प्रतिकुल) परीषहों को मन-वचन-काया से सहता है। 


विवेचन--सामायिक-साधक के मौलिक आचारसृत्र-प्रस्तुत तीन गाथाओं में शास्त्रकार ने सामायिक 
साधक के कुछ मौलिक आचारसूत्र बताये हैं-(१) वह ठण्डे (कच्चे-अप्रासुक) जल से घृणा (अरुचि) 
करता है, (२) किसी भी प्रकार का निदान (सांसारिक पदार्थों की प्राप्ति का संकल्प) नहीं करता 
(३) कमंबन्धन के कारणों से दूर हट जाता है, (४) ग्रहस्थ के भाजन (बर्तन) में भोजन नहीं करता, 
(५) जीवन को क्षणभंगुर (असंस्कृत) जानकर मद (घमण्ड) नहीं करता, (६) स्वच्छन्दाचार, मायाचार 
एवं मोह प्रवृत्ति के दृष्परिणाम जानकर इनसे रहित होकर संयमसाधना में लीन रहता है, (७) अनुकूल- 
प्रतिकूल परीषहों को मन-वचन-काया से समभावपूर्वक सहता है ।** 


सीओदगपडिदुगुछ्छिणो --शी तोदक-ठपण्डे-अप्रासुक-स चित्त पानी के सेवन के प्रति जुगुप्सा-घुणा -- 
अरुचि करने वाला । कैसा भी विकट प्रसंग हो, साधु जरा-सा भी अप्रासुक जल-सेवन करना पसन्द नहीं 
करता क्योंकि जल-जीवों को विराधना को वह आत्म-विराधना समझता है । 


अपडिण्णस्स--प्रतिज्ञा--किसी भी अभीष्ट मनोज्ञ इहलोकिक-पारलौकिक विषय को प्राप्त करने 
का निदान रूप संकल्प (नियाणा) न करने वाला साधु । 


'लवावसविकणो'-- शब्द का अर्थ है--लेशमात्र कर्मबन्धन से भी दुर रहने वाला । वृत्तिकार सम्मत 
पाठान्तर है--लवावसप्पिणो | व्याख्या की है-लबं कर्म तस्मात्‌ अवसपिण: यदमुष्ठान॑ फर्मबन्धोपादानरूप॑ 


तत्परिहारिण इत्यर्थ: | अर्थात्‌- लव कहते हैं कर्म को, व गन अलग हट जाते वाला, अर्थात्‌ जो कार्य कर्म- 


का कारण है, उसे जानते हीं तुरन्त छोड़े देने वाला। वह लेशमात्र भी कर्मवन्धन के कारण के का कारण है, उसे जानते हीं तुरन्त छोड़ देने वाला। वह लेशमात्र भी क्मवन्धन के कारण 
पास नहीं फटकता नहीं फटकता ।११ 


गिहिमत्त इसर्ण न भुजती'--ग्रहस्थ के वर्तनों में भोजन नहीं करता । दशवैकालिक सत्र में साध को 
ग्रृहस्थ के बतंन में भोजन करने का निषेध निम्नोक्त कारणों से किया है-(१) पश्चात्कर्म और पुर: 
कर्म की सम्भावना है, (२) बत॑नों को ग्रहस्थ द्वारा सचित्त जल से धोने और उस धोए हुए पानी को 


२१ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६६ का सारांश 

(ख) सूत्रकृतांग अमरसुख बोधिनी व्याख्या ३५१-३५७ के आधार पर 
२२ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६६ 

(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ३५४ के आधार पर 

० प सून्नकृतांग चूणि (मु० पा० दि० ) पृ० २३ 


१४६ मुत्रकृतांग---ट्वितीय अध्ययच---वैतालीय 


अयतनापूर्वक फेंकने से प्राणियों की हिंसा होती है, (३) ग्रहस्थ के कांसे आदि के बर्तनों में भोजन करने 
वाला श्रमण आचारश्रष्ट हो जाता है। यही कारण है कि मृहस्थ के बतैन में भोजन आदि करनमें से 
समत्वयोग भंग होता है।** आप य८अआ॥ 20 कक उकआआ +6 पर कया 

अत लिशसअ अल 

इंति संखाय मुणी ण॒ मज्जती--जीवन को क्षणभंगुर जानकर भी धृष्टतापूवेक बेखटके पापकर्म में 

प्रवृत्त होने वाले पापीजनों को जान-देखकर तत्त्वज्ञ मुनि किसी प्रकार का मद-घमण्ड नहीं करता। 
इसका अथथ वृत्तिकार ने किया है-ऐसी स्थिति में पुनि के लिए ऐसा मद करना (अभिमान या घमण्ड 
करना) पाप है कि इन बुरे कार्य करने वालों में मैं ही सत्कार्य॑ करने वाला हूँ, मैं ही धर्मात्मा हूँ, अमुक 
भनुष्य तो पापी है, मैं उच्च क्रियापात्र हूँ, ये सब तो शिथिलाचारी हैं। असन्ध्येय--असंस्कृत जिन्दगी में 
:माचव किस बूते पर अभिमान कर सकता है ?” 





अथवा इस पंक्ति का आशय यह भी हो सकता है--आयुष्य के क्षण नष्ट होते ही जीवन समाप्त 
हो जाता है, किसी का भी जीवन स्थायी और आशुष्य क्रे टूटने पर जुड़ने वाला नहीं है, फिर कोई भी 
तत्त्वज्ञ विचारशील मुनि अपने पद, ज्ञान, विद्तत्ता, वक्‍तुत्वकला, तपरचरणश क्ति, या अन्य किसी लब्धि- 
उपलब्धि या योग्यता विशेष का मद (अभिमान) कैसे कर सकता है ? | 


/'छंदेण पले इमा पया''“वियडेंण प्लेति माहणे” इस पंक्ति का आशय यह है कि अज्ञ-प्रजाजन अपने- 
अपने स्वच्छल्द आचार-विचार के कारण, तथा मायाप्रधान आचार के कारण मोह से -मोहनीय कम से 
आवृत्त होकर नरकादि गतियों में जाते हैं । स्वत्वमोह से उनकी बुद्धि आवृत्त हो जाने से वे लोग अग्नि- 
ष्होसीयं पशुमालभेत' इत्यादि श्रृति वाक्‍्यों को प्रमाण रूप में प्रस्तुत करके देवी-देवों के ताम से या धर्म 
के नाम से बकरे, मुर्गे आदि पशु-पक्षियों की बलि करते हैं। इसे वे यज्ञ-अभीष्ट कल्याण साधक 
मानते हैं। कई विभिन्‍न यज्ञों में अश्व, गौ, मनुष्य आदि को होमने का विधान करते हैं। कई मोहसूढ़ 
लोग अपने धर्मसंघ, आश्रम, मन्दिर, संस्था या जाति आदि की रक्षा के नाम पर दासी-दास अथवा पशु 
तथा धनधानय आदि का परिस्रह करते हैं। मोले-भाले लोगों को अपनी ओर आकर्षित करने हैतु तथा 
क्रियाकाण्डों का सब्जवाग दिखाकर उनसे धन-साधन आदि बटोरने-ठगने के लिए बाह्य शौच को धर्म 
बताकर शरीर पर बार-बार पानी छींटने, स्थान को बार-बार धोने, बत॑नों को बार-बार रगड़ने तथा 
कान का स्पर्श करने आदि माया प्रधान बंचनात्मक प्रवृत्ति करते हैं, और उसी का समर्थन करते हुए वे 


कहते हैं--- 


२३ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ६६ 
(ख) तुलना कीजिए--कंसेसु कंसपाएसु कुण्डमोएसु वा पुणों। 
भुजंतो असणपाणाईं, आयारा परिभस्सइ ॥ 
सीओदगसमा रंभे, मत्तधोयण-छड्डणे । 
जाइं छन्‍्नंत्ति भुवाइं, दिदुठो तत्थ असंजमो ॥ 
पच्छाकम्मं पुरेकम्म॑ सिया तत्थ न कप्पई । 
एयमदुठ न धुजंति निम्गंधा मिहिभायणें ॥ 
---दसवेआलियं (मुनि नथमलजी) भ० ६ गा? ४० १६, *' 


द्वितोष उद्ं शक : गाया १३३ से १४२ १४६ 


“कुवकुदसाध्यो लोको, नाकुवकुटतः प्रव्तेते किचित्‌ | 
तस्याहलोफस्यां स्थपितरमपि फुवकुद  क्ुर्मात्‌ ॥ 


अर्थात्‌-यह संसार कपट से ही साधा (वज्ञ में किया) जाता है, बिना कपट किए जराज्सा भी 
लोक-व्यवहार नहीं चल सकता । इसलिए लोक-व्यवहार के लिए व्यक्ति को अपने पिता के साथ भी 
कपट करना चाहिए। जो भी हो, स्वेच्छाचार और मायाचार, उसके कर्त्ता को नरकादि दुर्गतियों में ले 
डूबते हैं। अतः सामायिक साधक महाघुनि को कपटाचार एवं स्वैराचार का दुष्परिणाम बताकर साव- 
पान करते हुए शास्त्रकार कहते हैं -वह इस मायाचार एवं स्वच्छन्दाचार से वचकर बीतरागोक्त शास्त्र- 
विहित साध्वाचार में या मोक्ष प्रदायक संयम में लीन रहे।* डक 


(वियडेंण' पर्लेति का अर्थ--प्रकटेनाउमायेन कर्मणा भोक्षे संयभे वा प्रकषोण-- कई बोर सरल निश्चल एवं 
चमत्कार, आडम्बर आदि से रहित सीधे-सादे साधु को विवेक--विकल लोग समझ नहीं पाते, उसकी 
अवज्ञा, अपमान एवं तिरस्कार कर बैठते हैं। कई बार गृहस्थ लोग अपने पुत्र धनादि प्राप्ति का रोग 
निवारण इत्यादि स्वार्थों के लिए तपस्वी संयमी साधु के पास आते हैं। उसके द्वारा कुछ भी त बतलाने 
या प्रपंच न करने प्र वे लोग उसे मारते-पीटते हैं या उसे बदनाम करके गाँव से निकाल देते हैं। 
अपशब्द भी कहते हैं। ऐसी स्थिति में समताथोगी साधु को क्या करता चाहिए ? इसके लिए शास्त्र- 
कार कहते हैं--प्रीउण्ह वगप्त४हियासए--शीत या उष्ण परीषहु या उपसर्ग वचन एवं उपलक्षण से संस और 
शरीर से समभावपूर्वक सहने चाहिए । शीत और उष्ण शब्द यहाँ अनुकूल और प्रतिकूल परीषह या 
उपसर्ग के द्योतक हैं ।** 


चूणिकार 'छन्देण प्लेतिम्ा पया' के बदले “छण्णेण पलेतिया पया' पाठान्तर मानकर छण्णेण का अथ॑ 
करते हैं--छण्णेंणेति डस्भेणोवहिणा वा/--छन्न अर्थात्‌ गुप्त--मायालिप्त, दम्भ या उपधि (कपट) के 
कारण।* 


अनुसरसस्न ओर ऊसकव्ही आराच्यसा-- 
१३३ कुजए अपराजिए जहा, अक्खेंहि कुसलेहि दिव्वयं । 


कडसेव गहाय णो कलि, नो तेयं नो चेव दावरं 0 २३ 0 


१३४ एवं लोगंसि ताइणा, बुइृएष्यं धम्से अजुत्तरे। 
त॑ गिण्ह हिंतं ति उत्तम, कडमिव सेसघ्बहाय पंडिए ॥ २४ ॥ 


रृ४ (क) सू्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्नांक ३४६ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० २६६ के आधार पर 
२५ सूनकृतांग अमर सुख बोधिनी व्याख्या पृ० ३७५ के माधार पर | 
६ सूयगर्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० २४ 


१५० मृशत्रेकृतांग -- द्वितीय अध्ययन---वेतालीय 


१३५ उत्तर मणुबाण आहिया, गासधम्मा इति मे अणुस्सुतं । 
जंसी विरता समुद्ठिता, कासवस्स अणुधस्मचारिणों ॥ २५ ॥ 


१३६ जे एय चरंति आहियं, नातेणं महता महेसिणा। 
ते उद्ठत ते समुद्व्ता, अन्नोन्न सारेति धम्मओ ॥२६॥ 


१३७ मा पेह पुरा पणामए, अभिकंखे उर्वाह धुणित्तए । 
जे दृवणतेहि णो णया, ते जाणंति समाहिमाहिय॑ ॥२७॥ 


१३८ णो काहिए होज्ज संजए, पासणिए ण य संपसारए । 
णच्चा धम्मं अणुत्तरं, कपकिरिए य ण यावि मासए ॥२८॥ 


१३६ छण्णं च प्संत णो करे, न ये उककास पग्रास माहणे। 
तेसि सुविवेगभाहिते, पणया जेंहि सुझोसितं धुयं ॥२६॥ 


१४० अणिहे [सहिए सुसंबुडे, धम्मदठी उवहाणवीरिए । 
विहरेज्ज समाहितिदिए, आयहियं खु दुहैण लब्भई ॥३०॥ 


१४१ ण हि णुण पुरा अणुस्सुतं, अदुवा त॑ं तह णो समुद्ठय । 
मुणिणा सामाइयाहितं, णाएणं जगसव्वदं सिणा ॥३१॥ 


१४२ एवं मत्ता महंत्तरं, धम्ममिणं सहिता बहू जणा। 
गुरुणो छंदाणुवत्तगा, विरता तिन्‍न्न महोघमाहित॑ ॥३२॥ 
ति बेमि ॥ 


१३३. कभी पराजित न होने वाला चतुर जुआरी (कुजय) जैसे कुशल पासों से जुआ खेलता हुआ 
कृत नामक चतुर्थ स्थान को ग्रहण करता है, कील को नहीं, (इसी तरह) न तो तृतीय स्थान (त्रेता) की 
ग्रहण करता है, और न ही द्वितीय स्थान (द्वापर) को । 


१३४ इसी तरह लोक में जगत्‌ (बड़जीवनिकायरूप) के त्ाता (रक्षक) सर्वज्ञ के द्वारा कथित जो 
अनुत्तर (सर्वोत्तम) धर्म है, उसे वेसे ही ग्रहण करना चाहिए; जैसे कुशल जुआरी शेष समस्त स्थानों की 
छोड़कर कृत नामक स्थान को ही ग्रहण करता है; क्योंकि वही (धर्म) हितकर एवं उत्तम है। 

१३५. मैंने (सुधर्मा स्वामी ने) परम्परा से यह सुता है कि ग्राम-धर्म (पाँचों इच्द्रियों के का 
विषय अथवा मैथुन सेवन) इस लोक में मनुष्यों के लिए उत्तर (दुर्जय) कहे गये हैं। जिनसे विरत 


(निवुत्त) तथा संयम (संयमानुष्ठान) में उत्यित (उद्यत) पुरुष ही काइयपगोत्रीय भगवान ऋषभदेत_ 
अथवा भगवान्‌ महावीर स्वामी के धर्मानुयायी साधक हैं| 
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१३६. जो पुरुष महान्‌ महि ज्ञातपुत्र के द्वारा कथित इस धर्म का आचरण करते हैं, वे ही मोक्ष- 
मार्ग में उत्यित (उद्यत) हैं, और वे सम्यक प्रकार से समुत्यित (समुग्यत्त) हैं. तथा वे ही धर्म से (विचलित 
या भ्रष्ट होते हुए) एक-दूसरे को सँभालते हैं, पुनः धर्म में स्थिर या प्रवृत्त करते हैं । 

१३७. पहले भोगे हुए शब्दादि विषयों (प्रणामकों) का अन्तनिरीक्षण या स्मरण मत करो । उपधि 
(माया या अष्टविध कमं-परि ग्रह) को घुनने-दूर करने की अभिकांक्षा (इच्छा) करो। जो दुर्मनस्कों (मन 
को दृषित करने वाले शब्दादि विषयों) में नत (समपित या आसक्त) नहीं है, वे (साधक) अपनी आत्मा 
में निहित समाधि (राग-ह्व ष से निवृत्ति या धर्मध्यानस्थ चित्तवृत्ति) को जानते हैं । 

१३८. संयमी पुरुष विरुद्ध काथिक (कथाकार) न बने, न प्राश्निक (प्रइनफल वक्ता) बने, और न 

ही सम्प्रसारक (वर्षा, वित्तोपाजंच आदि के उपाय निर्देशक) बने, न ही किसी वस्तु पर ममत्ववान्‌ हो; 
किन्तु अनुत्तर (सर्वोत्कृष्ट) धर्म को जानकर संयमरूप धर्म-क्रिया का अनुष्ठान करे । 


१३९, माहन (अहिंसाधर्मी साधु) माया और लोभ न करे, और न ही मान और क्रोध करे | 
जिन्होंने धुत (कर्मों के चाशक-- संयम) का अच्छी तरह सेवत्त--अभ्यास किया है, उन्हीं का सुविवेक 
(उत्कृष्ट बिवेक) प्रसिद्ध हुआ है, वे ही (अनुत्तर धर्म के प्रति) प्रणत--समपित हैं । 


१४०. वह अनुत्तर-धर्मं साधक किसी भी वस्तु की स्पृह् या आसक्ति न करे, ज्ञान-दर्शन-चारित्र की 
वृद्धि करने वाले हितावह कार्य करे, इन्द्रिय और मन को गुप्त--सुरक्षित रखे, धर्मार्थी तपस्या में पराक्रमी 
बने, इन्द्रियों को समाहित-वशवर्ती रखे, इस प्रकार संयम में विचरण संयम में विचरण करे, क्योंकि आत्महित 
(स्वकल्याण) दुःख से प्राप्त होता है। 


१४१. जगत्‌ के समस्त भावदर्शी ज्ञातपुत्र मुनिपुंगव भगवान्‌ महावीर ने जो सामायिक आदि का 
प्रतिपादन किया है, निश्चय ही जीवों ने उसे सुना ही नहीं है, (यदि सुना भी है तो) जैसा (उन्होंने) कहा, 
वेसा (यथार्थरूप से) उसका आचरण (अनुष्ठान) नहीं किया । 


१४२. इस प्रकार जानकर सवसे महान्‌ (अनुत्तर) आहुंद्धर्म को मान (स्वीकार) करके ज्ञानादि- 
रलत्रय--सम्पन्र गुरु के छन्दानुवर्ती (आज्ञाधीन या अनुज्ञानुसार चलने वाले) एवं पाप से विरत अनेक 
सालवों (साथकों) ने इस विशालप्रवाहमय संसारसागर को पार किया है, यह भगवान्‌ महावीर स्वामी 
ने कहा है। 

“ऐसा मैं तुमसे कहता हूँ । 

विवेचन--अनुत्तरधर्स और उसको आराधना के विविध पहलु--सुत्नगाथा १३३ से १४२ तक दस सृत्रों में 

शास्त्रकार ने तीर्थंकरों द्वारा प्रतिपादित अनुत्तरधर्म का माहात्म्य और उसकी विविध प्रकार से आराधना 
की प्रक्रिया बतायी है। प्रथम दो सूत्र गाथाओं में अनुत्तर धरम की महत्ता और उपादेयता कुशल दुर्जेय 
जुआरी की उपभा देकर समझायी है। तदनन्तर अनुत्तरधर्म की साधना के अधिकारी कौन हो सकते हैं ? 
इसके लिए दो अहंताएँ वतायी हैं--(१) जो दुर्जेय ग्रामधर्म (शब्दादि विषय या काम) से निवृत्त हैं, तथा 
(२) जो मोक्षमार्म में उत्यित-समुत्यित है। इसके वाद चार सूत्रगाथाओं (१३७ से १४० तक) में अनुत्तर- 
धर्म के आराधक के लिए निषेध-विधान के रूप में कुछ आचारधाराएँ वतायी हैं-- 


(१) वह पूर्वभुक्त शब्दादि विषयों का स्मरण न करे, (२) अष्टविध कम परिग्रह या माया (उपधि) 


फ | सृत्रक्ृतांग--टद्वितीय अध्यवच--वेतालीय 
को दुर करने की अभिकांक्षा करे, ताकि समाधि के दर्शन कर सके, (३ ) आत्महित-विरुद्ध कथा करने 
वाला न बने, (४) न प्राइिनक (प्रश्नों का फलादेश बताने वाला) बने, और (५) न सम्प्रसारक (अपने 
व्यक्तित्व का असार (प्सिद्धि) करने हेतु धनादि के सम्बन्ध में उपाय निर्देशक) बने, (६) किसी भी वस्तु 
पर ममता व रखे, (७) अनुत्तरधर्म को जानकर संयम साधक क्रिया करे, (८) क्रोध, मान, माया और 
लोभ का परित्याग करे, (६) कर्मनाशक संयम (घुत) का सम्यक्‌ अभ्यास करे, (१०) अनुत्तरधर्म के प्रति 
स्वथा प्रणत - समधित हो, ताकि उसका सुविवेक जाग्रृत हो, (११) संसार के सभी सजीव-निर्जीव पदार्थों 
के प्रति अनासक्त, निरपेक्ष एव निरीह रहे, ( १ २) ज्ञानादि की वृद्धि वाले हित कार्य करे, ( १ ३) इन्द्रियों 
और मन को अशुभ में जाने से वचाए-पुप्त रखे, (१४) धर्मार्थी बने, (१५) तपस्या में पराक्रमी हो, (१६) 
इ्न्द्रियाँ वश में रखें; (१७) प्रतिक्षण संयम में विचरण करे, ताकि आत्महित सिद्ध हो । 


यह धरम अनुत्तर और उपादेय क्यों ? प्रइन होता है--यही धरम अनुत्तर (सर्वश्रेष्ठ) क्यों हैं ? दूसरे 
क्यों नहीं ? इसके लिए दो विशेषताएँ यहाँ बताई गयी हैं-(१) यह लोक में त्राता सर्वज्ञ वीतराग द्वारा 
कथित है, (२) यह आत्मा के लिए हितकर है। इसी कारण चतुरे अपराजय जुआरी जैसे जुए के अन्य 
पाशों को छोड़कर कृत नामक पाशों को ही ग्रहण करता है, वैसे ही जिन-प्रवचन कुशल साधु को ४ी 
ग्ृहस्थ, कुश्रावचनिक और पाइ्वंस्थ आदि के धर्मों को छोड़कर सर्वज्ञ वीतरागोक्त सर्वोत्तम, सर्व महा 
मा सावंभौम, दशविध श्रमण धर्म रूप या श्रुत-चारित्र रूप अनुत्तर धर्म का ग्रहण कर 
चाहिए । 


उत्तर मणुयाण आहिया, गामधम्मा''“इस वाक्य का आशय यह है कि प्राम--इन्द्रिय समृह का धः 
विषय (स्वभाव), और इन्द्रिय--विषय ही काम है। काम मनुष्यों के लिए उत्तर--प्रधान या दुर्जेय व 
गये हैं। 'उत्तर' का अर्थ यों तो प्रधान होता है, किन्तु लक्षणा से यहाँ वृत्तिकार ते इसका अथं 'दुर्जे 
किया है । संयमी पुरुषों को छोड़कर काम प्रायः सभी प्राणियों पर हावी हो जाता है. इसलिए यह दुजे 
है। काम में सर्वेच्द्रिय-विषयों का एवं मैथुन के अंगों का समावेश हो जाता है। 

इति में अणुस्सुतं - इसका आशय यह है कि गणधर श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्य श्री जम्बूस्वार 
आदि से कहते हैं--ऐसा मैंने कर्णोपकर्ण सुना है। अर्थात्‌ जो पहले कहा. गया है और आगे कहा जायेग 
यह सब आदितीथंकर भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने पुत्रों से कहा था, इसके पश्चात्‌ मैंने (आर्य सुधर्मा ने 
भगवात्त महावीर से सुना था। । | 

'न॑ सि विरता समुद्ठिता““अणुधम्सचारिणो--इसः पंक्ति से श्री सुधर्मास्वामी का यह आशय प्रती 
होता है कि यद्यपि काम दुर्जेय है, तथापि जो पवित्नात्माएँ आत्मधर्भ को तथा आत्मशक्तियों को सर्वोर्पा 
जान-मानकर संयम-पथ पर चलने के लिए कटिबद्ध हैं, उनके लिए काम-विजय दुष्कर नहीं है । वास्तः 
में वे ही साधक भगवान ऋषभदेव या भगवान महावीर के धर्मानुगामी है। 


: .अणुधम्मचारिणो---आचारांग आदि में अणुधम्म (अनुधमं) का अर्थ है-पूर्व तीर्थकरों द्वारा आच 
रित धर. का अनुगमन-अनुसरण-पाली शब्द-कोष में अनुधर्म का अर्थ किया गया है--धर्म के अनुरूप-धर्म 
सम्मत । बौद्धग्रन्थ 'सुत्तपिटक' में भी अनुधम्मचारिनो' शब्द का यही अर्थ आता है ।** ; 





२७ भगवतो सावका वियत्ता विनीता विसारदा"““अनुधस्मचारिनों “चुत्तपिटके उदाने पृ० ३३5५ 


द्वितीय उद्देशक गाथा : १३३ से १४२ १५३ 


बाहिय॑ नातेणं महता महेसिया-वृत्तिकार और चूणिकार दोनों ने इस पंक्ति का अथं किया है-'ज्ञातेन 
ज्ञातपुत्रेण, ज्ञातकुलीयेन”'ज्ञातृत्वेषषष सति राजसूनुना केवलज्ञानवेत्ता वा, महेय त्ति-महाविषयस्य ज्ञान- 
स्यानन्त्यभूतत्वान्महान्‌ तेन तथाओनुकल-प्रतिकूलोपसर्ग-सहिष्णुत्वान्मह॒षिणा“--अथवा ज्ञात के द्वारा यानी 
ज्ञातपुत द्वारा, ज्ञातकुलोत्पन्त के द्वारा, राजपुत्र होने से ज्ञातृकुलत्व होने पर भी केवलज्ञान सम्पन्न द्वारा 
महाविषयरूप ज्ञान के अनन्त होने से भगवान्‌ महान्‌ थे, अतः उस महान्‌ के द्वारा तथा अनुकूल-प्रतिकूल 
उपसर्ग सहिष्णु होने से वे माप थे, अतः मह॒षि द्वारा जो (अनुत्तरधर्म) कहा गया है ।” 
अन्नोन्‍्नं सारेति धम्मबो-अन्योन्य-परस्पर, धर्मतः यानी धर्म से सम्बन्धित या धर्म से भ्रष्ट 
व्यक्ति को धर्म में प्रेरित करते हैं। 
कठिन शब्दों की व्यास्या--पणामए८-दुर्गति या संसार की ओर प्राणियों को झुकाने वाले शब्दादि 
विषय । जउवहि-जिसके द्वारा आत्मा दुर्गति के समीप पहुंचा दिया है, उसे उपधि कहते हैं, वह माया 
एवं अष्टविध कर्म परिग्रह है। काहिएज-जो कथा से आजीविका करता है, वह काथिक--कथाकार | 
आचारांग चूणिकार के अनुसार 'णो काहिए' का अर्थ है-श्शगारकथा (शव गार सम्बन्धी बात) न कहे । 
विरुद्ध कथा कहते हैं विकथा को । जिससे कामोत्त जना भड़के, भोजन लालसा बढ़े, जिससे युद्ध, हत्या, 
दंगा, लड़ाई या वेमनस्य बढ़े तथा देश-विदेश के गलत आचार-विचारों के संस्कारों का बीजारोपण हो, 
ये चारों विकथाएँ हैं, ऐसा संयम-विरुद्ध कथाकार न बने। पासणिए--प्राश्निक वह है, जो गृहस्थों के 
व्यवहारों या व्यापार वगरह या संतान आदि के विषय में प्रश्नों का फल ज्योतिषी की तरह बताता हो । 
प्राश्चिक का विशेष अर्थ आचारांग चूणि में बताया गया है--स्वप्तफल या किसी स्त्री के विषय में यह 
पूछने पर कि यह कला-कुशल या सन्‍्तानवती होगी या नहीं ? इत्यादि प्रश्नों का फल बताने वाला 
साधु | णो पासणिए का अर्थ आचारांगवृत्ति में किया गया है-स्त्रियों के अंगोपांग न देखे ।१5 





२८ कथया चरति कथिक:'" प्रश्ननिमित्तर्पेण चरतीति प्राश्विक:-- सम्प्रसारक"''देववृष्ट्यथेकाण्डादिसूचक कथा-- 
विस्तारक: । क्ृता स्वभ्यस्ता क्रिया संयमानुष्ठानहपा येन स कृतक्रिय: । तथाभूतश्च न चापि मामको-ममेद- 
हमस्प स्वामीत्येवं परिग्रह्मग्रही ।--सूत्र ० वृत्ति 


(ख) कथयतीति कयकः, पासणिओ-णाम गिहदीणं व्यवहारेषु प्रस्तुतेष॒ पणियगादिषु वा प्राश्निको'॥""“संपसा रको- 
ताम सम्प्रसारक:, तद्यथा--इमं वरिसं कि देवो वासिस्सति ण वेत्ति ।'“'कतकिरिओ--णाम कृतं परे: कर्म पुट्ठो 
अपुदठो वा भणति शोभनमशोभन वा'*“मामको णाम ममीकारं करेति । “खूत्रकृतांग चूणि पृ० २५ 


तुलना--से णो काहिए, णो पासणिए, णो संपसारए, णो मामए, णो कतकिरिए'''।”? 

हे -आचारांग श्रु० १, अ० ४, उ० ४, सू० १६५ पृ० १७३ 
(ग) से णो काहीए”“सिंगारकहा ण कहेयव्वा"“। पासणितत्तंपि ण करेति । कयरी अम्ह सा भवति सुमंडिता वा 
कलाकुसला वा । * संपसारतो णामा उवसमंतिआ'"'॥ एरिसिया मम भाडज्जा, भइणी, भज्जा वा''“ममीकारं 
करेइ । कतकिरियो णाम के ते किरिय॑ करेइ'”“'अहो सोभसि न व सोभसि । --आचा० चणि 
(घ) से णो काहिए--स्त्रीसंगपरित्यागी स्त्रीनेषथ्यकथां श्रुगारकर्थां वा नो कुर्यात्‌""तथा नो पासणिए““तासा- 
मज्ध प्रत्यंगादिक॑ न पश्येत्‌ ** नो संपसारणाए”“तापिः न सम्प्रसारणं पर्यालोचनमेकान्ते ““कुर्यात्‌ । णो मामए 
“न तासु ममत्व कुर्यात्‌ । णो कयकिरिए'“कइता मण्डनादिका क्रिया येन स कृतक्रिय इत्येवंभूतो न भूयात्‌ । | 


“जाचारांग शीला० वृत्ति 


१५४ सृत्रकृतांग-- द्वितोय अध्ययन-- वेतालोय 


संपसारए--वृत्तिकार के अनुसार-वर्षा आदि के लिए आरम्भजनक या आरम्भोत्तं जक कथा- 
विस्तारक सम्प्रसारक है। आचारांग चूणि के हक 53202 5 अटल पक न जय का अर्थ मिथ्या सम्मृति देने वाला है। 
वास्तव में सम्प्रसारक वह है, जो वर्षा, धन-प्राप्ति, रोग-निवारंण आदि के लिए आरम्भ-समारम्भजनक 
उपाय बताये। आचारांगवुत्ति में सम्प्रसारण का अर्थ किया गया है-स्त्रियों के सम्बन्ध में एकान्त में 
पर्यालोचन करनी । मामएज"-वृत्तिकार के अनुसार-“यह मेरा है, मैं इसका स्वामी हूँ, इस प्रकार का 
परिग्रहाग्रही मामक है । आचारांग चूणि के अनुसार-ग्रहस्थ के घर में जाकर जो यह कहता है कि मेरी 
पत्नी ऐसी थी, मेरी भौजाई या मेरी बहन ऐसी थी, इस प्रकार जो मेरी-मेरी करता है, वह मामक 
है ।' इस प्रकार ममत्व करने से उसके वियोग में या न मिलने पर दुःख होगा, उसकी रक्षा फी चिन्ता 
बढ़ेगी, उसके चुराये जाने या नष्ट होने पर भी आत्त ध्यान होगा। ऐसा साधु व्यर्थ की आफत मोल ले 
लेता है। 


कपकिरिए--वृत्तिकार के अनुसार--जिसने अच्छी तरह संयमानुष्ठान रूप क्रिया की है, वह कत- 
क्रिय है । परन्तु चूणिकार के अनुसार इसका अर्थ है जो दूसरों के द्वारा किये हुए कर्म के विषय में पूछने 
या न पूछने पर अच्छा या बुरा बताता है, वह कृतक्रिय है। आचारांगवृत्ति के अनुसार इसका अर्थ है- 
जिसने श्र गारादि या मण्डनादि क्रिया की है, वह कृतक्रिय है।** 





छण्णं--छत्न का अर्थ है गुप्त बयोंकि उसमें अपने अभिष्नाय को छिपाया जाता है। पसंसर-जिसकी 
सब लोग प्रशंसा करते हैं, जिसे आदर देते हैं, उसे प्रशंसा यानी लोभ कहते हैं। उक्कोसं>-जों न 
प्रकृति वाले व्यक्ति को जाति आदि मदस्थानों द्वारा मदमत्त बना देता है, उसे उत्कर्ष--माव कहते हैं । 


पगासं--जो अन्तर में स्थित होते हुए भी मुख आदि के विकारों से प्रकट हो जाता है, उसे प्रकाश- _ 
क्रोध कहते हैं ।० हक 


तेसि सुविवेगभाहिते-- इसके दो अथे॑ वृत्तिकार ने किये हैं--(१) उन कषाथों का सम्यक्‌ विवेक 

परित्याग आहित--उत्पन्न किया है, अथवा (२) उन्हीं सत्पुरुषों का सुविवेक प्रसिद्ध हुआ है। जेंहिं सुझो- 

सितं धुयं-+ जिससे कर्मों का धृनन-क्षपण किया जाए, उसे धुत कहते हैं, वह है-- ज्ञानादिसस्‍तलत्रय या संयम 

अथवा ज्ञानादि या संयम जिनके द्वारा भलीभाँति सेवित--अभ्यस्त हैं, उन्हें सुजोषितं” कहते हैं। धहिए 

. के भी संस्कृत में तीन अर्थ होते है--(१) जो हित सहित हो, वह सहित है, (२) ज्ञानादि से युक्त--सहित, 

(३) 'सहिए' का संस्कृत रूप>-स्वहित मानने पर अर्थ होता है--जो सदनुष्ठान के कारण आत्मा का,हितेषी 
हो |” महंतरं--सब धर्मों से महान्‌ अन्तर रखने वाले धर्म-विशेष को अथवा कम के अन्तर को । 


२६९ देखिए टिप्पण २८; पृष्ठ १५३ पर 
३० (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ६६ ; 
« (ख) सूत्रकृतांग चूणि (मुल पाठ टिप्पण) पृष्ठ रह 


३१ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक इ&-७०-- ह जल 
“सह हितेन वर्तंत इति सहितः, सहितो युक्तो वा ज्ञानादिभि३, स्वहितः आत्महितों वा सदयुप्ठान स्रदुत्त : 


तृतीय उद्दे शक । गाया १४३ १५४ 
जे दृवणतेहि णो णया>-चूणिकार के अनुसार-दुष्प्रवृत्तियों-आ रम्भपरिग्रहदि में प्रणत--शुके हुए हैं 
वे दूषपनत-शाकक्‍यादि धर्मानुयायी हैं, उनके धर्मों में जो नत-झुके हुए नहीं हैं, अर्थात्‌ उनके आचार के 
अनुसार प्रवृत्ति नहीं करते । वृत्तिकार के अनुसार-(१) दुष्ट धर्म के प्रति जो उपनत हैं-कुमागर्िष्ठान- 
_ 'र्ता हैं। जो उनके चक्कर में नहीं है । अथवा 'दुबण्तेहि' पाठान्तर मानने से अर्थ होता है-मन को दृषित 
करने वाले जो शब्दादि विषय हैं, उनके समक्ष नत--दास नहीं है ।” समाहिमाहियं-(अपनी 
आत्मा में) निहित स्थित राग-ह ष परित्यागरूप समाधि या धर्मध्यानरूप समाधि को। आपयहियं घु दृहेण 
लब्भइ--अर्थात्‌ आत्महित की प्राप्ति बड़ी कठिनता से होती है। क्‍यों ? इसका उत्तर वृत्तिकार देते हैं कि 
संसार में परिभ्रमण करने वाले प्राणी को धर्माचरण किये बिना आत्म-कल्याण कैसे प्राप्त होगा? गहराई 
से विचार करने पर इस कथन की यथार्थता समझ में आ जावेगी, क्योंकि सभी प्राणियों में जंगम (त्स) 
आणी श्रेष्ठ हैं, उनमें भी पंचेन्द्रिय जीव उत्कृष्ट हैं, और पंचेच्द्रिय प्राणियों से भी मनुष्यभव विशिष्ट है। 
मनुष्यभव में भी आयदेश, फिर उत्तमकुल और उसमें भी उत्तम जाति, उसमें भी छूप, समृद्धि, शक्ति, 
दीर्धायु, विज्ञान (आत्मज्ञान), सम्यकक्‍त्व, फिर शील यों उत्तरोत्तर विशिष्ट पदार्थ की प्राप्ति दुर्लभ होने से 
आत्महित का साधन दुलंभतम है। इतनी घाटियाँ पार होने के बाद आत्महित की प्राप्ति सम्भव है, इससे 
आत्महित की दुष्प्राप्पता सहज ही जानी जा सकती है। 


द्वितीय उद्देशक साप्ताप्त 
[00 


तइझी उद्देसभो 
तृतीय उह शक 
स्तंयस्‍्त से जयज्ज्ञान्योपच्चितत व्छर्स-सलाहछा ज्नोर स्तोदक्ष-- 
१४३ संवुंडकम्मस्स भिवखुणो, ज॑ दुक्‍्खं पुट्ठ अबोहिए | 
त॑ संजमओड्वचिज्जइ, भरणं हेच्च वर्यति पंडिता ॥१॥ 


१४३. अष्टविध कर्मों का आगमन जिसने रोक दिया है, ऐसे भिक्षु को अज्ञानवश् जो दुःख (या 
दुःखजनक कर्म) स्पृष्ट हो चुका है; वह (कर्म) (सन्रह प्रकार के) संयम (के आचरण) से क्षीण हो जाता 
है। (और) वे पण्डित मृत्यु को छोड़ (समाप्त) कर (मोक्ष को) प्राप्त कर लेते हैं । 


विवेचन-ुक्तिप्राप्ति के लिए नवीन कर्मों के आख्रव का निरोध अर्थात्‌ संवर पूर्वबद्ध कर्मों का 





: ३२ (क) जे दृवणतेहि णो णता--जे“दुष्टं प्रणता: दूपनता: शाक्यादय:, ““आरम्भ-परिग्रहेषु थे न नता:। 


के “शू० ० चूणि० (मू० पा० ठि०) पृ० २४ 
(ख) दुष्टं घ॒र्मं प्रति उपनता दुरूपनता:, कुमार्गानुष्ठायिनस्तीथिका:, यदि वा दुमणत्ति दुष्ट मतःकारिण:'“विपया 


तेषु ये महासत्त्वा न नता: तदाचारानुष्ठायिनो न भवन्ति ।/ --सखूत्रक्ृ० शी० वृत्ति पत्नांक ६२ 


१४६ शुन्नकतांग--द्वितीय अध्ययन---वैतालौय 


क्षय-निर्जरा अनिवाय हैं। जिस साधक ने मिथ्यात्व आदि आख़वों को रोक दिया है वह नवीन क्मंबन्ध 
नहीं करता किन्तु पूर्ववद्ध कर्मों का क्षय हुए बिना तो मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता । प्रस्तुत गाथा में उन 
कर्मों के क्षय का उपाय बतलाया गया है। संयम के द्वारा-जिसमें तपरचर्या भी गर्भित है, पूबकर्मों का 
क्षय किया जाता है - इस संवर और निर्जरा द्वारा मुक्तिप्राप्ति का निरूपण किया गया है । 

संयम से ही अज्ञानोप॑चित कमंनाश और मोक्ष--प्रस्तुत में समस्त कर्मों से रहित होकर मोक्ष प्राप्त कर 
लेने हेतु संयप्त की प्रेरणा दी गयी है। 


कर्मों के आज़च थु बन्ध के कारण्‌ त्रया प्रकार--क्रमों के आगुम्नत द्वार एवं छल्थन के कारण मुख्यत्या 
पाँच हैं--(१) मिथ्यादर्शन, (२) अविरति, (३) प्रमाद, (४) कषाय और (५) योग | इन पाँचों आखवद्वारों 
से उपरति-विरति संयम है। कर्मबन्ध की चार अवस्थाएँ हैं--(१) स्पृष्ट, (२) बद्ध, (३) निधत्त और 
(४) निकाचित । इसे कर्मग्रत्थ में सुइयों का दृष्टान्त देकर समझाया गया है--किसी ने बिखरी हुई सुईयाँ 
को एकत्र कर दिया, ऐसा एकत्र किया हुआ ढेर आसानी से पृथक्‌ हो सकता है । इसी प्रकार जो कर्म 
केवल स्पृष्ट रूप से बंधे हुए हैं, वे प्रतिक्रमण, आलोचना, निन्‍दा आदि के अल्प प्रयत्न से आत्मा से पृथक्‌ हो 
जाते हैं। किसी ने उन सूइयों के ढेर को सूत के धागे से वाँध दिया जो कुछ परिश्रम से ही खुल जाता है, 
इसी प्रकार कुछ कम ऐसे बँधते हैं, जो कुछ तप, संयम के परिश्रम से छूट जाते हैं, वे वद्धरूप में बँधे हुए 
होते हैं। किसी ने सूइयों के उस ढेर को तार से बाँध दिया, अब उस ढेर को खोलने में काफी श्रम करता - 
पड़ता है, इसी प्रकार निधत्त रूप में बँघे हुए जिन कर्मों के कुंज को आत्मा से छुड़ाने में कठोर तप-संयम 
का आचरण करना पड़ता है, और एक सूइयों का ढेर ऐसा है, जिसे आग में गर्म करके एक लोहपिण्ड 
बना दिया गया है, उसमें सूइयों का अलग-अलग करना असम्भव है। इसी प्रकार जिन कर्मो को निकार्चित 
रूप में बाँध लिया है, सम्पुर्ण रूप से उन कर्मों का फल भोगे बिना अन्य उपायों से उनसे “छुटकारा होता 
असम्भव है। प्रस्तुत में 'दुक्खं पृद्ठ/ शब्द हैं, जिनका अर्थ वृत्तिकार ने किया है--जो दुःख यानी, अंसाता- 
येदनीय, उसके उपादान रूप अष्टविधकर्म स्पृष्ट रूप से बँध गये हैं; अथवा उपलक्षण से बद्ध, स्पष्ट एव 
निकाचित रूप से कर्म उपचित हुए हैं।* 


'परणं हेव्च वर्षति-' “इस वाक्य का आशय यह है कि पुरुष संबृतात्मा हैं और वे मरण यानी 
मरणस्वभाव को तथा उपलक्षण से जन्म, जरा, मरण, शोक आदि के क्रम को छोड़--मिटाकर मोक्ष में 
चले जाते हैं ।* | 

संयम के १७ भेद-- (१--५) पृथ्वीकायादि पाँच स्थावर-संयम, (६) हीन्द्रिय-संयम, (७) त्ी स्द्रिय 
संयम, (८) चतुरिन्द्रिय संयम, (९) पंचेन्द्रिय संयम, (१०) जजीव संयम, (११) प्रेक्षासंयम, (६ २) उपेक्षा 
संयम, (१३) प्रमार्जता संयम, (१४) परिष्ठापना संयम, (१५) मनः संयम, (१६) वचन संयम (१७) कार्य 
संयम । | 

दसरी प्रकार से भी संयम के १७ भेद होते हैं--( १-५) हिंसादि पाँच आख्वों से, (६-१० ) स्प्वो, 
रसन, ब्राण, चक्षु और श्रोत्र, इन पाँच इन्द्रियों को उनके विषयों की और से रोकना, (११-१४) क्रोध, 





१ (क) सूत्रकृतांग शीलांक-वृत्ति पत्रांक ६० के आधार पर 
२ सुत्रकृततांग शीलांकवृत्ति पृ० ६० 


तृतीय उहूं शक्त : गाथा १४४ से १५० १५७ 


मान, माया और लोभ रूप चार कषायों का त्याग करना, (१५-१७) मन-वचन-काया की अशुभ-प्रवृत्ति रूप 
तीन दण्डों से विरति ।* । 


व्कास्वासच्छि-ल्याया व्का उप्सव्छेछा- 


१४४ जे विण्णवणाहिझोसिया, संतिण्णेहि सम॑ वियाहिपा । 
तम्हा उड़ढं ति पासहा, अहृक्खू कामाई रोगवं ॥२॥ 


१४५ अग्गं वणिएहि आहियं, धारंती राईणिया इहं। 
एवं प्रा मह॒ब्बया, अक्ताया उ सराइभोयणा ॥३॥ 


१४६ जे इह सायाणुगा णरा, अच्छोववन्ना कामेसु मुच्छिया । 
किवणेण सम पगब्भिया, न वि जाणंति समराहिमाहिय॑ ॥४॥ 


१४७ वाहेण जहा व विच्छते, अबले होइ गव॑ पचोइए । 
से अंतसो अप्पथाप्ए, नातिवह॒ति अबले विसोयति ॥५॥ 


१४८ एवं फासमेसणं विदू, अज्ज सुए पयहेज्ज संथवं। 
कफासी कामे ण कामए, लद्धे वा वि अलद्ध कन्हुई ॥६॥ 


१४६ सा पच्छ असाहुया भव्रे, अच्चेही अणुसास अप्पग । 
अहिय॑ च असाहु सोयतो, से थणतो परिदेवती बहुं ॥॥७॥ 


१५० इह जीवियमेव पापहा, तरुणए वाससयाउ तुट्दुती । 
इत्तरवासे व बुज्ञहा, गिद्धनरा फामेसु सुच्छिया ॥८॥। 


१४४. जो साधक स्त्रियों से सेवित नहीं हैं, वे मुक्त (संसार-सागर-सन्तीर्ण) पुरुषों के समान कहे 
गये हैं। इसलिए कामिनी या कामिनी-जनित कामों के त्याग से ऊध्बे--ऊपर उठकर (मोक्ष) देखो । 
अम्होंने काम"भोगों को रोगवत देखा है, (वे महासत्त साथक भी युक्त तुल्य हैं !) 


१४५. जैसे इस लोक में वणिकों-व्यापारियों के द्वारा (सुदूर देशों से) लाये हुए (वा लाकर भेंट 
किये हुए) उत्तमोत्तम सामान (पदार्थ) को राजा-महाराजा आदि सत्ताधीश या धनाढ्य लेते हैं, या खरी- 
दते हैं, इसी प्रकार आचार्यों द्वारा प्रतिपादित रात्रिभोजनत्यागसहित पाँच परम (उत्कृष्ट) महाव्रत्रों को 
कामविजेता श्रमण ग्रहण-धारण करते हैं । 


है (क) समवायांग, समवाय १७ देखिए 
(ख) प्रवचन सारोद्धार द्वार, भाथा ५५५-५५६ 


१५५ सृत्रकृतांग--द्वितोय अध्ययन--वैतालीय 
१४६. इस लोक में जो मनुष्य सुखानुगामी (सुख के पीछे दौड़ते) हैं, वे (ऋद्धि-रस-साता-गौरव में 
अत्यासक्त हैं, और काम-भोग में मूच्छित हैं, वे दयनीय (इन्द्रियविषयों से पराजित) के समान काम-सेवन 
में धृष्ट बने रहते हैं। वे कहने पर भी समाधि को नहीं समझते । 


१४७. जैसे गाड़ीवान के द्वारा चाबुक मारकर प्रेरित किया हुआ बैल कमजोर हो जाता है, (अतः 
वह विषम-कठिन मार्ग में चल नहीं सकता, अथवा उसे पार नहीं कर सकता ।) आखिरकार वेंहे 


अल्पसास्थ्यं वाला (दुर्बल बैल) भार वहन नहीं .कर सकता, (अपितु कीचड़ आदि में फैसकर) क्लेश 
पाता है । * 


१४८. इसी तरह काम के अन्वेषण में निपुण पुरुष; आज या कल में कामभोगों का संसर्ग (एपणा) 
छोड़ देगा, (ऐसा सिर्फ विचार किया करता है, छोड़ नहीं सकता ।) अतः कामी पुरुष काम-भोग की 
कामना ही न करे, तथा कहीं से प्राप्त हुए कामभोग को अप्राप्त के समान (जाने, यही अभीष्ट है।) 


१४९. पीछे (मरण के पश्चात्‌) दुर्गति (बुरी दशा) न हो, इसलिए अपनी आत्मा को (पहले से ही) 
(विषय-संग से हटा लो, उसे शिक्षा दो कि असाधु (असंयमी) पुरुष अत्यधिक शोक करता है, वह 
चिल्लाता है, और बहुत बिलाप करता है। दे 


१५०. इस लोक में अपने जीवन को ही देख लो; सौ वर्ष की आयु वाले मनुष्य का जीवन तहगा 
वस्था (युवावस्था) में ही नष्ट हो जाता है। अतः इस जीवन को थोड़े दिन के निवास के समा 
समझो । (ऐसी स्थिति में) क्षुद्र या अविवेकी मनुष्य ही काम-भोगों में सूरच्छित होते हैं । 


विवेचच-कामासवित-त्याग की प्रेरणा-प्रस्तुत सात सूत्रगाथाओं (१४४ से १५० तक) में विविध 
पहलुओं से कामभोगों की आसक्ति के त्याग की प्र रणा दी गईं है। बे प्रे रणासूत्र ये हैं--(१) कामवासना 
को व्याधि समझ कर जो कामवासना की जड़-कामिनियों से असेवित-असंसक्त हैं, वे ही पुरुष मुफ्ततुल्व हैः 
(२) जैसे व्यापारियों द्वारा दूरदेश से लाई हुई उत्तमसामग्री को राजा आदि ही ग्रहण करते हैं, वेसे ही 
कामभोगों से ऊपर उठे हुए महापराक्रमी साधु ही रातिभोजन-विरमण ब्रतसहित पंचमहात्रतों को धारग 
करते हैं । (३) विषयसुखों के पीछे दौड़ने वाले त्रिगौरव में आसक्त कामभोगों में मुच्छितजन, ड्न्द्रियों धर 
गुलाम के समान ढीठ होकर कामसेवन करते हैं, वे लोग समाधि का मूल्य नहीं समझते | (४) जे ही 
गाड़ीवान के द्वारा चाबुक मार-मारकर प्रेरित किया हुआ दुर्बंल बैल चल नहों न भार भी रन 
ढो सकता और अन्त में कहीं कीचड़ आदि में फँसकर व्लेश पाता हैं, वैसे ही कामभोगों से पराजित 
मनोदुब॑ंल मानव भी कामैषणा को छोड़ नहीं सकता, काम-भोगों के कीचड़ में फेंसकर ढुःख पाता हे ह 
(५) कामभोगों को छोड़ने के दो ठोस उपाय हैं--(१) कामभोगों की कामना ही न करे, (२) प्राप्त का 
भोगों को भी अप्राप्तवत्‌ समझे । (६) मरणोपरान्त दुर्गति न हो, पीछे असंयमी (कामी-भोगी) की वन्‍् 
शोक, रुदन और विलाप न करना पड़े, इसलिए पहले से ही अपनी आत्मा को विषय सेवन से हक 
रखो, उसे ठीक अनुशासित करो; और (७) जीवन अल्पकालीन है यह देखकर अविवेकी मनुष्यों की तरह 
काम-भोगों में मूव्छित नहीं होना चाहिए ।* । 








द 2. ्गग प्‌० ७३ से श्दष० तक क्का सार 
४. सूत्रकृतांग सूत्र मुलपाठ, शीलांकवृत्ति भाषानुवाद सहित भाग ९, १९ २ 


तृत्तीय उह शक : गाथा १४४ से १४० १५६ 


कामिनीसंसर्गृत्यागी मुवतसदृश क्‍यों और कंसे ?--साधक को मुक्ति पाने में सबसे बड़ी बाधा है- काम- 
वासना। कामवासना जब तक मन के किसी भी कोने में हलचल करती रहती-है, जब तक मुक्ति दूर_ 
'हती है। और कामवासना की जड़ कामिनी है, वास्तव में कामिनी का संसर्ग ही साधक में कामवासना 
उत्पन्न करता है। कामिनी-संसरग जब तक नहीं छटता, तब तक मनुष्य चाहे जितनी उच्च क्रिया कर ले, 
सांधुवेष पहन ले, मे अप तय न घरवार आदि छोड़ दे, उसकी मुक्ति दूरातिदूर है। मुक्ति के निकट पहुँचने के 
लिए, दूसरे शब्दों में संसारसागर को पार करने के लिए कार्मिनियों के काम-जाल से सर्वथा मुक्तप्अससक्त 
हना आवश्यक है। जो व्यक्ति कामबासवा को-जड़-कामिचियों के संसर्ग से सर्वथा दूर हैं, वे मुक्तसह॒द _ 
हैं। इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं “जे विण्णवणाहिइझोसिया, संतिण्णेहि सम॑ं वियाणिया ।” यहाँ 'विष्णवणा' 
(विज्ञापना) शब्द कामिनी का द्योतक है। जिसके प्रति कामीपुरुष अपनी कामवासना प्रकट करता है, 
अथवा जो कामसेवन् के लिए प्रार्थना-विज्ञपता या निवेदन करती है, इस दृष्टि से कामिनी को यहाँ 
विज्ञापना कहा गया है। विज्ञापनाओं--कामिनियों से जो महासत्त्व साधक असंसक्त हैं, सन्‍्तीर्ण--संसार- 
पागरसमुत्ती ण॑ करते वाले मुक्त पुरुष के समान कहे गए हैं। यद्यपि उन्होंने अभी तक संसारसागर पार 


या किया, तथापि वे निष्किचन और कंचनकामिनी में संसक्त होने से संसारसागर के किनारे पर ही 
त हैं ।* 





यहाँ मूल में 'अज्लोसिया” पाठ है, उसका वृत्तिकार अर्थ करते हैं--जो स्त्रियों से अजुष्ठा: असेविता: 
जय वा अवसायलक्षणसतीता:” -- अर्थात्‌--अजुष्ट यानी असेवित हैं, अथवा जो कामिनियों द्वारा विनाशरूप 
जय को प्राप्त नहीं हैं। चूणिकार अर्थ करते हैं-अप्ूूषिता माम्त अनाद्रियमाणा इत्यर्थ:-अर्थात्‌-जों 
कामिनियों द्वारा अग्नूषित-अनाहत हैं । तात्पये यह है कि जो काम और कामिनियों से इतने विरक्त हैं 
कि स्वयं कामिनियाँ उनका अनादर करती हैं, उपेक्षा करती हैं; क्योंकि उनका त्याग, रहन-सहन, वेश- 
भैषा या चर्या ही ऐसी है कि कामिनियाँ उनसे कामवासना पूर्ति की दृष्टि से अपेक्षा ही नहीं करतीं, वे 
उनके पास आएँगी तो भी उनकी कामवासना भी उनके सात्रिध्य प्रभाव से ही शान्त हो जाएँगी ।* 


'तम्हा उड़ढंति पासहा'--इस वाक्य का आशय यह है कि स्त्रीसंसर्गरूप महासागर को पार करने 
वाला, संसारसागर को लगभग पार कर लेता है, इस दृष्टि से कामिनीसंसर्ग से ऊपर उठकर देखो क्योंकि 
कामिनीसंसगंत्याग के बाद ही मोक्ष का सामीपष्य होता है। इस वाक्य के बदले “उड्‌ढं॑ तिरियं अहे तहा” 
पाठ भी मिलता है जिसका 'अहृक्‍्खु कामाईं रोगवं' पाठ के साथ सम्बन्ध जोड़कर अथ किया जाता है-- 
सोधर्म आदि ऊध्व॑ (देव) लोक, तियंक्लोक में, एवं भवनपति आदि अधोलोक में भी कामभोग विद्यमान 
हैं, उन्हें जिन महासत्त्वों ने रोगसह॒श जान-देख लिया, वे भी संसारसमुद्र से तीर्ण-मुक्त पुरुष के समान 
कहे गये हैं। इसी से मिलते-जुलते आशय का एक इलोक वैदिक सम्प्रदाय में प्रसिद्ध है- 


“बेधा दे धा स्रम॑ चक्र, कानतासु कनकेषु च ॥ 
तासु तेष्वनासक्तः साक्षात्‌ भर्गों नराकृति: ॥” 





४ सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति, पूृ० ७० 
६ (क) सूचकृत्तांग शीलांक वृत्ति ४० 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मुलपाठ टिप्पण) पृ० २६ 


१६० सुत्रक्ृत्तांग-- द्वितीय अध्ययन--बैतालीय 


अर्थात्‌- विधाता (कर्मरूपी विधाता ने दो भ्रम (संसार परिभ्रमण के कारण) पैदा किये हैं-एक 
तो कामिनियों में, दूसरा कनक में । उन कामनियों में और उन धन-साधनों में जो अनासक्त है, समझ 


लो मनुष्य की आक्ृति में वह साक्षात्‌ परमात्मा है ।* 


सम से वन मोल सामप्री गर सामग्री फे बदले मोक्ष सामग्री ग्रहण करना ही »भोष्द--साधु-जीवन का उदय मोक्ष प्राप्ति है, 
और मोक्ष प्राप्ति के लिए सम्यस्दर्शन-ज्ञानपूर्वक, सम्यक्चारित्र को ध्यान करता आवश्यक हैः किन्तु 
अंगर कोई साधक इस तथ्य को भूलकर मोक्षसामग्री के लिए कामसामग्री (स्त्री तथा अन्य पंचेद्धिय 
विषय आदि) इकट्ठी करने लगे, या इन्हीं के चिन्तन में रात-दिन डूबे रहे तो यह उसकी उच्चश्रेणी के 
अनुरूप नहीं है ।” इसीलिए १४५वीं गाथा में कहा गया है-- 'अग्गं वरणिएहि आहिय॑''सराइ भोयणा' । इसका 
तात्पर्य यह है कि व्यापारियों के द्वारा दूर देश से लाया हुआ उत्तम पदार्थ राजादि ले लेते हैं वसे साधु 
आचार्यों द्वारा प्रतिपादित या प्रदत्त रात्रिभोजन विरमण ब्रत सहित पंचमहाब्रतों को ही धारण करे। 
काम सामग्री को नहीं ।* 


काम-भोगों में आसक्त : समाधिसुख से अनभिज्ञ-शास्त्रकार ने इस गाथा १४६ के द्वारा उन लोगों 
की आँखें खोल दी हैं कि जो तुच्छ प्रकृति के लोग साधुवेष धारण करके भी परीषहों--उपसर्गों से घबरा- 
कर रात-दिन सुख-सुविधाओं के पीछे या वैषयिक सुखों की तलाश में भाग-दौड़ करते रहते हैं वे अपनी 
समृद्धि (पद प्रसिद्धि एवं धनिक भक्तों द्वारा पूजा-प्रतिष्ठा), रस (स्वाद) एवं साता (सुख-सुविधाओं) के 
अहंकार (गौरव) में डूबे हुए तथा काम-भोगों में इतने आसक्त रहते हैं कि उन्हें समाधि के परम सुख को 
जानने-समझने की भी परवाह नहीं रहती । इसे ही शास्त्रकार कहते हैं--“जे इह सायाणुगा””समाहिं- 
माहियं।” इसके द्वारा शास्त्रकार यह कहना चाहते हैं कि सुख भोगों के पीछे पड़कर वास्तविक सुख 
और बहुमूल्य जीवन को नष्ट कर डालना बुद्धिमानी नहीं है। काम, कामनाओं या सुख-सुविधा& कामनाओं या सुख-सुविधाओं. 


पीछे दीवाने वन इवेत वस्त्र सम अपने संयम को मलिन बनाने से सारी ही मोक्ष सुख-साधना चौपट हो 
जाती हैं." 

काम-भोगों की चाट छूठती नहों--जैसे मरियल बैल चाबुकों की मार खाकर भी विषम मार्ग में 
चल नहीं पाता, भार ढो नहीं सकता और अन्त में वह कीचड़ आदि में फेंसकर दुःख पाता है, वैसे ही 
काम-भोगों का गुलाम और दुबल मन का साधक गुरुवचनों की फटकार पड़ने पर भी प्रीषहादि सहत 
रूप विषम मार्ग में चल नहीं पाता, नाम की एषणा छोड़ न पाने के कारण वह संयम का भार ढो नहीं 
सकता और अस्त में शब्दादि विषय-भोगों के कीचड़ में फँसकर दुःखी होता है। यही तथ्य (१४७- १४८) 


७ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० ७१ में उद्घृत 

सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति० पृ० ७१ के आधार पर ॥॒ 
इस गाथा की व्याख्या में चूणिकार ने दो मतों का उल्लेख किया दै-धूर्व में रहने वाले आचार्यों के मत का हद 
पश्चिम दिशा में रहने वाले आचार्यों के मत का। सम्भव है--चूणिकार का तात्पय॑ पूर्व दिशागत मथुरा था 
पाटलिपुत्र के सम्बन्ध, से स्कन्दिलाचायं आदि से एवं पश्चिम दिशागत वल्लभी के सम्बन्ध से नागाजु न या देवई- 
गणि क्षमाश्रमण आदि से हो । --जै साहित्य का वृहत्‌ इतिहास, भाग ६ १० ६ ४६ 
१० सून्रकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० ७१ 
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इय में व्ताया गया है। इसवा तातपय ०ह है वि ब!म-भोगों के चक्कर में पड़ने वाला साधक इस भ्रम 
में न रहे कि मैं कुछ दिनों बाद ही जब चाहे तव इसे छोड़ दूँगा, वल्कि एक वार काम-भोगों की चाट 
लग जाने पर शास्त्र चाहे कितनी ही प्र रणा देते रहें, गुखडणन आदि चाहे जितनी शिक्षाएँ दें, उसे फट- 
कारें तो भी वह चाहता हुआ भी काम-भोगों की लालसा को छोड़ नहीं सकेगा । ! 


काम भोषों के त्याग के ठोस उपाध-दो ही उपाय है कामभोगों की आसव्त से छुटने के--(१) कामी 
अम-भोगों की कामता ही ने करे, (२) प्राप्त कामभोगों को अप्राप्त के समान समझे, उनसे विलकुल 
उदासीन रहे। कामो कामे ण“अलडो फण्ुई।” इस पंवित का आहय यह है क्रि अगर कोई साधक अपने 
वे (गृहस्थ) जीवन में कदाचित्‌ काम से अतृप्त रहा हो तो उसे काम-सेवन के दृष्परिणामों पर विचार 
करके साधु-जीवन में वज्स्वामी या जम्बूस्वामी की तरह मन में कामभोगों की जरा भी कामना-वासना 
"| रखती चाहिए। स्थूलभद्र एवं क्ुल्लककुमार की तरह किसी भी निमित्त से प्रतिवद्ध साधक कदाचित्‌ 
पूर्व जीवन में कामी रहा हो, तो उसे पूर्वभुकत कामभोगों का कदापि स्मरण नहीं करना चाहिए, और 
कंदाचित्‌ कोई इन्द्रिय-विषय (काम) प्राप्त भी हो जाये तो नहीं मिले के समान जानकर उसके प्रति मिर- 

क्षे, निःस्पृहठ एवं उदासीन रहना चाहिए ॥१ 


काम-त्याग क्यों --साधु को काम-त्याग क्यों करता चाहिए ? इसके लिए श्ञास्त्रकार गाथाद्रय 
द्वारा दो प्रबल युक्तियों से काम-त्याग की अनिवायंता समझाते हैं--(१) मृत्यु के बाद अगले जन्म में 
डति भ्‌ हो, वहाँ की भयंकर यातनाएँ सहनी न पड़े, वहाँ असंयमी की तरह रोना-पीठना न पड़े। 
(२) इसी जन्म में देखो न, सौ वर्ष की आयु वाला मानव जवानी में ही चल बसता है, अतः इस अल्प- 
कालिक जीवन में अविवेकी मानव की भाँति कामभोग में मूच्छित हो जाना ठीक नहीं है। 


'मा पच्छा असाधुता भवे”“परिदेवती वहु' एवं इह जीवियसेव पासहा”''कामेसु मुच्छिया ।” इन दोनों 
गाथाओं द्वारा साधक को कामभोगों के त्याग की प्रेरणा देने के पीछे पहली युक्ति यह है कि कामभोगों 
में जो भ्रमवश सुख मानते हैं, वे उनके भावी दुष्परिणामों पर विचार करें कि क्षणिक कामसुख कितने 
अयकर चिरकालीन दुःख लाता है, जिन्हें मनुष्य को रो-रोकर भोगना पड़ता है। कामभोगों को शास्त्रों 
में किपाकूफल की उपभा देकर समझाया हैं कि किपाकफल जैसे दिखने में सुन्दर, खाने में मधुर एवं 
सुगन्ध सुरस से युक्त होता है। परन्तु उसके सुरस से युक्ति पक नि पर ये रेगास मुख खाने पर परिणाम मृत्यु रूप में आता है, वैसे ही थे काम- 

| आपात रमणीय, उपभोग करने में मधुर एवं सुहावने लगते हैं, परन्तु इनका परिणाम दुर्गति गमन 
_+ स्यम्भावी है, जहाँ नाना प्रकार की यातनाएँ सहनी पड़ती हैं। इसीलिए उत्तराध्ययनसूत्र में कहा 
गया है-- 





१६१ (क) चूणिकार १४७ वीं सूत्रगाथा--'से अंतसो'“'विसीय ति' का पाठास्तर--'से अंतए अप्यधामए णातिचए अबसे 
विसीदति' भानकर कहा है--से अंतए--अन्त्यायासपि अवस्थायां अन्तशः णातिचए--ण सवकेति, अवसे 
विसीदति एवं । सोबि संयमादि मिरुध्यम: अर्थात्‌--वह (मरियल बेल) अन्तिम अवस्था में भी अल्प साम्थ्यं 
होने से वोश नहीं ढो सकता, न विपम भागे में चल सकता है, अत: विवश होकर दुःख पाता है। इसी 
भकार साधु भी संयमादि में निरुथम हो जाता है। “सूत्रकतांग चूणि (मूल पाठ टिप्पण) पृ० २७ 

(ख) सूत्रक्ृर्ताग शीलांक वृत्ति पृ० ७१ के जाधार पर 


१६२ घुत्रक्नृतांग--द्वितीय अध्ययत--वे तालीय 


“चहल कापा, विस काम. कामा आसीविसोपमा । 
कामे. पत्थेभाणा अकामा जंपति दुग्गई़ ॥! 


अर्थात्‌-ये काम शल्य के समान है, काम विषवत्‌ है, काम आशीविष सर्प तुल्य हैं, जो व्यक्ति 
कामभोगों की लालसा करते हैं, वे काम-भोग न भोगने पर भी, केवल काम्रभोग की लालसा मात्र से 


ही दुर्गंति में चले जाते हैं । 


दूसरी युक्ति यह दी गयी है कि मनुष्य की जिन्दगी कितनी अल्प है ? कई लोग जवानी में और 
कई बचपन में ही चल देते हैं। इतनी छोटी-सी अल्पकालीन जिन्दगी है, उसमें भी साधारण मनुष्यों को 
आयु सोपक्रमी (अकाल में ही नष्ट होने वाली) होती है। वह कब, किस दुर्घटना से या रोगादि निमित्त 
से समाप्त हो जायेगी, कोई पता नहीं । ऐसी स्थिति में कौन दरदर्शी साधक अपनी अमूल्य, किन्तु अल्प 
स्थायी जिन्दगी को कामभोगों में खोकर अपने आपको नरकादि दुर्गतियों में डालना चाहेंगा ? वर्तमान 
काल में मनुष्य की औसत आयु १०० वर्ष की भानी जाती है, वह भी अकाल में ही नष्ट हो जाने पर 
घहुत थोड़ी रहती है। सागरोपम कालिक आयु के समक्ष तो यह आयु पलक झपकने समान है। जीवन 
की ऐसी अनित्यता, अस्थिरता एवं अनिर्चितता जानकर क्षुद्रप्रकृति के जीव ही शब्दादि कामभोगों में 


आसकत हो सकते हैं, बुद्धिमान साधक नहीं । 


बुद्धिमान दूरदर्शी साधक को कामत्याग के लिए दो बातों की प्रेरणा दी है-“अच्चेही अ्ुसास 
अप्यगं ।” अर्थात्‌- (१) साधु को पहले से ही सावधान होकर इन कामभोगों से अपने आपको मुक्त (दूर) 
रखना चाहिए, और (२) कदाचित पुर्वेभुक्त कामभोग स्मृति-पट पर आ जाए या कभी काम-कामना 
मन में उत्पत्त हो जाये तो अविलस्ब उस पर तियत्त्रण करता चाहिए, आत्या को इस प्रकार अनुशासित 
(प्रशिक्षित) करना चाहिए-- हे आत्मन्‌ ! पहले ही हिंसादि पापकर्मों के कारण पुण्यहीच हुआ है, फिर 
कामभोग-सेवन करके या कामभोगों की अभिलाषा करके क्यों नये कर्म बाँधता है ? क्या इनका दुष्परि- 
णाम नहीं भोगना पड़ेगा ?” इस प्रकार मन में काम का विचार आते ही उसे खदेड़ दे ।** 

ननस-+ज-ज 0 5  ् ्ाक्‍+++++++_+_+5 


कठिन शब्दों को व्याख्या--अग्गं >-प्रधान या वरिष्ठ रत्त, वस्त्र, आभूषण आदि। जाहिय॑न्‍नवेशान्तर 
से लाये हुए । राइणिया-- राजा या राजा के समान, सामन्त, जागीरदार आदि झासक। अज्झोववन्तास 
संमद्धि, रस और साता इन तीन गौरवों में ग्रद्ध आसक्त | किवणेण सम परगड्भियार- इन्द्रियों के बे गुलाम 
(इन्द्रियों से पराजित) होने के कारण दीन, बेचारे, दयनीय, इन्द्रियलम्पट के समान काम-सेवन में ढीठाई 
घारण किए हुए | सम्माहिल्‍- धर्मष्यानादि, या मोक्ष सुख | बाहेण जहा व विच्छते'"' न्‍न्वृत्तिकार के अनुसार 





१२ (क) सूत्र॒तांग शीलाक वृत्ति पत्र ७२ 
(ख) सूयगर्डंग चूथि में 'तरूणए स दुब्बल वाससय तिउट्ठति' इस प्रकार का पाठान्तर मानकर अर्थ किया गया हैं 
“तरुणगो असम्पूर्णयया अन्यों वा कश्चित्‌, ढुेंले बाससं्य परमायुः, ततो तिडद्टति ।” अर्थात्‌ तरुण की 
अर्थ है--अपूर्ण वव वाला अथवा और कोई, शतवर्ष की परमायु (उत्कृष्ट आयु) होने जे झी दुर्वल होने 
बीच में हट जाती है । --सूत्रकृतांग चूणि (मूल प टिप्पण) पृ० २ 
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--वाह' अर्थात्‌ व्याध (शिकारी) जैसे मुगादि पशु विविध प्रकार के कूटपाश आदि से क्षत-घायल, 
परवश किया हुआ, या थकाया हुआ दुरबंल हो जाता है | दूसरा अर्थ है--'वाह' यानी शाकटिक--गाड़ीवान 
वह गाड़ी को ठीक से चलाने के लिए चाबुक आदियसे प्रहार करके चलने को प्रेरित करता है। 
अप्पधापार्‌--अल्पसामर्थ्य वाला । कामेसणं वि+--+कामभोगों के अन्वेषण में विद्वान्‌(निपुण) पुरुष । भसाधुता 
--कुंगतिगमन आदि रूप दुःस्थिति-दुदंशा। सोबती--शोक करता है। घणति-सिसकता है या सशव्द 
निःवास छोड़ता हैं। परिदेवती--विलाप करता है, बहुत रोता-चिल्लाता है। वाससवाउ--सौ व से। 
इत्तरवासेब-- थोड़े दिन के निवास के समान ।*२ | 


आररुस एवं पाप स्पें सासतच्कछ प्राणियों व्छी गसि एएव्वं स्तल्तोल्ह्या-- 


१५१- जे इह आरंभनिस्सिया, आयदंड एगंतलू सगा | 
गंता ते पावलोगयं, चिररायं आसुरियं दिस ॥६॥ 


१५२: ण य संखयमाहु जीवियं, तह॒ वि य बालजणे पगव्भती । 
पच्चुप्पन्नोण. कारितं, के दुंद॒ठ परलोगमागते ॥१० 


१५१. इस लोक में जो मनुष्य आरम्भ में आसक्त, आत्मा को दण्ड देने वाले एवं एकान्त रूप से 
प्राणि-हिसक हैं, वे चिरकाल के लिए पापलोक (नरक) में जाते हैं, (कदाचित्‌ वालतप आदि के कारण 
देव हों तो) आसुरी दिल्ा में जाते हैं। 


१५२. (सर्वज्ञ पुरुषों ने) कहा है-यह जीवन संस्कृत करने (जोड़ने) योग्य नहीं हैं, तथापि अज्ञानी- 
जन (पाप करने में) धृष्टता करते हैं। (वे कहते हैं-) (हमें तो) वर्तमान (सुख) से काम (प्रयोजन) है, 
प्रलोक को देखकर कौन आया है ? 


विवेचन-आरम्प्तासक्त एवं पापाचरण धुष्ट व्यक्तियों की दशा-यहाँ सूत्रगाथाह्यय में से प्रथम में 


आरम्भजीवी या आरम्भाश्वित साधकों की दशा का और द्वितीय गाथा में वरतमानदर्शी अज्ञानीजनों की 
मनोदशा का वर्णन किया है। 


अरम्भासक्त साधक: दुष्कृत्पय और उनका फल--आरम्भ निश्चित साधकों के लिए यहाँ दो विशेषण 
ध्यान देने योग्य हैं--आयदंडा तथा एगंतलुमगा 7 यहाँ शास्त्रकार ने आरम्भनिश्चित शब्द का प्रयोग किया 
है, उसका अर्थ वृत्तिकार करते हैं--'आरम्भों यानी_हिंसादि सावच्यानुष्ठान रूप कार्यों में जो निश्चयत: 
(निःसंकोच) श्षित--यानी सम्बद्ध हैं, आरम्भ पर ही आश्रित हैं, आसक्त हैँ .्३३९३९-०ः०ः 


हा आरम्भ जेनधर्म का पारिभाषिक शब्द है, उसका एक खास अर्थ है। जिस कार्य या प्रवृत्ति से का पारिभाषिक शब्द है, उसका एक खास अर्थ है। जिस कार्य या .प्रवत्ति से 
जीवों का द्रव्य और भाव से, चारों ओर से प्राणातिपात (हिंसा) हो, उसे 'आरम्भ' कहते हैं। आरम्भ 











१३ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्न ७०--७२ 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० २६-२७ 


१६४ सूत्रकृतांग-- द्वितीय अध्ययन--बैतालीय 


अनेक प्रकार का होता है--जैसे भोजन पकाना, हरी वनस्पति तोड़ता, मकान बनवाना, जमीन खोदला, 
खेती करना, आग जलाना; कलकारखाने चलाना; युद्ध करना, लड़ाई-झगड़े करना दूसरों को सताना, 
मारपीट, दंगा, आगजनी, चोरी, डकैती, धोखाधड़ी आदि सब प्रकार की हिसा, असत्य, चोरी आदि 
पापजनक (सावद्य) कार्य आरम्भ हैं ।१* आत्म-कल्याण की इच्छा रखने वाले को सभी प्रकार के आरम्भों 
का त्याग करना आवश्यक है। परन्तु कई साधक शरीर या जीवन की सुख-सुविधा के मोह. में पड़कर 
ऐसे आरम्भों में स्वयं प्रवुत्त हो जाते हैं, अथवा दूसरों से करवाते. हैं। इस प्रकार धीरे-धीरे उनकी वृत्ति 
इतनी आरम्भाश्वित हो जाती हैं कि वे आरम्भ के बिना जी नहीं सकते । ऐसे आत्मार्थी साधक दूसरे 
प्राणियों को दण्डित (हिंसा) करने के बदले उक्त आरम्भजन्य पाप कर्म के कारण स्वयं आत्मा (निज) को 
उनके फलस्वरूप दण्डित करते हैं। वास्तव में आरम्भ आसक्त साधक एकान्तलूसक (प्राणि-हिसक) या 
सत्कर्म के ध्वंसक है। १3529 -#&##७७७-७&ऋ रा 

उक्त आरम्भासक्ति के फलस्वरूप वे या तो मरकर पापलोक में जाते हैं। पापलोक से यहाँ 


शास्त्रकार का तात्पर्य पापियों के लोक से है, वह पापियों का लोक नरक तो है ही तिर्यचगति भी है, 
पद गि में  विद ८ पापीस्लेच्छ केत्र सम, सनुष्यगति में भी निक्ृष्ट पापी-स्लेच्छ क्षेत्र संस्भव हैं अथवा कदाचित्‌ ऐसे व्यक्ति वालतप या 
अंकाम-निर्जरा कर लेते हैं तो उसके फलस्वरूप मरकर वे आसुरी योनि में उत्पन्न होते हैं । 

आसुरियं दिस की व्याख्या वृत्तिकार इस प्रकार करते हैं--'अदधुराणामियं आसुरी, तां दिशं यत्ति 
अपरप्रेष्या: किल्विषिका: देवाधमाः भवन्तोत्यर्थ: ।” असुरों की दिशा आसुरी दिशा है, वे आसुरी- दिशा में 
जाते हैं, अर्थात्‌ दूसरों के दासरूप किल्विषी देव बनते हैं, परमाधामिक असुर बनते हैं। चूथणिकार 
आसुरिय! पाठान्तर मानकर अर्थ करते हैं--'न तत्य घुरो विद्यते--अर्थात्‌ जहाँ सूर्य नहीं होता है, यानी 
सूर्य प्रकाश के बिना अन्धकार छाया रहता है, द्रव्य अच्धकार भी तथा अज्ञान मोहरूप भावान्धकार भी | 
जैसे कि ईशावस्योपनिषत्‌ में कहा है-- 


असुर्यनाम ते लोका अन्धेन तससावृता:। 
तांसस्‍्ते प्रेत्यभिगरछन्ति, ये केचात्महनों जना: ।” 


अर्थात्‌ असूर्य नामक लोक वे हैं, जो गाढ़ अन्धकार से आवृत्त हैं। जो कोई भी आत्मघातक 
(आत्मदण्डक) जन हैं, वे यहाँ से मरकर उन लोकों में जाते हैं ।** 


वर्तमानदर्शो अज्ञानी जीवों की मनोवृत्ति एवं पापप्रवृत्ति-गाथा १५२ में सर्वप्रथम उन अज्ञानियों की 
मनोदशा बतायी है कि यह तो प्रत्यक्ष अनुभव है कि यह प्रत्यक्ष हृश्यमान जीवन; आयुष्य के टूटने पर 


“8 
१४ (क) अभिधान राजेन्द्रकोश भाग १ आरम्भ शब्द देखिए । 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पृ० ७२-७३ 
१४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पु० ७३ 
(ख) सुयगर्डंग चूणि (मुलपाठ टिप्पण), पृ० २७ 
(ग) ईशावस्थोपनिषद श्लोक ई 
(घ) वैदिक मतानुसार “दक्षिण दिशा'--असुरों की दिशा है। 





बजे 


तृतीय उद्देशक : गाया १५३ से १४४ १६४ 


वस्त्र की तरह फिर साधा (जोड़ा) नहीं जा सकता, ऐसा जीवन के रहस्य वेत्ता सवंज्ञों ने कहा है। 
फिर भी भअज्ञान और मोह के अन्धकार से व्याप्त मूढ़जन पापकर्म में नि:संकोच धृष्टतापूर्वक प्रवृत्ति 
करते हैं। उन्हें यह भान ही नहीं रहता कि वे जो पापकमं करते हैं, उसके कितने दारुण-दृष्परिणाम 
भोगने होंगे । और जिस जीवन के लिए वे पापकर्म करते हैं, वह जीवन भी तो पानी के बुलबुले या काँच 
को तरह एक दिन नष्ट हो जायेगा | उनसे जब कोई कहता है कि तुम्हें परलोक में (अगले जन्मों में) इन 
पापकर्मो का भयंकर फल भोगना पड़ेगा, उसका तो विचार करो ।' तब वे उत्तर दे देते हैं--'पच्चुपन्नेन 
कारियं'*“परलोकमागते ।' अरे ! परलोक किसने देखा है ? कौन परलोक देखकर आया है ? परलोक की 
बातें गप्प लगती हैं। मुझे तो बस वर्तमात काम-भोगजन्य सुख से मतलब (काम) है। उत्तराध्ययन सूत्र में 
भी कहा है--“जो काम भोग अभी हस्तगत है, प्रत्यक्ष हैं, वे ही हैं, जिन्हें बहुत-सा काल व्यतीत हो गया, 
वे तो अतीत (नष्ट) हो गये और अनागत भी अभी अविद्यमान एवं अनिश्चित है। कौन जानता है-- 
परलोक है या नहीं है ?” ऐसे लोग जो परलोक, पुनर्जन्म, पुण्य-पाप का फलभोग आदि को नहीं मानते, वे 
बेखटके अहनिश मन चाहे पाप में प्रवत्त होते हैं। ऐसे लोगों को इस बात की वो कोई परवाह नहीं होती 
कि कर्मों का फल भोगता ही पड़े गा। उन वर्तमानजीवियों का तर्क है--वर्तमान काल में होसे वाले पदार्थ 
ही वस्तुत: सत्‌ है। अतीत और अनागत विनष्ट और अनुत्पन्त होने से अविद्यमान है। इसलिए प्र क्षा- 
पूर्वेक कार्य करने वाले के लिए वतंमानकालीन पदार्थ ही प्रयोजन साधक होने से उपादेय हो सकता 
है। शास्त्रकार ने परोक्षरूप से इन दोनों गाथाओं द्वारा सुविदित साधु को आरम्भ एवं पापकर्मों से 


फठिन दाबदों फी व्यास्या--चिररायं--दीघ॑काल तक । आरम्भनिस्सिया--आरम्भ में रचे-पचे। 
पच्चुफ्लेन--प्त्युत॒पन्त-वतंमानकालवर्ती । कारियंर-कार्य, प्रयोजन ।१९ ह 


स्स्यग्ल्यक्चस्त स्पें स्ताध्यव्क-चल्ाध्यव्क सत्य-- 
१५३. अदबखुब दक्‍खुबाहितं, सहृहसु अहृवखुदंसणा। 
हंदि हु सुनिरद्धंसणे, मोहणिज्जेण कडेण फम्प्रुणा ॥११॥ 


१५४. दुक्खी मोहे पुणो पुणो, निव्विदेज्ज सिलोग-पुयण । 
एवं सहिते 5हिपासए, आयतुलं पार्णोहि संजते ॥१२॥ 





१६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७२ 
(ख) अमरसुखबोधिनी व्याख्या; पृ० ३८३ 
(ग) सूत्रकृतांग मूलपाठ टिप्पण युक्त पृ० २७; 
(घ) उत्तराष्ययन अ० ५, गाथा ६ 

१७ सूत्रकृतांग शीर्लांक वृत्ति पत्र ७३-७३ 


१६६ सुन्नकृतांग--द्वितौय अध्ययव--चैतालौय 


१५३. अद्रष्टावतू (अन्ध्तुल्य) पुरुष ; प्रत्यक्षदर्शी (स्वज्ञ) द्वारा कथित दर्शन (सिद्धान्त) में श्रद्धा 
करो। है असवश्ञदशन पुरुषों ! स्वयंकृत मोहनीय कर्म से जिसकी दृष्टि ज्ञात दृष्टि) अवरुद्ध (बन्द) हो 
गई है; (वह सर्वज्ञोक्त सिद्धान्त को नहीं मानता) यह समझ लो | 


१५४. दु:खी जीव पुनः-पुनः मोह-विवेकयृढ़ता को प्राप्त करता है। (अतः मोहजनक) अपनी 
स्त्ति (इलाघा) और पूजा (सत्कार-प्रतिष्ठा) से साधु को विरक्‍त रहना चाहिए। इस प्रकार ज्ञान- 
दर्शन-चा रित्र-सम्पन्त (सहित) संयमी साधु समस्त प्राणियों को आत्मतुल्य देखे । 


विवेचन--सम्परदर्शन में साधक एवं बाधक तत्व--इन दो सृत्नगाथाओं में सम्यग्द्शन में साधक- 
बाधक निम्नोक्त ६ तथ्यों का दिग्दर्शन कराया गया है--(१) सम्यर्द्रष्टा बनने के लिए केवलज्ञान-केवल 
दर्शन-सम्पन्त वीतरागोक्त-दर्शन (सिद्धान्त) प्र दृढ़ श्रद्धा करो, (२) स्वयंक्ृत मोहकर्म के कारण सम्यंगृ- 
दृष्टि अवरुद्ध हो जाने से व्यक्ति सर्वज्ञोक्त सिद्धान्त पर श्रद्धा नहीं करता, (३) अज्ञान एवं मिथ्यात्व के 
कारण जीव दुःखी होता है, (४) दुःखी जीव बार-बार अपनी दृष्टि एवं बुद्धि पर पर्दा पड़ जाने के 
कारण विवेकमूढ़ (मोह-प्राप्त) होता है, (५) साधक को मोह पैदा करने वाली आत्मश्लाघो और पूजा 
से विरक्‍त रहना चाहिए, (६) समस्त प्राणियों को आत्मतुल्य देखने वाला संयमी साधु ही सम्यग्दर्शी 
एवं रत्नत्रय सम्पत्त होता है १5 ' 

अदृक्‍्खु व दक्खुवाहित सहहसू'--अहृकक्‍्खूब” यह सम्बोधन हैं । संस्कृत में इसके पाँच रूप वृत्तिकार ने 


प्रस्तुत किये हैं--(१) है अपद्यवत्‌ । (२) हे अपब्यदर्शन ! (३) अदक्षवत्‌ । (४) अदृष्टदशिन्‌ । (५) अहृष्ट- 
दर्शन । इनके अर्थ क्रमश: इस प्रकार हैं-- । 

(१) जो देखता है, वह 'पश्य' है, जो नहीं देखता वह 'अपब्य' कहलाता है। अपड्य को व्यवहार 

“में अन्धा कहते हैं। यहाँ दाशनिक क्षेत्र में द्रव्य-अन्ध से मतलब नहीं है, भाव-अन्ध ही यहाँ विवक्षित 
है। भावअन्ध तुल्य यहाँ तीन कारणों से माना गया है-- (क) एकमात्र प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानने के 

' क्वारण, (ख) कतंव्य-अकर्त॑व्य, हिताहित के विवेक से रहित होने के कारण, (ग) व्यवहार मात्र का लोप 
हो जाने के कारण । गा 

(२) 'पर्य' कहते हैं स्वज्ञ--सर्वदर्शी को, अपंस्य कहते हैं-) अप॒श्य | कहते हैं-जो सर्वज्ञ-सर्वदर्शी नहीं है, उसे । 
अतः यहाँ “अपश्यदर्शन' का अर्थ हुआ है असर्वज्ञ-असर्वर्दर्शी के दशन को मानने वाले पुरुष ! इसे दूसरे 
दब्दों में अन्य दर्शानानुयायी पुरुष' कह सकते हैं । 

(३) दक्ष का अथे है निपुण | दर्शनिक क्षेत्र में निपुण उसे कहते हैं, जो प्रत्यक्ष, अनुमाव, आग्रम 
आदि प्रमाणों से तत्व को सिद्ध करने में निपुण हो। जो ऐसा न हो, वह 'अदक्ष' कहलाता है। अतः 
अवक्षवत्‌' का अर्थ हुआ--हे अदक्ष के समान पुरुष | 

बदृष्टदशिनु--अदृध्ट उसे कहते हैं-जसे सूक्ष्म, व्यवहित, दूर, परोक्ष (क्षेत्र और काल से) भविष्य 
एवं इन्द्रिय-क्षीणता आदि के कारण सृक्ष्मादि पदार्थ दृष्ट नहीं है--दिखाई नहीं देते । इस कारण उसे 





१८ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित भाग-१, पृष्ठ २८४ से २८७ तक का सारांश 


तृतीय उद्दशक : गाया १५४३ से १५४ १६७ 


अद्प्टदर्शी--अर्वागदर्शी --जो सामने निकटवर्ती-प्रत्यक्ष है, उसे ही देखने वाला कहते हैं। उसका सम्बोधन 
में अदृष्टदर्शिन्‌ रूप होता है। 


(५) अदृष्ट असर्वज्ञ-असर्वदर्शी को भी कहते हैं, इस दृप्टि से अदृष्टदर्शन का अर्थ हुआ- जो अदृप्ट 
(असर्वदर्शी) के दर्शन वाला है। जो भी हो, अपइ्यदर्शन या अदृष्टदर्शी भावतः अन्ध होने के कारण 
सम्यगुदर्शन युक्त नहीं होता । अतः उसे सम्बोधन करते हुए परमहितषी शास्त्रकार कहते हैं--''दक्खुवाहिय॑ 
सह, इसका भावार्थ यह है कि तुम कब तक सम्यस्हष्टि विहीन रहोगे ? सम्यस्दर्शन सम्पन्त बनने के - 
लिए न कट । एक प्रत्यक्ष को ही प्रमाण 
मानने से समस्त व्यवहार का लोप हो जाने से मनुष्य बहुत-सी । में प्रामाणिक एवं नास्तिक बन 
जाता है, फिर पुण्य-पाप स्वर्ग-तरक, कतंव्य-अकतेव्य, कम्म-अकर्म को नहीं मानने पर उसका सारा ही 
बहुमूल्य जीवन (सम्यग्दशनादि रत्नत्रयरूप) धर्म से विहीन हो जाता है। यह कितनी बड़ी हानि है। 
इसीलिए इस गाथा के उत्तराद््ध में कहा गया है--हंदिहु घुनिर्द्धवसणे”'कम्मुणा' सम्यग्दर्शन प्राप्तिका 


अवसर खो देने से अपने पूर्वकृत मोहनीय कर्म के कारण मनुष्य की सम्यग्दर्शन पूर्वक ज्ञानदृष्टि बन्द हो 
जाती है ।१९ | 


दुक्खी भोहे पुणो पुणो-इस पंक्ित में शास्त्रकार के दो आशय छिपे हैं--पहला आशय यह है कि 
सम्यर्दर्शन एवं सम्यग्ज्ञान के अभाव में अज्ञान, अन्धविश्वास्‌ और मिथ्यात्व के कारण मनुष्य पाँच 
तरह से दुःखी हो जाता है--(१) हिंताहित, कतंव्याकतेव्य, श्रंय-त्र य, हेय-उपादेय का भान भूल जाने, 
से, धमं-विरुद्ध कार्य करके, (२) वस्तु-तत्त्व का यथार्थ ज्ञान न होने से इष्ट वियोग-अविष्ट संयोग में 
आरत्तंध्यान या चिन्ता करके; (३) परम हितैषी या आप्त वीतराग सर्वज्ञ सिद्धान्त या दर्शव पर विश्वास 
ने करने से; तथा (४) अज्ञानवश मान-अपमान, निन्‍दा प्रशंसा, लाभ-अलाभ, सुख-दुःख, जीवन-मरण 
भादि इन्दों में समभाव न होने से ) (५) मिथ्यात्वादि के कारण भयंकर पाप कर्मबन्ध हो जाने से बार- 
बार कुगतियों में जन्म-मरणादिं करके । ब ः 


शास्त्रीय परिभाषा में उदयावस्था को प्राप्त असातावेदनीय को या असातावेदनीय के कारण को 
दुःख कहते हैं, अथवा जो प्राणी को बुरा (प्रतिकूल) लगता है, सुहाता नहीं, उसे भो दुःख कहते हैं। 
दृ:ख जिसको हो रहा हो, उसे दुःखी कहते हैं। वही असातावेदनीय कम जब उदय में आता है, तव 
मूढजीव ऐसे दुष्कर्म करता है, जिससे वह वार-बार दुःखी होता है। 

दूसरा आशय है--दुःखी मनुष्य पुनः-पुन: मोहग्रस्त विवेकमूढ़ हो जाता है। उपयुक्त छ: प्रकारों 
में से किसी भी प्रकार से दुःखी मानव अपनी बुद्धि पर मिथ्यात्व और अज्ञान का पर्दा पड़ जाने से सही 
सोच नहीं सकता, वास्तविक निर्णय नहीं कर सकता, तत्त्व पर दृढ़ श्रद्धा नहीं कर सकता, सर्वेज्ञोक्त 
वचनों पर उसका विश्वास नहीं जम सकता; फलत्त: वह बार-बार कुक्त्य करके विपरीत चिन्तन करके 


भूढ़ या मोहग्रस्त होता रहता है। अथवा मोहनीय कर्मवन्धन करके फिर चतुर्गतिक रूप भयंकर दुःखकारी 
अनन्त संसाराटवी में चक्कर काटता रहता है ।*' 





१६ सूतरकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रंक ७३ के आधार पर 
२० सूनइुतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७३ के आधार पर 


१६६ घुन्नक्र्ताग--ट्वितीय अध्ययन--चैतालौय 


१५३: अद्गष्टावत्‌ (अन्धतुल्य) पुरुष ! प्रत्यक्षदर्शी (सर्व्ञ) द्वारा कथित दंशन (सिद्धान्त) में श्रद्धा 
करो। है असवंज्ञदर्शन पुरुषों ! स्वयंक्रत मोहनीय कर्म से जिसकी दृष्टि (ज्ञात दृष्टि) अवरुद्ध (बन्द) हो 
गई है; (वह सर्वज्ञोक्त सिद्धान्त को नहीं मानता) यह समझ लो । 


१५४. दुःखी जीव पुनः-पुनः मोह--विवेकसूढ़ता को प्राप्त करता है। (अतः मोहजनक) अपनी 
स्तुति (श्लाघा) और पूजा (सत्कार-प्रतिष्ठा) से साधु को विरक्‍त रहना चाहिए। इस प्रकार ज्ञान- 
दर्शन-चा रित्र-सम्पन्त (सहित) संयमी साधु समस्त प्राणियों को आत्मतुल्य देखे । 


विवेचल--सम्यर्दर्शन में साधक एवं बाधक तत्व--इन दो सूत्रगाथाओं में सम्यग्दशैत में साधक- 
बाधक निम्नोक्त ६ तथ्यों का दिग्दर्शन कराया गया है--(१) सम्यग्द्रष्टा बनने के लिए केवलज्ञान-केवल 
दर्शन-सम्पन्न वीतरागोक्त-दर्शन (सिद्धान्त) पर दृढ़ श्रद्धा करो, (२) स्वयंक्ृत मोहकम के कारण सम्यगृ- 
दृष्टि अवरुद्ध हो जाने से व्यक्ति सर्वज्ञोक्त सिद्धान्त पर श्रद्धा चहीं करता, (३) भज्ञात एवं मिथ्यात्व के 
कारण जीव दुःखी होता है, (४) दुःखी जीव बार-बार अपनी दृष्टि एवं बुद्धि पर पर्दा पड़ जाने के 
कारण विवेकमूढ़ (मोह-प्राप्त) होता है, (५) साधक को मोह पैदा करने वाली आत्मइलाघा और पूजा 
से विरक्‍त रहना चाहिए, (६) समस्त प्राणियों को आत्मतुल्य देखने वाला संयमी साधु ही सम्यर्दर्शी 
एवं रत्नत्रय सम्पन्न होता है ।१+ 

'अह॒ब्खु व दवखुवाहित सहृहम्ृ--अहृकक्‍्खूब” यह सम्बोधन हैं। संस्कृत में इसके पाँच रूप वृत्तिकार ने 
प्रस्तुत किये हैं--(१) है अपब्यवत््‌ । (२) है अपश्यदशन ! (३) अदक्षवत्‌ । (४) अदृष्टदशित्‌ । (५) अह्ृष्ट- 
दर्शन । इतके अर्थ क्रमशः इस प्रकार हैं-- * 

(१) जू देखता है, वह _'पश्य' है, जो नहीं देखता वह 'अपश्य' कहलाता है। अपश्य को व्यवहार 
अं अन्धा कहते अन्धा कहते हैं। यहाँ दाशंनिक क्षेत्र में द्रव्य-अन्ध से मतलब नहीं है, भाव-अन्ध ही यहाँ विवक्षित 

'है। प्लावअन्ध तुल्य यहाँ तीन कारणों से माना गया हैं-- (क) एकमात्र प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानने के 
“क्लॉरण, (ख) क्तंव्य-अकर्तव्य, हिंताहित के विवेक से रहित होने के कारण, (ग) व्यवहार मात्र को लोप 
हो जाने के कारण । 

(२) पर्य कहते हैं सर्वज्--सर्वदर्शी को, अपरसेय | कहते हैं-? हैं सर्वज्-सर्वदर्शी को, अपरय | कहते हैं-रजो सर्वज्-सव॑दर्शी नहीं है, उसे । 
अतः यहाँ 'बप्श्यदर्शन' का अर्थ हुआ है असर्वज्ञ- असर्वदेर्शी के- द्षेत्र को मातने वाले पुरुष ! इसे दूसरे 
शब्दों में अन्य दर्शानानुयायी पुरुष कह सकते हैं । ह ॥ 

(३) दक्ष का अर्थ है निपुण । दर्शनिक क्षेत्र में निपुण उसे कहते हैं, जो प्रत्यक्ष, अबुमाच, आगम 
आदि प्रमाणों से तत्व को सिद्ध करने में निपुण हो । जो ऐसा न हो, वह 'भदक्ष' कहलाता हैं। अतः 
'अदक्षवत्‌' का अर्थ हुआ-- है अदक्ष के समान पुरुष ।' 

मदृष्ध्दाशिनु--अ्दुष्ट उसे कहते हैं--जसे सूक्ष्म, 8480 दर 
एवं इन्द्रिय-क्षीणता आदि के कारण सुक्ष्मादि पदार्थ दृष्ट नहीं है-- 


, परोक्ष क्षेत्र और काल से) भविष्य 
दिखाई नहीं देते । इस कारण उ्से 





१८ सूतरइ॒तांग शीलांक वृत्ति भाषातुवाद सहित भाग-१, पृष्ठ रेप से पचछ तल दा वा 


तृतीय उद्देशक : गाथा १४३ से १५४ १६७ 


सदृष्टदर्शी--अर्वागदर्शी --जो सामने निकटवर्तीयअत्यक्ष है, उसे ही देखने वाला कहते हैं। उसका सम्बोधन 
में अदृष्टद्शिन्‌ रूप होता है। 

(५) अदष्ट असर्वज्ञ-असर्वदर्शी को भी कहते हैं, इस दृष्टि से अदृष्टदर्शन का अर्थ हुआ-जो अदृष्ट 
(असवंदर्शी) के दर्शन वाला है। जो भी हो, अपव्यदर्शन या अदृष्टदर्शी भावतः अन्च होने के कारण 
सम्यगुदर्शन युक्त चहीं होता । अतः उसे सम्बोधन करते हुए परमहितषी शास्त्रकार कहते हैं--'दक्खूवाहिय॑ 
सह, इसका भावार्थ यह है कि तुम कब तक सम्यस्हष्टि विहीन रहोगे ? सम्यग्दर्शन सम्पन्न बनने के 
का तय बल को गा शा । एक प्रत्यक्ष को ही प्रमाण 
मानने से समस्त व्यवहार का लोप हो जाने से मनुष्य बहुत-सी बातों में अप्रामाणिक एवं मास्तिक बन 
जाता है, फिर पुण्य-पाप स्वगे-नरक, कतंव्य-अक्तव्य, कर्म-अकर्म को नहीं मानने पर उसका सारा ही 
बहुमूल्य जीवन (सम्यग्दशनादि रत्नत्रयरूप) धर्म से विहीन हो जाता है। यह कितनी बड़ी हानि है। 
इसीलिए इस गाथा क्के उत्तराद्ध जे कहा गया है-- हंदिहु सुनिरद्धदंसणे' 'कस्मुणा' सम्यरदर्शन प्राप्ति का 


अवसर खो देते से अपने पूर्वकृत मोहनीय कर्म के कारण मनुष्य की सम्पर्दशंन पूर्वक ज्ञानदृष्टि बन्द हो 
जाती है ।१६ | 


ढुक्डी भोहे पुणी पुणो--इंस पंक्ति में शास्त्कार के दो आशय छिपे हैं--पहला आशय यह है कि 
सम्यग्दर्शन एवं सम्यग्ज्ञान के अभाव में अज्ञान, अन्धविश्वास और मिथ्यात्व के कारण मनुष्य पाँच 
तरह से दुःखी हो जाता है--(१) हिंताहित, कर्ंव्याकर्तव्य, श्रेय-त्र ये, हेय-उपादेय का भान भूल जाने, 
से, धर्म-पिरुद्ध कार्य करके, (२) वस्तु-तत््व का यथार्थ ज्ञात न होने से इष्ट वियोग-अनिट संयोग में 
आतंध्यान या चिन्ता करके; (३) परम हितेंषी या आप्त वीतराग सर्वज्ञ सिद्धान्त या दर्शेन पर विश्वास 
न करने से; तथा (४) अज्ञानवश मान-अपमान, निन्‍्दा प्रशंसा, लाभ-अलाभ, सुख-दुःख, जीवन-मरण 
आदि इल्हों में समभाव न होने से । (५) मिथ्यात्वादि के कारण भयंकर पाप कर्मंबन्ध हो जाने से बार- 
बार कुगतियों में जन्म-मरणादि करके । ; 
शास्त्रीय परिभाषा में उदयावस्था को प्राप्त असातावेदनीय को या अस्तातावेदनीय के कारण को 
दुःख कहते हैं, अथवा जो प्राणी को बुरा (प्रतिकूल) लगता है, सुहाता नहीं, उसे भो दुःख कहते हैं। 
दु:ख जिसको हो रहा हो, उसे दुःखी कहते हैं । वही असातावेदनीय कर्म जब उदय में आता है, तब 
मूढजीव ऐसे दुष्कर्म करता है, जिससे वह बार-बार दृःखी होता है। 
दूसरा आशय है--ढुःखी मनुष्य पुन-पुनः मोहग्रस्त विवेकम्ृढ़ हो जाता है। उपयुक्त छ: प्रकारों 
में से किसी भी प्रकार से दुःखी मानव अपनी बुद्धि पर मिथ्यात्व और अज्ञान का पर्दा पड़ जाने से सही 
सोच नहीं सकता, वास्तविक निर्णय नहीं कर सकता, तत्त्व पर दूंढ़ें तैड्धा नहीं कर सकता, सर्वज्ञोक्‍त 
वचनों पर उसका विश्वास नहीं जम सकता; फलतः वह बार-बार कृत्य करके विपरीत चिन्तन करके 


मूढ़ या मोहप्रस्त होता रहता है । भथवा मोहनीय कर्मेबन्धन करके फिर चतुर्गतिक रूप भयंकर दुःखकारी 
अनन्त संसाराटवी में चक्कर काटता रहता है।*' 





१६ सूत्नकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक ७३ के आधार पर 
२० सूज्रकृतांग शीलाॉँक वृत्ति पत्रांक ७३ के आधार पर 


१६८ सृत्रकृतांग--द्वितीय अध्ययन--वैतालीय 


मोह के दो प्रबल कारणों- श्लाघा और पूजा से दिर्व्त रहे-- यहाँ एक प्रइन होता है कि साधु-जीवन 
अंगीकार करने के पश्चात्‌ तो सम्यस्दर्शनादि का उत्कट आचरण होने लगता है, फिर वहाँ मोह का 
और दुःख का क्या काम है? इसका समाधान इसी पंक्ति में गर्भित है कि साधु-साध्वी सांसारिक 
: पदार्थों की मोह-ममता त्याग कर सम्यक्‌ प्रकार से संयम के लिए उत्थित हुये हैं फिर भी जब तक साधक 
वीतराग नहीं हो जाता, तब तक उसे कई प्रकार से मोह घेर सकता है जैसे -- 


(१) शिष्य-शिष्याओं, (३२) भक्त-भक्‍ताओं, (३) वस्त्र-पात्रादि उपकरणों, (४) क्षेत्न-स्थान, (५) 
शरीर, (६) प्रशंसा-प्रसिद्धि, (७) पूजा-प्रत्ति्त आदि का मोह । इसीलिए आचारांग सूत्र में दुःखी 
'मोहे पुणो-पुणो' के बदले 'एल्थ मोहे पुणो-पुणो' पाठ है, जिसका आशय है--इस साधु-जीवन में भी पुन+पुतः 
मोह का ज्वार आता है। प्रस्तुत गाथा में विशेष मोहोत्पादक दो बातों से खासतोर से व्रत होने की 
प्र रणा दी गयी है--निव्विदेज्ज सिलोग-पुयर्ण --इलोक का अर्थ है--आत्मइलाघा, या स्तुति, प्रशंसा, यश- 
कीति, प्रसिद्धि या वाहवाही । और पूजा का अर्थ हैं-वस्त्रादि दान द्वारा सत्कार, अथवा प्रतिष्ठा, 
बहुमान, भक्ति आदि। साथधु-जीवन में और बातों का मोह छूटना फिर भी आसान है, परन्तु अपनी 
प्रशंसा, प्रसिद्धि, पुजा-सम्मान और प्रतिष्ठा की लालसा छूटनी बहुत कठिन है, क्योंकि वह चुपके-चुपके 
साधक के मानस में घुसती हैं, और सम्प्रदाय, धर्म, कुल, तप, ज्ञान, अहंकार प्रभुत्व आदि कई रूपों में 
साधक का दिल-दिमाग भआरान्त करती हुई आती हैं। इसीलिए शास्त्रकार यहाँ उसका समृलोच्छेदन करने 
के लिए कहते है---'निश्चिदेज्ज' अर्थात्‌ इन दोनों मोह जननियों से विरक्त हो जाओं। मन से भी इच्हें 
मत चाहो, न इनका चिन्तन करो । इनकी जरा-सी भी चाट लगी कि मोह मृढ़ बना साधक बात-बात 
में अपना अपमान, तिरस्कार, अपकीति आदि मानकर दुःखी हो जायेगा ।** 


सम्यगुदर्शन पुष्ट होता है- सर्वश्राणियों के आत्मवत्‌ दर्शन से--१५४वीं सूत्रगाथा के उत्तराद्ध में समस्त 
प्राणियों को आत्मवत्‌ हृष्टि से देखने की प्रेरणा है| संयमी साधु के लिए स्व-पर का भेदभाव, स्व-सुख की 
ममता, और पर-सुख की उपेक्षा, स्वजीवन का मोह, परजीवन की उपेक्षा आदि विषमभाव निकालकर 
दूर कर देना चाहिए। इस विषमभाव को मिटाने का सबसे सरल तरीका है-साधक समस्त प्राणियों _ 
को आत्मतुल्य हृष्टि से देखें । अपने सुख-दुःख, जीवन-मरण के समान ही उनके सुख-दुःखादि को जाने । 
इसीलिए कहा गया है-- (एवं सहिलेशहिपासए'”''““संजते // चूणिकार इसका अर्थ करते हैं--इस प्रकार 
संयमी साधु ज्ञानादि सम्पन्न होकर सभी प्राणियों को आत्मतुल्य से भी अधिक देखे ।१* 


“इक्खु' वाहित॑' आदि पदों का अथें--दक्खुवाहित >-सर्वज्ञ-सर्वदर्शी द्वारा व्याहृत-कथित, वृत्तिकार के 





श्‌ १ (क) सूत्रकृतांग भमरसुखबोधिनी व्याख्या, पृ० ३८७ के आधार पर 
(ख) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७३ 
(य) आचारांग सूत्र श्रू०१ अ०२ उ०२ सू० ७० पृ० ४६ में देखिए 'एत्य भोहे प्रणो-पुणो सण्णा, णो हव्लाए, 
णो पाराए । 
२२ (क) शीलांक वृत्ति (सू० कृ०) पत्रांक ७३ का सारांश 
(ख) अमरसुखबोधिनी व्याख्या पु० रे८७ का सारांश 
(ग) सुयगर्डेग चूणि (मू० पा० टिप्पण) प्‌. २८ 


तूंतीये उ्दं शक : गाथा १५४ से १५७ १६६ 


अनुसा र२-- 'भचक्षुदशंन: --फेवलदर्शन:---सर्वज्ञ., तस्माद्‌ यवाष्यते हित॑ तत्‌ ।' अर्थात्‌ अचक्षुदशन वाला-यानी 
केवलदर्शनी जो सर्वज्ञ है, उससे जो हित (हितकर वचन) प्राप्त होता है उस पर। अहक्‍्खूदंसगा--असरवंज्ञ 
के दरशंन वालो ! वृत्तिकार ने 'अचक्खुदंसणा' पाठान्तर मानकर उपयुक्त अर्थ ही किया है।* 


सुज्नसी सस्‍्तच्व्व्इज्ञी-रगाहसूथ स्हेववत्तोष्क स्पें-- 


१५५. गारं पि य आवसे नरे, अणुपुब्व॑ पार्णोह संजए। 
समया सच्चत्थ सुब्वए, देवाएणं गच्छे स लोगय॑ ॥१३१॥ 


१५५४. घर (ग्रहस्थ) में भी तिवास करता हुआ मनुष्य क्रमशः प्राणियों पर (यथाशक्ति) संयम 


रखता है, तथा स्वंत्र (सब प्राणियों में) समता रखता है, तो वह (समत्वदर्शी) सुत्रती (श्रावकत्रती गृहस्थ) 
भी देवों के लोक में जाता है। 

विवेचन--सुद्रती समत्वदर्शो गृहस्थ भी देवलोकगामी--प्रस्तुत गाथा में बताया गया है कि गरहस्थी भी 
तीन गुणों से समन्वित होकर देवों के लोक में चला जाता है । वे तीन विशिष्ट गुण ये हैं--(१) वह गरहस्थ 
में रहता हुआ मर्यादानुसार प्राणिहिसा पर संयम (नियन्त्रण) रखे, (२) आहंत्मवचनोक्त समस्त 
एकेन्द्रियादि प्राणियों पर समभाव-आत्मवद्भाव रखे, तथा (३) श्रावक के ब्रत धारण करे | उत्तराध्ययन- 
सूत्र में भी इसी तथ्य का समर्थन किया गया है कि सुत्रती भिक्षु हो या गृहस्थ, दिव्यलोक में जाता है ।*४ 


कठिन शब्दों की व्यास्या-- समया सब्बत्य सुब्बए'-वृत्तिकार के अनुसार-इस वाक्य के दो अर्थ हैं-- 
(१) समता यानी समभाव--स्व-पर तुल्यता सर्वत्र--साधु और गृहस्थ के प्रति रखता है, अथवा आहंत्‌- 
भवचनोक्त एकेन्द्रियांदि समस्त प्राणियों पर समभाव रखता है, ऐसा सुना जाता है, कहा जाता है। चूणि- 
फार के अनुसार--जो सर्वत्र समताभाव रखता है, वह ग्रहस्थ भले ही सामायिक आदि क्रियाएँ न करता 
हो, फिर भी समताभाव के कारण । देवाणं गच्छे स लोगयं--वह देवों (वैमानिकों) के लोक में जाता है । 
चूणिकार 'स लोगयं' को 'सलोगत' पाठ मानकर अर्थ करते हैं--देवाणं गच्छे सलोगतं--समरानलोगतं सलोगत्त । 
अर्थात्‌--देवों का समान लोकत्व (स्थान या अवधिन्नान दर्शन) पा जाता है अथवा देवों का इलोकत्व-- 
प्रशंसनीयत्व प्राप्त कर लेता है ।*४ गारं पि थ आवसे नरे--आगर--ग्ृह में निवास करता हुआ भी । है 


स्नोक्षयात्री मिद्धु का स्वाच्यरुण- 


१५६. सोच्चा भगवाणुस्तासणं, सच्चे तत्थ करेहुब॒वकर्म । 
सव्वत्यध्वणीयमच्छरे, उंछे भिव्खु विसुद्धमाहरे ॥१४॥ 





२३ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७३ 
२४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक चूत्ति पत्रांक छ४ड॑ 
(ख) तुलना 'भिवखाए व गिहत्ये वा सुच्वए कम्मई दिवं।/.. --उत्तराध्ययन्न अ० ५२२ 
, २४५ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७४ 
(ख) 'सब्वत्थ समतां भावयति, तदनु चाकुंतसामायिक; शोभनतब्रतः सुब्रतः ।' 
“भूयगंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० २८ 


१७० सुत्रकृतांग--ठ्वितोय अध्यपन-- वैत्तालिय 


१५७. सब्ब॑ णच्चा अहिंदुए, धम्मद्ी उवहाणवीरिए। 
गु्ते जुत्ते सदा जए, आय-परे परसाययद्विए ॥१५॥ 


१५६: भगवान्‌ (वीतराग सर्वज्ञ प्रभु) के अनुशासन (आगम या आज्ञा) को सुनकर उस प्रवचन 
(आगम) में (कहे हुए) सत्य (सिद्धान्त या संयम) में उपक्रम (पराक्रम) करे । भिक्षु सर्वत्र (सब पदार्थों में) 
मत्सररहित होकर शुद्ध (उञ्छ) आहार ग्रहण करे। 


१५७, साधु सब (पदार्थों या हेयोपादेयों) को जानकर (सर्वज्ञोक्त स्वंसंवर का) आधार (आश्रय) 
ले; धर्मार्थी (धर्म का अभिलाषी) रहे; तप (उपधान) में अपनी शक्ति लगाये; मन-वचन-काया की गुप्ति 
(रक्षा) से युक्त होकर रहे; सदा स्व-पर-कल्याण के विषय में अथवा आत्मपरायण होकर यत्न करे और 
परम-आयत (मोक्ष) के लक्ष्य में स्थित हो । - 


विवेचन-मोक्षयात्री भिक्षु का आचरण--प्रस्तुत सूत्र गाथाहय में मोक्षयात्री भिक्षु के लिए ग्यारह 
आचरणसूृत्र प्रस्तुत किये गये हैं-- (१) सर्वज्ञोक्त अनुशासन (शिक्षा, आगम या आज्ञा) को सुने, (२) तद- 
नुसार सत्य (सिद्धान्त या संयम) में पराक्रम करे, (३) सर्वत्र मत्सरहित (रागढ्रंष रहित या क्षेत्र, गृह, 
उपाधि, शरीर आदि पदार्थों में लिप्सारहित) होकर रहे, (४) शुद्ध भिक्षुचर्या करे; (४५) हेय-ज्ञे य-उपादेय को 
जानकर सर्वज्ञोक्त संवर का ही आधार ले; (६) धर्म से ही अपना प्रयोजन रखे, (७) तपस्या में- अपनी 
शक्ति लगाये; (८५) तीन गुप्तियों से युक्त होकर रहे; (६) सदैव यत्नशील रहे; (१०) आत्मपरायण या 
स्व-पर-हित में रत रहे, और (११) प्र॒मायत॒-मोक्षरूप लक्ष्य में हढ़ रहे ।४ 
भगधदनुशासन--अवण क्यों आवश्यक ?-मोक्षयात्री के लिए पाथेय के रूप में सर्वप्रथम भगवान की 
अनुशासनं-श्रवण करना इसलिए आवश्यक है कि जिस मोक्ष की वह यात्रा कर रहा है, भगवान उस मोक्ष 
के परम अनुभवी, मार्गदशंक हैं, क्योंकि ज्ञान, वैराग्य, धर्म, यश, श्री, समग्र ऐश्वर्य एवं मोक्ष इन छः 
विभूतियों से वे (भगवान) सम्पन्न होते हैं। वे वीतराग एवं सवेज् होते हैं, वे निष्पक्ष होकर वास्तविक 
मोक्ष-मार्ग ही बताते हैं। उनकी आज्ञाएँ या शिक्षाएँ (अनुशासन) आगमों में निहित हैं, इसलिए आह 2 
आचार्य से उनका प्रवचन (आगम) सुनना संप्रथम आवश्यक है। सुनकर ही तो साधक श्रेय-अश्वेय का 
ज्ञान कर सकता है ।४ > 
सर्वज्ञोक्त सत्य-संयभ में पराक्रम करे--जब श्रद्धापूवंक श्रवण होगा, तभी साधक उस सुने हुए सत्य को . 
सार्थक करने हेतु अपने जीवन में उत्तारने - का पुरुषार्थ करेगा। अन्यथा कोरा श्रवण या कोरा भाषण 
तो व्यर्थ होगा। शास्त्र में बताया है---“सच्चे सच्चपरवकमे” साधु सत्य में सच्चा पराक्रम करे।” परल्तु, 
साधक का सत्य-संयम में पुरुषार्थ मत्सरहित--राग-द्वेष रहित--होगा तभी वह सच्चा पुरुषार्थ होगा । 


२६ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक ७४ 
२७ (क) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ३८६ के अनुसार 
_ (ख) सूच्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७४ 
(ग) सोच्चा जाणइ कल्लाणं सोच्चा जाणइ पावगगं--दशवे० ४।११ 
२८ उत्तराष्ययव सूत्र अ० १८०/२४ . 
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सब पदायों में मत्सरहित होकर रहे--मूल में 'सब्वत्थ बिणीयमच्छरे' पाठ है, उसका दाब्दशः अर्थ तो 
यही होता है, किन्तु वृत्तिकार ने इसके दो और विश्येष अर्थ प्रस्तुत किये हैं--(१) सर्वत्र यानी क्षेत्र, गृह, 
उपाधि, शरीर आदि पदार्थों की तृष्णा (लिप्सा) को मन से हठा दे, अथवा (२) सर्व पदार्थों के प्रति न तो 
राग या मोह करे, न ही ह्वे ष, घुणा या ईर्ष्या करे; क्योंकि मत्सर होगा, वहाँ दं ष तो होगा ही, जहाँ एक 
ओर ह्व ष होगा, वहाँ दूसरी ओर राग-मोह अवश्यम्भावी है। साधक की मोक्षयात्रा में ये बाधक हैं; अतः 
इनसे दूर ही रहे ।* आज 

शुद्ध भिक्षाचरी क्‍या, क्यों और कैसे ? साधु भिक्षाजीवी होता है, परन्तु उसकी भिक्षाचरी ४७ एषणा 
दोषों से रहित होनी चाहिए, वही विशुद्ध भिक्षा कहलाती है। औद शिक आदि दोषों से युक्त भिक्षा होगी 
तो साधु अहिसो महात्रत, संयम, एषणा समिति अथवा तप का आचरण यथार्थ रूप से नहीं कर सकेगा। 
दोषयुक्त भिक्षा ग्रहण एवं सेवन से साधु की तेजस्विता समाप्त हो जायेगी, उसमें निःस्पृहता, निल्रभिता 
(मुत्ती), त्याग एवं अस्वादवृत्ति नहीं रह पायेगी । यहाँ भिक्षा के बदले शास्त्रकार ने 'उंछ' शब्द का प्रयोग 
किया है, प्राकृत शब्दकोश के अनुसार उसका अर्थ होता हैं-“क्रमशः (कण-कण करके) लेना ।” इसका 
तात्पर्य है--अनेक ग्रहस्थों के घरों से थोड़ी-थोड़ी भोजन सामग्री ग्रहण करना ।* * 


जाने सब, पर आधार सर्वज्ञोकत शास्त्र का ले--साधु यद्यपि बहुत-सी चीजों को जानता-देखता है, उनमें 
कई हेय होती हैं, कई ज्ञेंय और कई उपादेय । साधु राजहंस की तरह सर्वज्ञोक्त शास्त्रहपी चोंच द्वारा, 
हेय-ज्ञ य-उपादेय का नीर-क्षीर-विबेक करे, यहीं अभीष्ट है। अथवा सर्वज्ञोक्त पंचसंवर को आधारभूत 
मानकर उसी कसोटी पर उन पदार्थों को कसे और जो संवर के अनुकूल हो, उसे ग्रहण करे शेष को छोड़ 
दे या जानकर ही विराम करे। साधु स्वयं हेयादि का निर्णय करने जायेगा तो छत्मस्थता (अल्पज्ञता) वश 
गड़बड़ा जायेगा, इसलिए सर्वज्ञोक्त पंचसंवर के माध्यम से निर्णय करे ।”* 

सया जए--यह छोटा-सा आचरण सूत्र हैं, लेकित इसमें गम्भीर अर्थ छिपा हुआ है। इसका तात्पर्य 
यह है कि साधु चलना-फिरना, उठना-सोना, खाना-पीना, बोलना आदि प्रत्येक क्रिया यत्नपूर्वक करे। 
वह इस बात का विवेक रखे कि इस प्रवृत्ति या क्रिया के क रने में कहीं 'हिसा, असत्य, चोर, अन्नह्मचर्य, 
परिग्रह आदि आखबों से तो मैं नहीं लिप्त हो जाऊँगा ? अगर कोई क्रिया हिसादि दोषयुक्त हो, या 
भविष्य में अनर्थकारक, हिंसादि पापवद्ध क हो तो उसे न करना । यह इस सूत्र का आशय है ।** 

आय-परे -का वृत्तिकार ने तो बतेता&त्मनि परस्मिश्च! अपने और पर के सम्बन्ध में यत्न करे'। 
' यही अर्थ किया है, परन्तु हमारी दृष्टि से इसका दूसरा अर्थ आत्म-परायण हो' यह होता चाहिए। इसका 
आशय यह है कि साधु को प्रत्येक प्रवृत्ति आत्मा को केन्द्र में रखकर होनी चाहिए । जो प्रवृत्ति आत्मा के 
लिए अहितकर, आत्मशुद्धिवाधक, कर्मवन्धजनक एवं दोषवद्धक हो, आत्म-गुणों (ज्ञानादि रत्वत्यादि) के 


२६ सृत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ७४ 

३० सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ" ३६० पर से 
देर सूतरकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याज्या पू*« ३६० 

३२ दशवकालिक़ म०४|गा०१ से & तक को ह्ारिभंद्रीय टीका 


१७३ | सृन्नफ़्तांग-- द्वितीय अध्ययनत--वैतालीय 


घातक हों, उससे सतत बचना ही आत्मपरकता या आत्मपरायणता है। जो प्रवृत्ति आत्मा के लिए 
अकल्याणकर अहितकर हो, किन्तु दूसरों को उससे अर्थादिलाभ होता हो तो भी उसे न करे 5 


परभाययदिठए--परमायत--मोक्ष (मोक्ष के लक्ष्य) में स्थित रहे | परम उत्कृष्ट आयत-दीर्ष हो, 
वह परमायत है, अर्थात्‌ जो सदा काल शाइबत स्थान है, श्रेष्ठ धाम है। साधु उस परमायत्त लक्ष्य में 
स्थित-परमायत॒स्थित तथा उस परमायत का अर्थी परमायताथिक-मोक्षाभिलाषी हो। अथवा अपने मन, 
वचन और काया को साधु मोक्षरूप लक्ष्य में ही स्थिर रखे, डाँवाडोल न हो कि कभी तो मोक्ष को लक्ष्य 
बना लिया, कभी अर्थ-काम को या कभी किसी क्षुद्र पदार्थ को ।** 


शेष आचरण-सूत्र तो स्पष्ट हैं। इन ११ आचरणसुत्रों को हृदयंगम करके साधु को मोक्षयात्रा 
करनी चाहिए। | 


आच्टारणता आलालआच्या-- 


१४८, चित्त पसवो ये णातयो, त॑ बाले सरणं ति मण्णतो । 
एते मम तेसु वी अहं, नो ताणं सरणं चर विज्जइ ॥१६॥ 


१५६. अव्भागसितम्मि वा ढुहे, अहवोवक्‍्कमरिए भवंतए । 
एगस्स गती य आगती, बिदुमम॑ ता सरणं न मन्नतो ॥१७॥ 


१६०. सब्बे सयकम्सकप्पिया, अव्वत्तेण दुहेण पाणिणों | 
हिडंति भयाउला सढा, जाति-जरा-मरणेहअभिद्दुता ॥१०॥ 


१५५, अज्ञानी जीव धन, पश्ु और ज्ञातिजनों को अपने शरणभूत (शरणदाता या रक्षक) समझता 
है कि ये मेरे हैं, मैं भी उनका हूँ । (किन्तु वस्तुतः ये सब उसके लिए) न तो ब्राणरूंप हैं ओर न शरण- 
ख्प हैं । 

१५६९. दुःख आ पड़ने पर, अथवा उपक्रम (अकालमरण) के कारणों से आयु समाप्त होने पर या 
भवान्त (देहान्त) होने पर अकेले को जाना या आना होता है! अतः विद्वान्‌ पुरुष धन, स्वजन आदि को 
अपना शरण नहीं मानता | ह 


१६०. सभी प्राणी अपने-अपने कर्मों के कारण विभिन्न अवस्थाओं में व्यवस्थित-विभक्त हैं और 
सभी प्राणी अव्यक्त (अलक्षित) दुःख से दुःखी हैं। भय से 2 शठ (अनेक दुष्कर्मो के कारण दुष्ट) जन 
जन्म, जरा और मरण से पीड़ित होकर (बार-बार संसार-चक्र में भ्रमण करते हैं । 





३३ (क) सूच्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ७४ 
(ख) चूत्रकृतांग अमरसुखबोधिती व्याख्या यू ३६० 
३४ सूत्रक्ृतांय शीलांक वृत्ति पत्रींक ७ 
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विवेचव-फोई प्ो त्राता एवं शरणदाता नहीं--प्रस्तुत तीन गाथाओं में अशरण-अनुप्रे क्षा (भावना) 
के विविध पहलुओं से चित्रण किया गया है--(१) अन्ञानी जीव धन, पशु एवं स्वजनों को अ्रमवश ब्ाता 
एवं शरणदाता मानता है, परन्तु कोई भी सजीव-निर्जीब त्राण एवं शरण नहीं देता | (२) दुःख, रोग, 
इंघंटना, मृत्यु आदि आ पड़ने पर प्राणी को अकेले ही भोगना या परलोक जाना-आना पड़ता है। (३) 
विद्वान्‌ (वस्तुतत्वज्ञ) पुरुष किसी भी पदार्थ को अपना शरणरूप नहीं मानता । (४) सभी प्राणी अपने- 
अपने पूर्वक्ृत कर्मानुसार विभिन्न अवस्थाओं (गतियों-योनियों) को प्राप्त किये हुए हैं। (५) समस्त प्राणी 
अव्यक्त ढु:खों से दु:खित हैं। (६) दुष्कर्म करने वाले जीव जन्म, बुढ़ापा और मृत्यु आदि से पीड़ित एवं 
भयाकुल होकर संसार चक्र में परिभ्रमण करते हैं | 


धन आदि शरण योग्य एवं रक्षेक क्यों नही ?--प्रदन होता है कि धन आदि शरपण्य एवं रक्षक क्‍यों नहों 
होते ? इसके उत्तर में एक विद्वान ने कहा है-- 


/रिद्वि सहावतरला, रोग-जरा-भंगुरं हयसरोरं । 
दोण्हुं पि गमणसीलाणं कियच्चिरं होज्ज संबंधो ? 


अर्थात्‌-ऋद्धि (धन-सम्पत्ति) स्वभाव से ही चंचल है, यह विनश्वर शरीर रोग और बुढ़ापे के 

कारण क्षेणभंगुर है। अतः इन दोनों (गमनशील-नाशवान) पदार्थों का सम्बन्ध कब तक रह सकता है? 

वास्तव भें जिस शरीर के लिए धत्तादि वस्तुओं के संचय की इच्छा की जाती है, वह शरीर ही विनाश- 

कल वें घनादि चंचल पदार्थ शरीर आदि को कंसे,नष्ट होने से,बचा सकेंगे ? कैसे उन्हें शरण 
सकेंगे ? 


जिन पशुओं (हाथी, घोड़ा, बैल, गाय, भैंस, बकरो आदि) को मनुष्य अपनी सुख-सुविधा, सुरक्षा 
एवं आराम के लिए रखता है, क्या वे मतुष्य की मृत्यु, व्याधि, जरा आदि को रोक सकते हैं? वे ही 
स्वयं जरा मृत्यु, व्याधि आदि से प्रस्त होते हैं; ऐसी स्थिति में वे मनुष्य की सुरक्षा कैसे कर सकते हैं? 
युद्ध के समय योद्धा लोग हाथी, घोड़ा आदि को अपना रक्षक मानकर मोर्चे पर आगे कर देते हैं, परन्तु 
क्या वे उन्हें मृत्यु से बचा सकते हैं ? जो स्वयं अपनी मृत्यु आदि को रोक नहीं सकता, वह से रक्षा कर सता है धरण दे वक्ता हैए तय पता, बह महुष्य कौ की 
कैसे रक्षा कर सकता है, शरण दे सकता है? न्‍ ्च्आ, 

इसी प्रकार माता-पिता, स्त्री-पुत्र, भाई-बहन आदि ज्ञाति (स्व) जन भी स्वयं मृत्यु, जरा, व्याधि 
आदि से असुरक्षित है, फिर वे किसी की कैसे रक्षा कर सकेंगे, कैसे शरण दे सकेंगे ? इसी लिए शास्त्र- 
कार कहते हैं--'वित्तं पसवो'““सरणं भण्णती /---इसका आशय यही है कि धनादि पदार्थ शरण योग्य नहीं 
हैं, फिर भी अज्ञानी जीव मृूढ़तावश इन्हें शरणरूप मानते हैं। वे व्यर्थ ही ममत्ववश मानते हैं कि थे 
सजीव-निर्जीव पदार्थ मेरे हैं, मैं भी उनका हूँ ।* | 





३५ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति सहित भाषानुवाद भा० १, पृ० २६१ से २६५ तक का सार 


(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोप्रिनी व्याख्या, पृ० ३६१ से ३६३ तक का सारांश 
(ग) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० ७५ के आधार पर 


१७४ ह$ सृत्रकृतांग-- ह्वित्तीय अध्ययच--वबैतालीय 


मान लो, माता-पिता आदि स्वजनों को कोई आन्तिवश अपना शरणदाता एवं त्राता मानता है, 
परन्तु अशुभ -कर्मोदयवश उस व्यक्ति पर कोई दुःख, संकट आ गया, सोपक्रमी आयु वाला होने से अक- 
स्मात्‌ कोई दुर्घटना हो गयी, इस कारण आयु नष्ठ हो गयी तथा देहान्त हो गया। ऐसे समय में उस 
व्यक्ति के माता-पिता आदि स्वजन न लो उसके बदले में दुःख भोग सकते हैं, न ही दुर्घटना से उसे बचा 
सकते हैं, और न ही आयुष्य नष्ट होने से रोक सकते हैं, तथा शरीर छुटने से भी यानी मृत्यु से भी उसे 
बचा नहीं सकते, क्यों ? इसलिए कि उसके स्वक्ृतः कर्म अलग हैं, माता-पिता आदि स्वजन के कृतकर्म 
अलग हैं। उसके कर्मों का फल न तो उसके माता-पिता आदि भोग सकते हैं और न ही पुत्र आदि अपने 
भाने हुए माता-पिता आदि के द्वारा किये गये कर्मों का फल भोग सकते हैं। कोई भी स्वृजन उसके रोग 
को तन तो घटा सकता है और न ही नष्ट कर सकता है। इससे स्पष्ट है कि कर्मों का सुखद या दुःखद॑ 
फल भोगते समय व्यक्ति अकेला ही होता है। अकेला ही परलोक में जाता है, अकेला ही वहाँ से दूसरे 
लोक में जन्म लेता है। दूसरा कोई भी उसके साथ परलोक में नहीं जाता और न वहाँ से आता है। 
इसी लिए शास्त्नरकार कहते हैं-- “अब्भागमितम्मि वा दुहे “*बिदुर्मं ता सरणं न भन्‍नती ।” आशय उपर स्पष्ट 
किया जा चुका है। निष्कर्ष यह है कि इन सब कारणों से वस्तुतत्वज्ञ विद्वान किसी भी सजीव-निर्जीब 


पदार्थ को अपना शरमभूत नहीं मानते । 

स्वकर्म-सूत्र से ग्रथित सारा संसार-प्रश्त होता है कि जीव अकेला ही जन्मता-मरता और अकेला 
ही किसी गति या योनि में क्‍यों जाता-आता है ? इस प्रदन का उत्तर इस गाथा में दिया गया है- 
सब्बे समकम्सकप्पिया-'“जाइजरामरण हब्भिदुदुता ।! सभी जीव अपने-अपने कर्मों के कारण नाना गतियाँ 
योनियाँ, शरीर, इन्द्रियाँ आदि प्राप्त करते हैं। अपने ही ज्ञानावरणीयादि कर्मों के कारण जीव सृक्ष्म- 
बादर, पर्याप्त-अपर्थाप्त, सम्मूच्छिम-गर्भज तथा एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय और पंचेन्द्रियों में भी 
मनुष्य, तियेंड्च, देव या नरक आदि विभिन्‍न अवस्थाओं को प्राप्त करते हैं। दूसरा तथ्य यह है कि इन 
विभिन्‍न अवस्थाओं में भी प्राणी अपने-अपने कर्मों के प्रभाव से रोग, निर्धनता, अभाव, अपमान, संकट 


कर्जदारी, आदि विभिन्‍न कारणों से स्वयं ही शारीरिक, मानसिक एवं श्राकृतिक दुःख पाता ही शारीरिक, मानसिक एवं प्राकृतिक दुःख पाता है। ये 
अग्नि बह सह जान अडी ट दुःख मन में ही महसूस होते हैं, इसलिए इन्हें अव्यक्त-अप्रकट कहा है नहें अव्यकत-अप्रकट कहा है, क्योंकि साधारण अल्पन्ञ 


व्यवित इन्हें सहेसा जान नहीं पाता । हाँ, असातावेदनीय के फलस्वरूप दुःख आ पड़ने पर व्यक्ति के 
वाणी तथा आकृति आदि पर से दुःख को अनुमान: व्यक्त रूप से जाना जा सकता है, परन्तु सामात्य- 
तया दुःख अव्यक्त होता। दुःख एक मानसिक अंवस्था है, प्रतिकूल रूप से वेदन भी मानसिक होता 
है, जो प्रत्येक प्राणी का अपना अलग-अलग होता है ।** 

कई लोग कहते हैं कि समस्त प्राणियों को अपने-अपने कर्मों का फल मिलता है, किन्तु प्रायः देखा 
जाता है कि कई दृष्कर्म करने वाले पापी लोग पापकर्म (हत्या, लूटपाट, चोरी, व्यभिचार आदि) करते 
हैं, फिर भी वे यहाँ मौज से रहते हैं, वे सम्पन्न हैं, समाज में भी प्रशंसित हैं, ऐसा क्यो ? इसी का समा- 
धान देने हेतु सूत्रगाथा ६० का उत्तर्राद्ध प्रस्तुत है-- 


३६ (क) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पूं इे४ 
(ख) सूचकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० ७५ 


तृतीय उद्देशक : गाथा १५८ से १६० (७२५ 


“हिंडंति भयाउला सढा जाति जरामरणेहड्भिह्‌ ता” इससे दो तथ्य प्रतिफलित होते हैं-(१) यहाँ वे 
भयाकुल होकर ही घूमते हैं, (२) अथवा वे जन्म, जरा; मरण आदि से यहाँ या आगे पीड़ित रहते हैं। 
प्रायः देखा जाता है कि चोरी, डकैती, हत्या, लूटपाट, बलात्कार आदि भयंकर पाप करने वाले दुष्ट 
(शठ) लोग प्रतिक्षण आशंकित, भयभीत, दण्डभय से व्याकुल और समाज में बेइज्जती हो जाने की 
आशंका से चिन्तित रहते हैं । कई लोग तो एकान्त स्थानों में छिपकर या सरकार की नजर बचाकर 
अपत्ती जिन्दगी विताते हैं। उनका पाप उन्हें हरदम कचोटता रहता है। कोई उसकी ह॒त्या न कर दे, 
बदला न ले ले, बुरी तरह मारपीट कर अधमरा न कर दे, इस प्रकार उन दुष्कर्मियों का वह जीवन 
मुट्ठी: में रहता है। चिन्ता ही चिन्ता के कारण उनका मानसिक सन्तुलन बिगड़ जाता है। विक्षिप्त, 
अधेविक्षिप्त-सा हो जाते हैं । कभी हृदय-रोग का हमला, रक्तचाप, क्षय आदि रोगों के कारण 
जिन्दगी बर्बाद हो जाती है, असमय में ही बुढ़ापा आ जाता है। इसलिए बहुत-से लोगों को तो इसी 
जन्म में दुष्कर्म का फल मिल जाता है। मृत्यु के समय भी कई अत्यन्त भयभीत रहते हैं। अगर किसी 
को इस जन्म में अपने दुष्कर्मों का फल नहीं मिलता तो अगले जन्मों में अवश्य ही मिलता है। वे जन्म- 
मृत्यु के चक्के में पिसते रहते हैं। निःसन्देह कहा जा सकता है कि संसार में कोई किसी का ब्वाता एवं 
शरणदाता नहीं हो सकता, सभी को अपने-अपने कर्मों से तथा तदनुसार दुःखों से निपटना होता है। 
उत्तराध्ययन आदि सूत्रों में भी इसी तथ्य का उद्घाटन किया गया है ।* 


कठिन शब्दों की व्यास्या--अव्वत्तण दुहेण पाणिणो' का अर्थ वृत्तिकार के अनुसार है--अव्यक्त-- 
अपरिस्फुट शिरोबेदना आदि अलक्षित स्वभावरूप दुःख से प्राणी दुःखित हैं। चूणिकार “अव्बत्तेण' के 
बदले अवियत्तोण पाठ मानकर इसके संस्कृत में दो रूप बनाकर अर्थ करते हैं--अवियत्तेण कृती छेदने, न 
विकृतं अच्छिल्तसित्यर्थस्तेन, अथवा अवियत्त न अधिगच्छन्तेनेत्यर्थः । कृती धातु छेदने अर्थ में है। विक्ृत नहीं, 
अर्थात्‌ अविकृत-अविच्छिन्न, उस (दु:ख) से, अथवा अवियत्ते न का अर्थ--जानते हुए या स्मरण करते हुए! 
भी होता है। पहले अर्थ के अनुसार--अविच्छिन्न (लगातार) दुःख से प्राणी दुःखी होते हैं, दूसरे अर्थ 
अनुसार--ज्ञात और संस्मृत दुःख से प्राणी दुःखी होते है, 'जातिजरामरणे हडभिदृदुता' के बदले चूणिकार 
ने 'वाधिजरामरणेहि:भिदुदुत” पाठान्तर माना है, जिसका अर्थ होता है-यहाँ व्याधि, जरा एवं मरण से 
पीड़ित । 'बिदुमंतरा' का अर्थ वृत्तिकार के अनुसार है--विद्वानू-विवेकी-संसार स्वभाव का यथार्थवेत्ता। 
चूणिकार 'विदु मंता' इन दोनों पदों को 'विदु मत्वा' के रूप में पृथक्‌-पृथक करके अथ॑ करते हैं--विद्वान 
इस प्रकार जान-मानकर (पूर्वोक्त ज्ञाति आदि वस्तुओं को शरण नहीं मानते ।)75 





३७ (क) सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० ७५ के आधार पर 
(ख) देखिए प्रश्नव्याकरण सूत्र में प्रथम आस्रव द्वार और तृतीय आख्व द्वार का वर्णन । 
(ग) माणुसच्ते असारंमि वाहीरोगाण मालए । 
जरा-मरणघत्थंमि खणंपि न रमामहं ॥ “5त्तराष्ययन सूत्र अ० १६/१४ 
रे८ (क) सूच्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति, पृ० ७५ 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मूलपाठ टिप्पण) पूृ० २६ 


१७६ पृत्रकृतांग ; द्वितीय अध्ययन-वेतालौय 


जोहघिदुत्ततसा व्की जेलालसी-- 


१६१. इणमेव खर्ण वियाणिया, णो सुलभ बोहि व आहिय॑ । 
एवं सहिए४हिपासए, आह जिणे इणमेव सेसगा ॥१६॥ 


१६१. ज्ञानादि सम्पन्न या स्वहितैषी मुन्ि इस प्रकार विचार (या पर्यालोचन) करे कि यही क्षण 
(बोधि प्राप्ति का) अवसर है, बोधि (सम्यग्दर्शन या सद्वोध की प्राप्ति) सुलभ नहीं है; ऐसा जिन-राग- 
हवंष विजेता (तीर्थंकर ऋषभदेव) ने और शेष तीर्थंकरों ने (भी) कहा है । 


विवेचन--दोधिदुलभता की चेतावती-इस गाथा में शास्त्रकार वर्तमान क्षण का महत्व बताकर 
चेतावनी देते हैँ कि बोधि दुलंभ है। उत्तराद्ध में इस तथ्य की पुष्टि के लिए--समस्त राग-ढे ष-विजेता 
तीथैकरों की साक्षी देते हैं । 


इणमेव खणं--इस वाक्य में “इणं' (इर्द) शब्द प्रत्यक्ष और समीप का और खर्ण” अवसर अर्थ का 
बोधक है। 'एव' शब्द निश्चय अर्थ में है। शास्त्रकार के आश्यय को खोलते हुए वृत्तिकार कहते हैं--मोक्ष 
साधना के लिए यही क्षेत्र और यही काल, तथा यही द्रव्य और यही भांव श्रेष्ठ अवसर है। 

द्रव्यतः श्रेष्ठ अवसर--जंगम होना, पंचेन्द्रिय होना, उत्तमकुलोत्पत्ति तथा मनुष्य जन्म प्राप्ति है-- 
क्षेत्रतः भ्रष्ठ अवसर है--साढे पच्चीस जनपद रूप आरयदेश प्राप्त होता | कालतः श्रेष्ठ अवसर है--अवं्संपिणी 
काल का चतुर्थ आदि आरा तथा वर्तमान काल धर्म प्राप्ति के योग्य है। भाषतें: श्रेष्ठ अवसर है--सम्यकपृ 
श्रद्धान एवं चारित्रावरणीयं कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्त सर्वविरति स्वीकार करने में उत्साह रूप भाव 
अनुकूलता । 

सर्वज्ञोक्त (शास्त्रोक्त) कथन से ऐसा; क्षण (अवसर) प्राप्त होते पर भी जो जीव धर्माचरण था 
भोक्षमार्ग की साधना नहीं करेगा उसे फिर वोधि प्राप्त करना सुलभ नहीं होगा, यही इस गाथा का 
आंशय है ।** 

इस प्र रणा सूत्र के द्वारा साधक को गम्भीर चेतावनी शास्त्रकार ने दे दी है--एवं सहिए४हियासए 
इस प्रकार (पूर्वोक्त कथत को जानकर) ज्ञानादि सहित या स्वहितार्थी साधक को अपनी आत्मा में 
(भीतर) झांकना चाहिए । इस चेतावनी के रहस्प को खोलने के लिए वृत्तिकार एक गाथा श्रस्ठुतत 


करते हैं-- 








लद्धे लियं बोहिं, अकरें तो अणागयं च॒ पत्थेंतो । 
जअज्ने दाइ बोहि, लब्भ्रिसिं कयरेण मोल्लेण २ 


३६ (क) सूत्रक्षतांग शीलांक वृत्ति पृ० ७५ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृ्ताय अमरसुखबोधिती व्यास्या पृ० ३६४ के गराधार पर 
(ग) तुलबा--खर्ण जाणाहि पंडिए >आवचारांग सूत्र है, अण्र उ०्ए सू० ६८ ०४४ 


तृतीय उद्दोशक : गाया १६२ से १६३ १७७ 


अर्थात्‌-नो पुरुष उपलब्ध बोधि को साथंक नहीं करता और भविष्य काल में बोधि प्राप्त करने 
की अभिलाषा रखता है अर्थात्‌ यह चाहता है कि मुझे भविष्य में बोधि मिले, वह दूसरों को बोधि 
देकर क्या मूल्य चुकाकर पुतः बोधि लाभ करेगा ? 


तात्पय यह है कि आत्महितार्थी साधक को दीर्घदृष्टि से यह सोचना चाहिए कि अगर एक बार 
बोधिलाभ का अवसर खो दिया तो अधध॑पुद्गल-परावत॑न काल तक फिर बोधि (सम्यकत्व) प्राप्त करता 
दुलेभ होगा। अतः साधक सर्देव बोधि दुलभ्नता का ध्यात रखें। वह अपने अंतरतम में झांककर सदैव 
पता लगाता रहे कि बोधि-लाभ को सार्थक करने का कोई भी क्षण खोय तो नहीं है। 


. बोधिदुर्लभता का यह उपदेश केवल शास्त्रकार ही नहीं कर रहे हैं; अष्टापद पर्वत पर प्रथम 
तोर्थकर ने अपने पुत्रों को यह उपदेश दिया था, शेष तीर्थकरों ने भी यही बात कही है। 
पाठान्तर 'अहियासए' के बदले 'अधियासए' पाठान्तर भी है, जिसका अर्थ होता है--'परिषहोपसर्गो 
को समभाव से सहन करे ।* 





जिनिक्षु ज्यों व्के स्नोद्षस्ताध्यव्क च्युणों सों ऐिव्कल्नल्य-- 


१६२. अर्भावसु पुरा वि भिवखवो, आएसा वि भविस्तु सुब्वता । 
एताईं ग्रुणाईं आहु ते, कासवस्स अणुधस्मचारिणों ॥२०॥ 


१६३. तिविहेण वि पाणि सा हणे, आयहिते अणियाण संबुडे । 


एवं सिद्धा अणंतगा, संपति जे य अणागया5वरे ॥२१॥ 
१६२. भिक्ष्‌ओ ! पूर्वकाल में भी जो (सर्वज्ञ) हो चुके हैं और भविष्य में भी जो होंगे, उन 
सुबत पुरुषों ने इन्हीं गुणों को (मोक्ष साधन) कहा है। काश्यपगोत्रीय (भगवान्‌ ऋषभदेव एवं भगवान्‌ 
महावीर स्वामी) के धर्मावुगामी साधकों ने भी यही कहा है । 


१६३. सन, वचन और काया इन तीनों से प्राणियों का श्राणातिपात ज्त होकर रहे हिंसा) न करे तथा-हित 
(अपने कल्याण) में रत रहे, स्वर्गादि सुखों की वाञ्छा (निदान) से रहित, सुत्रत होकर रहे। इस प्रकार 
(रत्नन्रय. की सांथना से) अनन्त जीव (भूतकाल में) सिद्ध-मुक्त हुए हैं, (वर्तमानकाल में हो रहे हैं) 
और भर्वेत्य में भी अनन्त जीव सिद्धबुद्ध मुक्त होंगे... 

विवेचन-भिक्षुओं के मोक्षसाधक बुण : सभी तीर्थंकरों का एकमत-पअ्रस्तुत गाथाद्य में पूर्वोक्‍त 
गाथाओं में निरूपित मोक्ष साधक गुणों के सम्बन्ध में सभी तीर्थंकरों की एक वाक्यता बतायी गयी है, 
तथा पंचमहान्रत आदि अन्य चारित्र गुणों से युक्त साधकों की तीचों कालों में मुक्ति भी बतायी गयी है [** 


'अभ्विधु पुरावि....एताइगुणाई भाएता-- | इस गाथा पंक्ति का आशय यह है कि पूर्व गाथाओं में 





४० सूत्रकृतांग शीलांक बृत्ति पू० ७५ 
४६ सूजरकृतांग शीलांक वृत्ति, पू० ७५ 


१७८ ' सुच्रकृतांग : द्वितीय अध्ययन बेतालीय 
जिन भोक्ष साधक गुणों का निरूपण किया गया है, उस सम्बन्ध में अतीत, अनागत वर्तमान के सर्वेज्ञ एक 


मत है, इतना ही नहीं काश्यप गोत्रीय भगवान्‌ ऋषभदेव एवं भगवान्‌ महावीर के धर्मानुगामी साधकों 
का भी यही मत है। 


हे सुब्वआ--शब्द इस बात का सुचक है कि इन पुरुषों को जो सर्वज्ञता प्राप्त हुई थी, वह उत्तम 
व्रतों के पालत से ही हुई थी और होगी । हे हे 5 


तिविहेण वि पाणि मा हणे-संबुडे--यद्यपि मोक्ष-साधन तीन है--सम्यग्‌ दर्शन, सम्यक्‌ ज्ञान और 
सम्यक्‌ चारित्र, परन्तु यहां केवल सम्यक्‌ चारित्र (महात्रतादि) से मुक्त-सिद्ध होने का जो वर्णन किया 
है--वह इस अपेक्षा से है कि जहां स॒म्यक चारित्र आयेगा, मन कल | सम्यक्‌ ज्ञान अवश्यम्भावी है और ज्ञात 
सम्यक तभी होता है, जब दर्शन सम्पक्‌ हों। अतः सम्यक्‌ चारित्र में सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यस्दशंन का 
समावेश हो ही जाता है। अथवा पूर्व गाथाओं में सम्यन्दशन एवं सम्यग्तञान के सम्बन्ध में बहुत कुछ 
कहा ही जा चुका है, इसीलिए शास्त्रकार ने पुनरक्ति न करते हुए इतना सा संकेत कर दिया है- 
एताइ' गृणाइ' आह ते! । फिर भी शास्त्रकार उत्तराध्ययन सूत्र में उक्त अगुणिस्स नत्यि मोबजो* चारित गुण 
रहित को मोक्ष नहीं होता, इस सिद्धान्त की दृष्टि से यहां कुछ मूलभूत चारित्र गुणों का उल्लेख मात 
कर दिया है--तिविहेण वि पाणि मा हणे-। यहां सर्वंचारित्र के प्रथम गुण--अहिंसा महात्रत पालन की ' 
निर्देश समझ लेना चाहिए। अन्य चारित्र से सम्बन्ध मुख्य तीन ग्रुणों का भी यहां उल्लेख है--(१) 
आत्महित तत्पर, (२) निदान (स्वर्गादि-सुख भोग प्राप्ति की वाञ्छा रूप) से मुक्त, तथा (३) सुन्नत (तीन 
गुप्तियों से गुप्त, या पंचसंवर से युक्त ।) निष्कर्ष यह है कि सम्यग्दर्शन-ज्ञान युक्त चारित्र गुणों से अतीत 
में अनन्त जीव सिद्ध मुक्त हुए हैं, भविष्य में भी होंगे और वर्तमान में भी । चूणिकार के संपत्तसंसेज्जा 
सिज्झति' इस मतानुसार “वर्तमान में संख्यात जीव सिद्ध होते हैं। 


१६४, एवं से उदाहु अणत्तरनाणी अणुत्तरदंसी अगुत्तरताणदंसणधरे । 
मरहा णायपुत्ते भगवं वेसालीए वियाहिए ॥२२॥ त्ति 


१६४. इस प्रकार उस (भगवान्‌ ऋषभदेव स्वामी) ने कहा था, जिसे अनुत्तरज्ञानी, अनुत्तरदर्शी, 
अनुत्तर ज्ञान-दर्शन-धारक, इन्द्रादि देवों ढवारा पूजनीय (अह॑न्त) ज्ञातपुत्र तथा ऐश्वर्यादि ग्रुण युर्तते 
भगवान्‌ वैजालिक महावीर स्वामी ने वैशाली नगरी में कहा था--सो मैं (सुधर्मा स्वामी) तुमसे (जम्ह 
स्वामों आदि शिष्य वर्ग से) कहता हूँ ।' 


विवेचन--प्रस्तुत' गाथा वैतालीय या वैदारिक अध्ययन की अन्तिम गाथा है। इसमें इस अध्ययन 
का उपसंहार करते हुए श्री सुधर्मा स्वामी अपने शिष्य जम्बू स्वामी आदि से इस अध्ययन रचना कीं 


४२ (क) देखिए उत्तराध्ययन (अ० २5८/३०) में मोक्ष-विषयक सिद्धान्त-- 
तादंसणिस्स नाणं, नाणेण विणा ण हुंति चरणग्रुणा । 
अगुणिस्स नत्थि मोक्‍्खो,- नत्यि अमोकक्‍्खस्स निव्वाणं ॥/ 
(ख) (अ) सुत्रकृृतांग शीलांक वृत्ति सहित भाषानुवाद भा०१, पृ० २६८ पर से 
(व) सूयगर्डंग चूणि (मुलपाठ टिप्पण) पृ० २६ 


तृतीय उद्देशक : गाया १६४ १७६ 


इतिहास बताते हुए कहते हैं--'एवं से उदाहु -वेसालिए वियाहिए'। इसका आशय यह है कि तीन उह्द शकों 
से युवत इस वेतालीय अध्ययन में जो उपदेश है, वह भादि तीर्थंकर भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने ६८ पुत्रों 
को लक्ष्य क रके अष्ठापद पर्वत पर दिया था, उसे ही भगवान महावीर स्वामी ने हमें (गणधरों को) 
विज्ञाला नगरी में फरमाया था | उसी उपदेश को में तुमसे कहता है।........ 





भगवान महावीर के विशेषणों के अर्थ-प्रस्तुत गाथा में भगवान्‌ महावीर के ७ विशेषण उनकी मोक्ष 
प्राप्ति की गुणवत्ता एवं योग्यता बताने के लिए प्रयुक्त किये गये हैं। उनके अर्थ क्रमशः इस प्रकार हैं-- 
अणत्तर णाणी-केवलज्ञानी जिससे उत्तम (बढ़कर और कोई ज्ञान कहीं ऐसे अनुत्तर ज्ञान से सम्पन्त । 
अणुत्तरंसी--केवलदर्शन, जिससे बढ़कर कोई दर्शन न हो, ऐसे अनुत्तर दर्शन से सम्पन्त । अणुत्तर णाणदंसण 
धरे--केवल (अनुत्तर) ज्ञान-दर्शन के धारक । अरहा--इन्द्रादि देवों ह्वारा पूज्य अहंन्‌ । नायपुत्त >-शातुकुल 
में उत्तस्त होने से ज्ञातपुत्न। भगवं--ऐश्वर्यादि छः गुणों से युक्त भगवान्‌ । वेसालिए--इसके संस्कृत में 
दो रूप बनते हैं वैशालिक: और वैज्ञाल्याम्‌ । अतः 'बैसालिए' के तीन अर्थ निकलते हैं--(१) वैशाली में, 
अथवा विशाला नगरी में किया गया प्रवचन, (२) विशाल कुल में उत्पन्त होने से वेशालिक भगवान्‌ 
ऋषभदेव, (३) अथवा वैशालिक भगवान्‌ महावीर। पिछले अर्थ का समर्थन करने वाली एक गाथा 
वृत्तिकार ने दी -- “विजश्ञाला जननी यस्य, विशाल कुलमेव वा। 


विशालं वचन चास्य, तेत वैशालिको जिनः ॥* ह 
अर्थात्‌ (भगवान महावीर) की माता विज्ञाला थी, उनका कुल भी विशाल था, तथा उनका 
प्रवचन भी विशाल था, इसलिए जिनेद्ध (भगवान्‌ महावीर) को वैशालिक कहा गया है। इसलिए 
'बंसालिए वियाहिए' का अर्थ हुआ-(१) वैशाली नगरी में (यह उपदेश) कहा गया था, अथवा (२, 
वैशालिक भगवान्‌ महावीर ने (इसका) व्याख्यान किया था। 
अधिक गाथा--एक प्रति में चूणिकार एवं वृत्तिकार के द्वारा व्याख्या न॑ की हुई एक गाथा इस 
अध्ययन के अन्त में मिलती है-- 
'हृलि फम्म्वियालहुत्तमं॑ जिणवरेण सुदेसियं सया। 
जे आचरंति आहिंय॑ खवितरया वइहिति ते सिवं गति त्ति बेमि 
अर्थ--इस प्रकार उत्तम कमेविदार नामक अध्ययन का उपदेश श्री जिनवर ने स्वयं फरमाया है, 


इसमें कथित उपदेश के अनुसार जो आचरण करते हैं, वे अपने कमंरज का क्षय करके मोक्षगति प्राप्त 
कर लेते हैं। +-ऐसा मैं कहता हूँ । 


तृतीय उद्देशक समाप्त 
॥ बैतालीय : द्वितीय अध्ययन सम्पूर्ण ॥। 


४३ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रॉंक ७६ के आधार पर 
४४ सूयगडंग सुत्त मूल (जम्बूविजयजी-सम्पादित) पृ० ३० . 


उपसर्ग-परिज्ञा : तृतीय अध्ययन 
प्रेथमिक 


(] सृूत्रक्ृताँगसूत्र के तृतीय अध्ययन का नाम है--उपसर्गपरिज्ञा-- 


[] प्रतिबुद्ध (सम्यक्‌ उत्थान से उत्यित) साधक जब मोक्ष प्राप्ति हेतु रत्वत्नय की साधना करते 
जाता है, तब से लेकर साधना के अन्त तक उसके समक्ष कई अनुकूल और प्रतिकूल उपसमगे 
भाते हैं। कच्चा साधक उस समय असावधान हो तो उनसे परास्त हो जाता है, उसकी की हुई 
साधना दूषित हो जाती है । अतः साधक उन उपसर्गों को भलीभाँति जाने और उनसे पराजित ने 
होकर समभाव पूर्वक अपने धर्म पर डटा रहे तभी वह वीतराग, प्रशान्तात्मा एवं स्थितग्रश् 
बनता है । यही इस अध्ययन का उद्देश्य है।' 


0। उपसर्गों की परिज्ञा दो प्रकार से की जाती है--(१) ज्ञपरिज्ञा से उन्हें जाने और (२) प्रत्यास्यात 
परिज्ञा से उनके समक्ष डटा रहकर प्रतीकार करे । यही तथ्य उपसर्ग परिशा अध्ययन में प्रति- 
पादित है। | 


( 'उपसगे जैन धर्म का एक पारिभाषिक शब्द है। नियु क्तिकार ने उपसर्ग का निर्वेचन इस पका 
किया है-'जो किसी देव, मनुष्य या तियड्च आदि दूसरे पदार्थों से (साधक के समी५) आता 
है तथा जो साधक के देह और संयम को पीड़ित करता है वह 'उपसर्ग! कहलाता है ।* उपताप, 
शरीर-पीड़ोत्पादन इत्यादि उपसर्ग के पर्यायवाची“शब्द हैं। प्रचलित भाषा में कहें तो, साथना- 
काल में आने वाले इन विध्नों, बाधाओं, उपद्रवों और आपत्तियों को उपसर्ग कहा जाता हैं । 


(] नियु्तिकार ने 'उपसगे! को विभिन्‍न हृष्टियों से समझाने के लिए ६ निक्षेप किये हैं--( १) नाम 
उपसर्ग, (२) स्थापना-उपसर्ग, (३) द्रव्य-उपसर्ग, (४) क्षेत्र-उपस्ग, (५) काल+उपसर्ग और 
(६) भाव-उपसर्ग । | 


(] किसी का गुण शुत्य उपसर्ग नाम रख देना 'ताम-उपसर्ग' हैं, उपसर्ग सहने वाले या उपसर्गे सहते 
समय की अवस्था को चित्रित करना, या उसका कोई प्रतीक रखना /स्थापना-उपसर्ग! है, उस 


१ सुत्रक्ृतांग. शीलांक वृत्ति पत्रांक ७७: 

२ (क) “आगगंतुगों य पीलागरो य जो सो उवसग्गो ।” --सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० ४४ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७७ ः ;॒ | 
(ग) जैन साहित्य का बृहद्‌ इतिहास भा० १ प० १४२ 


प्राथमिक १८१ 


न] 


कर्ता या उपसर्ग करने का साधन द्रव्य उपसर्ग है। यह दो प्रकार का है--चेतन द्रव्यक्ृत, अचेतन 
द्रव्यक्ृत । तिर्यञ्च, मनुष्य आदि सचेतन प्राणी अंगों का घात करके जो उपसर्ग (देह पीड़ा) 
उत्पन्त करते हैं, वह सचित्त द्रब्यकृत है और काष्ठ आदि अचित्त द्रव्यों द्वारा किया गया आघात 
अचित्त द्रव्यक्ृत उपसर्ग है। | 


[] जिस क्षेत्र में क्र जीव, चोर आदि द्वारा शरीर पीड़ा, संयम-विराधना आदि होती है, अथवा 
अल हो शत है बह पवन आदि कान वस्तु किसी क्षत्र में दःख उत्पन्न करती है, उसे क्ष त्रोपसर्ग कहते हैं। जिस काल में एकान्त 
दुःख ही होता है, वह दुःघम आदि काल, अथवा-प्रीष्म, शीत आदि ऋतुओं का अपने-अपने 
समय में दुःख उत्पन्न करना कालोपसर्ग है। ज्ञानावरणीय, असातावेदनीय आदि कर्मों का उदय 
होना भावोपसग है। 

[] नाम और स्थापना को जोड़कर पूर्वोक्त सभी उपसर्ग औधिक और ओपक्रमिक के भेद से दो प्रकार 
के होते हैं । 

[] अजुभकर्म प्रकृति से उत्पन्न उपसगे औधिक उपसर्ग है, और डंडा, चाबुक, शस्त्र, मुट्ठी आदि के 
द्वारा जो दुःख उत्पन्न होता है, वहु ओपक्रमिक उपसर्ग हैं। 

[] यहाँ 'उपक्रम' का अर्थ है-जों कर्म उदय-प्राप्त नहीं है, उसका उदय होना । अत: औपक्रमिक 

- उपसगे का अर्थ हुआ--जिस द्रव्य का उपयोग करने से, या जिस द्रव्य के निमित्त से असाता- 
वेदनीय आदि अशुभकर्मों का उदय होता है, और जब अशुभकर्मोदय होता है, तब अल्प पराक्रमी 
साधक के संयम में विध्त, दोष या विधात आ जाता है, उस द्रव्य द्वारा उत्पन्न उपसर्ग को 
'औपक्रमिक उपसर्ग' कहते हैं। मोक्ष प्राप्ति के लिए प्रवृत्त मुनियों का संयम (रत्नत्रय साधक) 
ही मोक्ष का अंग है। अतः उस संयम में विष्नकारक औपक्रमिक उपसर्ग का ही इस अध्य उपसर्ग का ही इस अध्ययन 
में वर्णन है, औधिक उपसर्ग का नह वर्णन है, औधिक उपसर्ग का नहीं | 

7] ओऔपक्रमिक उपसर्ग द्रव्य रूप से चार प्रकार का होता है--दैविक, मानुष्य, ति्॑ञ्चक्ृत और 
आत्म-संवेदन रूप । 

(] इसमें से प्रत्येक के चार-चार प्रकार होते हैं। देविक (देवकृत) उपसर्ग हास्य से, ह ष से, परीक्षा 
करने के लिए तथा अन्य अनेक कारणों से होता है। मनुष्यकृत उपसर्ग भी हास्य से, हं ष से, 
परीक्षा करने के लिए एवं कुशील सेवन निमित्त से होता है। तियज्चक्ृत उपसर्ग भय से, द्वष से, 
आहार के लिए तथा अपनी संतान आदि की रक्षा के लिए होता है झ्ात्म संवेदन रूप उपसर्ग भी 

चार प्रकार का होता है (१) अंगों के परस्पर रगड़ने से, (२) भँगुलि आदि अंगों के चिपक 
जाने या कट जाने से (३) रक्त संचार रुक जाने से एवं ऊपर से गिर जाने से | अथवा (४) वात, 
पित्त, कफ और इन तीनों के विकार से भी आत्म-संवेदनरूप उपसर्ग चार प्रकार का होता है। 
पूर्वोक्त देवकृत आदि चारों उपसर्ग अनुकूल और प्रतिकूल के भेद से ८ प्रकार के है। तथा पूर्वोक्त 
चारों के ४ भेदों को परस्पर मिलाने से कुल १६ भेद उपसर्गों के होते हैं [३ 
2 32 लय न निपनर सन पन कमर + न नतक चरम त टच ड्पल व क्तफ्सन््््ल््ड््ल्ल्ल्ल्ज््ल्क्च्स् हि 








(क) सूत्रकृतांग नियुंक्ति-गा० ४५, ४६, ४७, ४८ 
(खत) सूत्रहुतांग शीलांकवृत्ति पन्नॉक ७७०७८ 


सूत्रीफृतांग--तृतीय अध्ययत--उपसर्ग परिज्ञा 
प्रस्तुत अध्ययन के में चार तथ्यों का सांगोपाँग निरुपण किया गया है-- 
(१) कैसे-कंसे उपसर्ग किस-किस रूप में आते हैं । 
(२) उन उपसर्गों को सहने में क्या-क्या पीड़ा होती है, 
(३) उपसर्गों से सावधान न रहने या उनके सामने झुक जाने से कैसे संयम का विधात होता है ! 
(४) उपसर्गो के प्राप्त होने पर साधक को क्या करना चाहिए ?* 
प्रस्तुत अध्ययन के चार उहं शक दे पु का लिहुपण है। तृतीय उतशक- उद्देशक में प्रतिकूल उपसर्गों का वर्ण॑न हैं । द्वितीय 
उद्द शक में स्वजन आदिक्ृत अनुकल उपसर्यों का निरूपण हैं। तृतीय उह शक में आत्मा में 
विषाद पैदा करने वाले अन्यततीथिकों के तीक्ष्णबचन रूप उपसर्गों का विवेचत है और चतुर्थ 
उह शक में अन्यतीर्थिकों के हेतु सहश प्रतीत होने वाजे हेत्वाभासों से वस्तुस्वरूप को विपयत को विपरीत 
रूप में ग्रहण करने से चित्त को विश्रान्त एवं मोहित करके जीवन को आचार भ्रष्ट करने वाले 
उपसर्गों का तथा उन उपसर्गों के समय स्वसिद्धान्त प्रसिद्ध मुक्ति संगत हेतुओं द्वारा यथार्थ बोध 


देकर संयम में स्थिर रहने का उपदेश है। 


चारों उद्दं शकों में क्रमशः १७, २२, २१ और २२ गाथाए गाथाएं हैं । 


इस अध्ययन की सूत्र गाथा संख्या १६५ से प्रारम्भ होकर गाथा २४६ पर समाप्त है। 


[] 0 7) 





४. (को सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्नांक ७८ 


श्र 


(ख) सूच्कृरतांग अमरसुखबोधिनी. व्याख्या पृ० ४०२ 
(क) सूत्रक्ृतांग नियुक्ति गा० ४६, ५० 
(क) सूत्रक्ृतांग शीलांक दृत्ति पत्रांक ७५ 


(ग) जैन साहित्य का बृहद्‌ इतिहास भा० ६, ४० १४२, १४३, १४४ 


उबसग्गप्रिण्णा-तइय अज्ञयणं 
पढमो उद्देसओ 


उपसग-परिज्ञा : तृतीय अध्ययन : प्रथम उद्द शक 
कु 
प्नलिक्क्त्क-सपस्तग्ग विजय :-- 


१६५. सूरं मन्नतति अप्पाणं जाव जेतं न पससति । 
जुज्झंतं दढधम्पाणं सिसुपाले व महारहं ॥ १॥ 


१६६: पयाता सूरा रणसीसे संगार्माम्म उबद्विते । 
माता पुत्तं ण याणाइ जेतेण परिविच्छए ॥ २॥ 


१६७. एवं सेहे वि अप्पुट्ठ भिवखाचरियाअकोबिए ! 
सूर॑ मन्‍तति अप्पाणं जाव लूहंन सेवई ॥ ३ ॥ 


१६५. जब तक विजेता पुरुष को नहीं देख लेता, (तव तक कायर) अपने आपको शुरवीर मानता 
है। युद्ध करते हुए हृढधर्मा (अपने प्रण पर हृढ़े) महारथी (श्रीकृष्ण) को देखकर जैसे शिशुपाल के छक्के 
छूंट गए थे । 


१६६. युद्ध छिड़ने पर युद्ध के अग्नभाग में (मोर्चे पर) पहुंचे हुए शुरवीर (वीराभिमानी पुरुष) 
(जिस युद्ध में) माता अपनी गोद से गिरते हुए बच्चे को नहों जानतो, (ऐसे कलेजा कंपा देने वाले 
भयंकर युद्ध में), जब विजेता पुरुष के द्वारा क्षत-विक्षत (चायल) कर दिये जान पर दीन हो जाते हैं। 


१६७. इसी प्रकार भिक्षाचर्या में अनिपुण तथा परीषहों और उपसर्गों का स्पशे नहीं पाया हुआ 
नवदीक्षित साधु (शक्ष) भी अपने आपको तभी तक शूरवीर मानता है, जब तक वह संयम का सेवन-- 
आचरण नहीं करता । 


विवेचन--उपसरग विजय--फितना सरल, फितना कठिन ?- प्रस्तुत तोन गाथाओं में 
साधक को हृष्टान्तों द्वारा उपसर्ग विजय की महत्ता समझाने का प्रयत्न कर रहे हैं कि ( हल 
पर विजय पाना कायर एवं शुराभिमानी पुरुष के लिए उतना आसान नहीं, जितना वह समझता 
(२) कदाचित युद्ध के मो्चे पर कोई वीराभिमानी कायर पुरुष आगे बढ़ भी जाए. किन्तु भीषण दे 
में विजेता द्वारा घायल कर दिये जाने पर वह दीन हो जाता है, (३) भिक्षाचरी आदि अडियना मे 


प्रथम उद्देशक । गाया १६८ से १६६ !्पए्‌ 


इसी प्रकार उपसर्गों को सहन करने में कायर, अथवा उपसर्गों से अछूता नवदीक्षित साधक, जो 
उपसर्ग के साथ जूझने से पहले अपने आपको शूरवीर मानता था, प्रवल उपसर्गों से पराजित हो जाता 
है । वह दीन बन जाता है, अतएवं उपसर्ग पर डटे रहने, और उसके सामने हार न मानने के लिए 
संयम का सतत अभ्यास आवश्यक है। जब तक संयम का सतत आचरण नहीं होगा तब तक साधक 
के लिए उपसर्ग--विजय अत्यन्त कठिन है। चूहं--अंर्थात्‌ रुक्ष--संयम । अष्टविध कर्म नहीं चिपकने 
(राग रहित होने) के कारण संयम को रूक्ष कहा गया है ।* । 

दढधम्माणं-का अर्थ वृत्तिकार के अनुसार--“दृढ़: समर्थो धर्मो स्वभाव: संग्रामाभंगरूपो यस्य से 
तथा तम्‌ हृढ़धर्माणम्‌” जिसका स्वभाव संग्राम में पलायित न होने का हृढ़ है; वही । चूणिकार के अनु- 
सार--“दढधन्नाणं” पाठान्तर है, अर्थ है--जिसका धवुष्य हढ़ है। | 





च्वीस्तोष्ण प्लयी प्पक्-रूपत उप्लनस्तर्ग व्के सत्य स्पन्‍च्ड स्ताध्यव्क व्की व्यच्या-- 


१६८. जदा हेमंतमासम्मि सीत॑ फुसति सवातर्ग । 
तत्थ मंदा विसीयंति रज्जहीणा व खत्तिया ॥ ४॥ 


१६४. पुद्ठे गिम्हाभितावेणं विमणे सुप्पिवासिए। 
तत्यथ मंदा विसीयंति मच्छा अप्पोदए जहा ॥ ५॥ 


१६८. हेमन्त (ऋतु) के मास (मौसम) में जब शीत (ठण्ड) (सभी अंगों को) स्पर्श करती है, तह 
मन्द प्राक्रमी (मनोदुर्बंल साधक) राज्यविहीन क्षत्रिय की तरह विषाद का अनुभव करते हैं। 


१६६. ग्रीष्म (ऋतु) के प्रंचण्ड ताप (गर्मी) से स्पशं पाया हुआ (साधक) उदास (अनमना-सा) 
और पिपासाकुल (हो जाता है।) उस (भयंकर उष्ण परीषह) का उपसर्ग प्राप्त होने पर मन्‍्द (शिथिल 
या मूढ़) साधक इस प्रकार विषाद अनुभव करते हैं, जैसे थोड़े-से जल में मछली । 


विवेचल--शीतोष्णपरिषह्‌ रूप उपसगे के समय सन्‍्द साधक की सनोदक्षा--प्रस्तुत गाथाह्यय में हेमन्त 
ऋतु में शीत और ग्रीष्मऋतु में ताप-परीषह रूप उपसर्गों के समय मन्द साधक किस प्रकार विषाद का 
अनुभव करते हैं, इसे उपमा द्वारा समझाया गया है। 


जदा हेमन्तमासम्मि”“रज्जहोणा व खत्तिया---इसका आशय यह है कि जब कभी हेमन्त ऋतु के पौष- 
माघ महीनों में ठण्डी-ठण्डी कलेजे को चोरने वाली बर्फीली हवाओं के साथ ठण्ड शरीर के सभी अंगों 
को स्पश करने लगती है, तब असह्यशीतस्पर्श से कई मन्द--अल्पपराक्रमी भारीकर्मी साधक इस प्रकार 
दुःखानुभव करते हैं, जिस प्रकार राज्यश्रष्ट होने पर क्षत्रिय (शासक) विषाद का अनुभव करते हैं। 
तात्पयं यह है-जैसे राज्यश्रष्ट शासक मन में खेद खिन्न होता है कि लड़ाई भी लड़ी, इतने सैनिक भी 


३ (क) सूत्रकृतांग शौलांक बृत्ति पत्रांक ७६ 
(ख) सूत्रकृतांग अममरसुखबोधिनी व्याख्या ४०५ 
४. सुत्रकृतांग शीर्लाक वृत्ति पत्रांक ७५-७६ 


रैफड धुत्रकृतांग--पतृतीय अध्ययन्-->उपसर्ग परिज्ञा 


अनिपुण एवं अभी तक उपसर्गों से अछ ता नवदीक्षित साधु तभी तक अपने आपको उपसर्ग विजयी शुर 
मान सकता है, जव तक वह संयम का सेवन नहीं करता । 


उपसर्ग देखते ही सुराभिभानी के छक्के छूट जाते है-साधु का वेष पहन लेने और महाक्नतों का एवं 
संयम का स्वीकार कर लेने मात्र से कोई उपसर्ग विजेता साधक नहीं हो जाता । 


उपसरों पर विजय पाना युद्ध में विजय पाने से भी अधिक कठिन है । उपसर्गों से लड़ना भी एक 
प्रकार का धर्मयुद्ध है। इसीलिए शास्त्रकार यहाँ दृष्टान्त द्वारा यह सिद्ध करते हैं कि युद्ध में जब तक 
अपने सामने विजयशील प्रतियोद्धा को नहीं देखता, तभी तक वीराभिमानी होकर गर्जता है। जैसे 
माद्रीपुत्न शिशुपाल योद्धा के रूप में तभी तक अपनी प्रशंसा करता रहा, जब तक युद्ध में अपने समक्ष" 
प्रण-हढ़ महारथी प्रतियोद्धा श्रीकृष्ण को सामने जूझते हुए नहीं देखा । यह इस गाथा का आशय है। 


शिशुपाल श्रीकृष्ण जी की फूफी (बुआ) का लड़का था। एक बार माद्री (फुफी) ने पराक्रमी 
श्रीकृष्णजी के चरणों में शिशुपाल को झुकाकर प्रार्थना की--'श्रीकृष्ण ! यदि यह अपराध करे तो भी 
तू क्षमा कर देना । श्रीकृष्णजी ने भी सौ अपराध क्षमा करने का वचन दे दिया | शिशुपाल जब जवान 
हुआ तो यौवन मद से मत्त होकर श्रीकृष्ण को गालियां देने लगा। दण्ड देने में समथ होते हुए भी 
श्रीकृष्णजी ने प्रतिज्ञा बद्ध होने से उसे क्षमा कर दिया । जब शिशुपाल के सौ अपराध पूरे हो गए, तव 
श्रीकृष्णजी ने उसे बहुत समझाया, परन्तु वह नहीं माना । 


एक बार किसी बात को लेकर शिशुपाल ने श्रीकृष्ण के साथ युद्ध छेड़ दिया । जब तक श्रीकृष्ण 
स्वयं युद्ध के मैदान में नहीं आए, तब तक शिश्ुुपाल अपने और प्रतिपक्षी सैन्य के लोगों के सामने अपनी 
वीरता की डींग हांकता रहा, किन्तु ज्यों ही शस्त्रास्त्न का प्रहार करते हुए श्रीकृष्ण को प्रतियोद्धा के 
रूप में सामने उपस्थित देखा, त्यों ही उसका साहस समाप्त हो गया, घबराहट के मारे पसीना छूटने 
लगा, फिर भी अपनी दुर्बलता छिपाने के लिए वह श्रीकृष्ण पर प्रह्मर करने लगा। श्रीक्ृष्णजी ने उसके 
सौ अपराध पूरे हुए देख चक्र से उसका मस्तक काट डाला । 


इसी दृष्टि से शास्त्रकार कहते हैं | सूरंमन्‍तति'“'महारहं । अपने को शुरवीर मानने वाला घायतर 
होते ही दीन बत जाता है--कई शूराभिमानी अपनी प्रशंसा से उत्तेजित होकर युद्ध के मोर्चे पर तो 
उपस्थित हो जाते हैं, किन्तु जब दिल दहलाने वाला युद्ध होता है, तब वे घबराने लगते हैं। युद्ध की 
भीषणता तो इतनी होती है कि युद्ध की भयंकरता से घबराई हुई माता को अपनी गोद से गिरते हुए 
प्यारे पुत्र का भी ध्यान नहीं रहता । और जब विजेता प्रतिपक्षी सुभटों द्वारा चलाए गए शस्त्रास्त्र से 
वे क्षत-विक्षत॒ कर दिये जाते हैं, तब तो वे दीन-हीन होकर गिर जाते हैं, उनका साहस टूट जाता है । 
यह भाव इस गाथा में व्यक्त किया गया है 'पयात्ता सुरा ““परिविच्छए ।' 





रे सूत्रतांग शीलांक वृत्ति सहित भाषानुवाद भा० २ पृ० ५ से & तक का सार 
२ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ७८ के आधार पर ह 
- (ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या १० ४०४ 


प्रथम उहदे शक । ग्राथा १६८ से १६६ १८ 


इसी प्रकार उपसगगों को सहन करने में कायर, अथवा उपसर्गों से अछूता नवदीक्षित साधक, जो 
उपसगं के साथ जूझने से पहले अपने आपको शूरवीर मानता था, प्रबल उपसर्गों से पराजित हो जाता 
है । वह दीन बन जाता है, अतएवं उपसर्ग पर डटे रहने, और उसके सामने हार न मानने के लिए 
संयम का सतत अभ्यास आवश्यक है। जब तक संयम का सतत आचरण नहीं होगा तब तक साधक 
के लिए उपसर्ग--विजय अत्यन्त कठिन है। बूहं--अंर्थात्‌ रूृक्ष--संयम । अष्टविध कर्म॑ नहीं चिपकने 
(राग रहित होने) के कारण संयम को रूक्ष कहा गया है।* 

दढधम्माणं--का अर्थ वृत्तिकार के अनुसार--“दृढ़: समर्थो धर्मो स्वभावः संग्रामाभंगरूपो यस्य स 
तथा तम्‌ हृढ़धर्माणम्‌” जिसका स्वभाव संग्राम में पलायित न होने का हढ़ है; वही। चूणिकार के अनु- 
सार--“दढधन्ताणं” पाठान्तर है, अर्थ है--जिसका ध्नुष्य हृढ़ है।* | 





च्ीलोष्ण परीष्मछ्ल-रूप ऊउपतसरग के सस्‍्तय्य स्तन्‍व्ह स्ताध्यक्क की व्रछा-- 


१६८. जदा हेसंतमासम्मि सीत॑ फुसति सवातर्ग । 
तत्थ मंदा विसीयंति रज्जहीणा व खत्तिया ॥ ४॥ 


१६४. पुदठे गिम्हाभितावेणं विमणे सुप्पिवासिए। 
तत्थ मंदा विसीयंति मच्छा अप्पोदए जहा ॥ ५॥ 


१६८. हेमनत (ऋतु) के मास (मौसम) में जब शीत (ठण्ड) (सभी अंगों को) स्पशे करती है, तब 
मन्द पराक्रमी (मनोदुर्बेल साधक) राज्यविहीन क्षत्रिय की तरह विषाद का अनुभव करते हैं। 


१६९. ग्रीष्म (ऋतु) के प्रच्ण्ड त्ताप (गर्मी) से स्पर्श पाया हुआ (साधक) उदास (अनमना-सा) 
और पिपासाकुल (हो जाता है।) उस (भयंकर उष्ण परीषह) का उपसर्ग प्राप्त होने पर मन्द (शिथिल 
या मूढ़) साधक इस प्रकार विषाद अनुभव करते हैं, जैसे थोड़े-से जल में मछली । 


विवेचन--शीतोष्णपरिषह रूप उपसर्ग फे सप्तय सन्‍्द साधक को भनोवजा-5प्रस्तुत गाथाद्वय में हेमन्त 
ऋतु में शीत और ग्रीष्मऋतु में ताप-परीषह रूप उपसर्गों के समय मन्‍्द साधक किस प्रकार विषाद का 
अनुभव करते हैं, इसे उपमा हारा समझाया गया है। 


जदा हेमन्तमासम्मि'रज्जहीणा व खत्तिया---इसका आशय यह है कि जब कभी हेमन्त ऋतु के पौष- 
माघ महीनों में ठण्डी-ठण्डी कलेजे को चीरने वाली बर्फीली हवाओं के साथ ठण्ड शरीर के सभी अंगों 
को स्पर्श करने लगती है, तब असह्यशीतस्पर्श से कई मन्द--अल्पपराक्रमी भारीकर्मी साधक इस प्रकार 
दुःखानुभव करते हैं, जिस प्रकार राज्यश्रष्ट होने पर क्षत्रिय (शासक) विषाद का अनुभव करते हैं। 
तात्पर्य यह है-जैसे राज्य भ्रष्ट शासक मन में खेद खिन्न होता है कि लड़ाई भी लड़ी, इतने सैनिक भी 


३ (क) सूचकझृतांग शौलांक बृत्ति पत्रांक ७६ 
(ख) सूभकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या ४०५ 
४ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ७५-७६ 


१८६ सृत्रकृतांय-तृतीय अध्ययतत---उपसगं परिज्ञा 
मारे गये और राज्य भी हाथ से गया, वैसे ही उपसर्ग सहने में कायर साधक भी कड़ाके की ठण्ड का 
उपसर्ग आने पर यह सोचकर खिन्न होता है कि "मैंने घरबार भी छोड़ा, सुख-सुविधाएँ भी छोड़ी, परिवार 
वालों को भी रुप्ट किया, फिर भी ऐसी असह्य शर्दी का सामना करना पड़ रहा है ।* 


पुट्टू गिम्हानिताबवेणं “ सच्छा अप्पोदए जहा-इस गाथा का आशय यह है कि गीप्मऋतु-ज्येष्ठ और 
आपषाढ्मास में जब भय॑कर गर्मी पड़ती है, लू चलती है, सनसनाती हुईं गर्म हवाएँ शरीर को स्पश करती 
है, कण्ठ प्यास से व्याकुल हो जाता है, उस समय अल्पपराक्रमी साधक उदास, खिन्‍न एवं अनमनान्सा 
हो जाता है। ऐसी स्थिति में विवेकमूढ अल्पसत्व नव दीक्षित साधक एकदम तड़प उठते हैं। इसे हृष्टान्त 
द्वारा समझाते हैं--जैसे कि किसी जलाशय में पानी सूखने लगता है, तब अत्यन्त अल्पजल में मछलियाँ 
गर्मी से संतप्त होकर तड़प उठती हैं, वहाँ से हटने में असमर्थ होकर वे वहीं मरणंशील हो जाती हैं।' 

फलिताये-दोनों ही गाथाओं का यह उपदेश फलित होता है कि शर्दी का उपसर्ग हो या गर्मी का, 
साधक को अपना मनोबल, धैर्य और साहस नहीं खोना चाहिए। उपसर्गों पर विजय प्राप्त करने से 
कमंनिजंरा, आत्मबल, और सहनशक्ति में वृद्धि होगी यंह सोचकर उपसर्ग-सहन के लिए कटिबद्ध रहता 
चाहिए। दोनों उपसर्गों में शीतोष्ण, पिपासा, अचेलक, अरति आदि परीषहों का समावेश हो जाता है । 

कठिन शब्दों का अर्थ--सवातगं >>हवा के साथ, किसी प्रति में इसके बदले पाठान्तर हैं-सब्बंगं- 
अर्थात्‌ सभी अंगों को । रज्जहीणा--राज्य-विहीन, राज्य से अ्रष्ट, चूणिसम्मत पाठान्तर है-रइहीणा 
अर्थात्‌-राष्ट्र से हीन, राष्ट्र से निष्कासित । गिम्हाभिताबेणं>>ग्रीष्म ऋतु ज्येष्ठ आषाढ़मास के अभिताप- 
गर्मी से | अप्पोदए८-थोड़े पानी में ।४ 


चखात्यसता- स्माकऋोछ् प्लरीप्पह् उप्तस्तगा - 
१७०... सदा दत्तेसणा दुबखे जायणा दुष्पणोल्लिया । 
कम्मत्ता दुब्भगा चेव इच्चाहंसु पुढो जणा ॥ ६॥ 


१७१. एते सद्दे अचायंता गामेसु नगरेसु वा। 
तत्थ मंदा विसीयंति संग्रामंसि व भोरुणो ॥ ७ ॥ 


. १७०. साधुओं के लिए दूसरे (ग्रहस्थ) के द्वारा दी हुई वस्तु ही एपणीय (उत्पादादि दोपरहिंत 
“होने पर ग्राह्म या उपभोग्य) होती हैं । सदैव यह दुःख (बना रहता) है, (क्योंकि) याचना' (भिक्षा माँगने) 





, ४. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रंक 5० पर से 
. - -(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखवोधिनी व्यासूयां. पृ० ४०७ पर से 
६ (कर) सूत्रकृृतांग शीलांक वृत्ति पत्रॉंक ८० पर से 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ४०८ पर से 
७. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक 5० धर 
(ख) सुयगर्डग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ३१ 


प्रथम उद्देशक ; गाया १७० से १७१ १८७ 


की पीड़ा दुस्त्याज्य (या दुःसह) होती है । प्राकृत जन (अज्ञ लोग) इस प्रकार कहते हैं कि ये (भिक्षु-साधु) 
पूर्वृकृत पापकर्म का फल भोग रहे हैं, ये अभागे हैं । 


१७१. गाँवों में या तगरों में इन (पूर्वोक्त आक्रोशननक) शब्दों को सहन न कर सकते वाले मन्द 
(अल्पसत्व साधक) आक्रोश परीषह रूप उपसर्ग के प्राप्त होने पर इस प्रकार विषाद पाते हैं, जैसे संग्राम 
में डरपोक लोग (विषाद पाते हैं) । 


विवेचन-पाचना--आकऋोश परीषह रूप उपसर्गों के समय कच्चे साधक की मनोदश्ञा-प्रस्तुत सूत्रगाथा- 

द्वय में दो उपसर्गों के समय अल्पपराक्रमी साधकों की मनोदशा का वर्णन किया गया है। वे दो उपसर्ग 

हैं--याचना परिषहरूप एवं आक्रोश परीषहरूप । | 
शक कनकमीय नयीय+कीीयनततमाननननयननननीनिन-++.“+ 203 ०+न»+»+ननननननन-+++-3 33... 


याचना-साधु के लिए कण्टदायिनी, क्यों और कैसे ?-प्रइन होता है कि साधु तो भिक्षाजीवी 
होता है फिर उसे शिक्षा माँगने में कष्ट क्‍यों होता है ? इसके उत्तर में कहा गया है--सया दत्तेसणा 
दुबखं “'दुष्पणोल्लिया--साधु भिक्षाजीवी है, इसीलिए तो प्रत्येक वस्तु याचना (माँग) करके ग्रृहस्थ से (उसके 
द्वारा) दी जाने पर लेनी या उपभोग करती होती है। ऐसी स्थिति में पहले तो साधु को भिक्षा के लिए 
घर-घर घूमना, ग्रहस्थ (चाहे परिचित हो या अपरिचित) के घर में प्रवेश करना, आवश्यक वस्तु 
भिक्षाचरी के व गाता वर मात दोषों में से किसी दोष से युक्त तो नहीं है, इस प्रकार की एषणा करना, सदैव दू:ख- 
दायक होता हैं। व पथ जोबन मे अमिगाओ ततदो शत पराबहोवरग से अनः ;। क्षुघवावेदता 
से पीड़ित किन्तु पूर्व (गृहस्थ) जीवन में अभिमान्री नवदीक्षित, पराषहोपसगे स्त अल्वसत्व 


साधक किसी के द्वार पर निर्दोष आहारादि लेने जाता है, उस समय उसकी मनःस्थिति का वर्णन 
विद्वानों ने यों किया है-- 





खिज्जह मुखलावण्णं वाया घोलेइ कंठमज्ञंसि । 
कहकहकहेइ हियय॑ देहित्ति पर भणंतस्स ॥। 


गतिस्नशो सुखे देन्यं गान्नस्वेदों विवर्णता। 
मरणे यानि चिन्हानि तानि चिन्हानि याचके ॥ 


अर्थात्‌-याचना करने से गौरव समाप्त हो जाता है, इसलिए चेहरे की कांति क्षीण हो जाती है, 
वाणी कंठ में ही घुटती रहती है, सहसा यह नहीं कहा जाता कि मुझे अमुक वस्तु दो, हृदय धक्‌-धक्‌ 
करने लगता है। | | बा 
माँगने के लिए जाने में उसके पैर लड़खड़ाने लगते हैं, उसके मुख पर दीनता छा जाती है, शरीर ह 
से पसीना छुटने लगता है, चेहरे का रंग उड़ जाता है। इस प्रकार मृत्यु के समय जो चिन्ह दिखाई देते हैं, 
वे सव याचक में दृष्टिगोचर होते हैं। 'कवि रहीम” ने भी एक दोहे द्वारा याचक को मृतक-सा बताया है-- 
“रहिमन वे नर मर चुके, जो कहुं माँगन जाहि। 
उनते पहले वे मुए, जिन मुख निकसत नाँहि ॥” 


सका अर्थ यह नहीं हैं कि याचना परीषहरूप उपसर्ग प्रत्येक साधक के लिए ही दुःखदायी 
महासत्त्व उपसर्ग सहिष्णु एवं अभ्यस्त संयमी साधक होते हैं, वे याचना के समय मन में 


१८८ धृत्रकृतांग--तृतीय अध्यपत--उपसर्गपरिज्ञा 


दीनता-हीनता, सलानि एवं मिथ्या गौरव भावना नहीं लाते, वे स्वाभिमान पूर्वक निर्दोष भिक्षा प्राप्त 
होने पर ही लेते हैं, ग्रहस्थदाता द्वारा इन्कार करने पर या, रसहीन रूक्ष, तुच्छ एवं अल्प आहारादि देने 
पर भी वह विषण्ण नहीं होते यही इस गाथा के पूर्वाद्ध का फलिताशय है। 


आक्रोश परोषह के रूप में उपसर्ग : किनके लिए सह्य-भसह्य ? इसी गाथा के उत्तराद्ध में बतलाया 
गया है कि आक्रोशपरीषह रूप उपसर्ग किस रूप में आता है-साधुओं को ग्राम या नगर में प्रवेश करते 
या भिक्षा विहार आदि करते देखकर कई अनाड़ी लोग उन पर तानाकशी करते हैं “अरे ! देखो तो, 
इनके कपड़े कितने गंदे एवं मैले हैं। शरीर भी गंदा है, इनके शरीर और मुह से बदबू आती हैं, इनके 
सिर मुडे हुए हैं, ये बेचारे भूखे-प्यासे अधनंगे एवं भिखमंगे साधु अपने पू्वक्ृत अशुभकर्मों (के फल) से 
पीड़ित हैं, अथवा ये अपने पूर्वक्ृत पापकर्मों का फल भोग रहे हैं। अथवा ये लोग घर में खेती, पशुपालन 
आदि काम धंधा नहीं कर सकते थे, या उन कामों के बोझ से दुःखी एवं उद्विग्न (आत्त) थे, इनसे काम- 
धाम होता नहीं था, निकस्मे और आलसी थे, घर में इन्हें कोई पुछता नहीं था सभी पदार्थों से तंग थे, 
इसलिए साधु बन गए हैं। ये लोग अभागे हैं, स्त्रीपुत्रादि सभी लोगों ने इन्हें निकाल (छोड़) दिया है, 
जहाँ जाते हैं वहाँ इनका दुर्भाग्य साथ-साथ रहता है ।' इसी बात को शास्त्रकार कहते हैं--'कम्मत्ता 
दुब्भगा*“जणा' अर्थात्‌--अज्ञानीजन इस प्रकार के आक्रोशमय (ताने भरे) शब्द उन्हें कहते हैं !. 


जो नाजुक, तुच्छ, उपसर्ग सहन में अनश्यस्त अल्पसत्त्व (मंद) साधक होते हैं, वे अश्ञानीजनों के 
इन तानों तथा व्यंग्य वचनों को सुनकर एकदम क्षुब्ध हो जाते हैं। ऐसे आक्ष प, निन्‍दा,  तिरस्कार एवं 
व्यंग से युक्त तथा कलेजे में तीर से चुभने वाले कटुवचनों को सुनते ही उनके मन में दो प्रकार की . 
प्रतिक्रिया होती है--(१) आक्रोश--शब्दों को सुनकर उन्हें सहने में असमर्थ होने से मन ही मन ढुंढ़ते 
या खिन्‍न होते रहते हैं, या (२) वे क्र होकर वाद-विवाद आदि पर उतर आते हैं। उस समय उत्त 
कायर एवं अपरिपक्व साधकों की मनःस्थिति इतनी दयनीय एवं भयाक्रान्त हो जाती है, जैसी कायर 
और भगौड़े सैनिकों की युद्ध क्षेत्र में पहुँचने पर या युद्ध में जब तलवारें चमकती हैं, शस्त्रास्त्र उछलने 
जगते हैं, तब होती है। यही बात शास्त्रकार कहते हैं--एते स्द अचायंता'''भोरुणों ।* 


आक्रोश-उपसर्ग विषयक इस गाथा में से यह आशय फलित होता है कि महात्रती साधक उपसगे 
_हिष्णु बसकर ऐसे आक्रोशमय वचनों को समभाव से सहन करे । 


फठिन शब्दों की व्याय्या--इृप्पणोल्लिया--दुस्त्याज्य या दुःसह । फम्मत्ता दुब्भगा चेव>-वृत्तिकार के 
अनुसार कर्मों से अति-पीड़ित हैं, पूर्व-स्वकृत कर्मों का फल भोग रहे हैं, अथवा कृषि आदि कर्मो 
'अजीविका कार्यो) से आत्तं-पीड़ित हैं, उन्हें करने में असमर्थ एवं उद्दिग्न हैं, और दुर्भाग्य युक्त हैं। 


सूत्रकृत्तांग शीलांक वृत्ति पत्नांक 5० के आधार पर 
(क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक 5० में देखिए 
(अ) कर्मभिरार्ता:, पृर्वेस्वक्ृ॒तकर्मण: फलमनुभव स्ति, यदि वा कर्मपिः कृष्यादिभिः आर्त्ता; तत्कतु मसमर्था 
उद्विग्नाः सन्‍्तः ।/ । 
(ब) दुर्भगा:--सर्वेणेव पुत्र॒दा रादिना परित्यक्ता नि्ये तिकाः सन्तः प्रत्नज्यामस्थुपगताः । 


धन 
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चूणिकार ने 'कस्मंता दुब्भगा चेव-पाठान्तर मानकर अर्थ किया है “ऊैषि-पशु-पालनादि कर्मो का अन्त- 
विनाश हो जाने, छूट जाने से ये आप्त-अभिभ्नृत (पीड़ित) हैं और दुर्भागी हैं। परढदोमणा--पृथकूजन+- 
प्राकृत (सामान्य) लोग । बचायंता--सहन करने में अशक्त ।* " | 


है) 
खध्य-परी पछ्ठ रूप्स उप्लस्तग -- 


१७२. अप्पेगे झु क्षियं भिवखु सुणी दसति लूसए। 
तत्थ मंदा विसीयंति तेजपुद्ठा व पाणिणों ॥८॥ 


१७२. (भिक्षार्थ भ्रमण करते हुए) क्ष्‌धार्त भिक्षु को यदि प्रकृति से क्रर कुत्ता आदि प्राणी 
काटने लगता है, तो उस समय अल्पसत्व विवेक मूढ़ साधु इस प्रकार दुःखो (दोन) हो जाते हैं, जैसे 
“अग्नि का स्पर्श होने पर प्राणी (वेदना से) आत्त ध्यानयुक्त हो जाते हैं। 


विवेचन--वधपरीषह के रूप में उपसग आने पर--प्रस्तुत सूत्र में वधपरीषह के रूप उपसर्ग का वर्णन 
और उस मौके पर कायर साधक की मनोदश्ा का चित्रण किया है। 


अप्पेगे झु झ्िय॑'“'तेजपरुट्ठ व पाणिणो--प्रस्तुत गाथा का आशय यह है कि एक तो बेचारा साधु भूख 
से व्याकुल होता है, उस पर भिक्षाटन करते समय कुत्ते आदि प्रकृति से क्र प्राणी उसको विचित्र 
वेष-भूषा देखकर भोंकने, उस पर झपटने या काटने लगते हैं, दाँतों से उसके अंगों को नोंच डालते हैं, 
ऐसे समय में नवदीक्षित या साधु संस्था में नवप्रविष्ट परीषह एवं उपसर्ग से अपरिचित अल्पसत्व 
'साधक घबरा जाते हैं। वे उसी तरह वेदना से कराहते हैं, तथा आत्तंध्यान करते हैं, जैसे आग से जल 


जाने पर प्राणी आतंनाद करते हुए अंग पकड़ या सिकोड़ कर बेठ जाते हैं। वे कदाचित्‌ संयम से म्रष्ट 
भी हो जाते हैं ।* 


कठिन शब्दों का अथे-अप्पेगे--अपि' शब्द सम्भावना अथ में हैं। 'एगे” का अर्थ है-कई | आशय है- 

कई साधु ऐसे भी हो सकते हैं | 'बुधियं--इसके दो और पाठान्तर हैं--बुज्ितं और झुप्चियं--तीनों का अर्थ 

है क्षुधित-भूखा, क्षुधार्त साधक । सुणी दसति लुसए--प्रकृति से क्र र कुत्ता आदि प्राणी काटने लगता है। 
. तैजपुद्का--तेज --अग्नि से स्पृष्ट--जला हुआ ।१ 


१० (क) कम्मंता--कृषी पशुपाल्यादिभिः कर्मान्ति: आप्ता: अभिभूता इत्यर्थ: ।--सूयगडडंग चूणि पृ० ३१ 
(ख) पुढो जगा--प्ृथक्‌ जना;, प्राकृत पुरुषा:, अनायेकलपा:, । हु 

११ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक ८०-८१ के माघार पर 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ४१२ 

१२ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ८०-८१- 
(स) सूयगडंग मूल तथा टिप्पणयुक्त (जम्बूविजय जी सम्पादित) पृ० ३२ 


१६० मृत्नकृतांग--तृतीय अध्ययन-- उपस्गंपरिज्ञा 
स्ाक्रोचा परीष्यछ व्के रूप्त कतें उप्यस्तग-- 


१७३: अप्पेगे पडिभासंति पाडिपंथियमागता | 
पडियारगया एते जे एते एवंजीविणो ॥ ६ ॥ 


१७४. अप्पेगे बईं जु जंति नगिणा पिडोलगा 5हमा । 
मु डा कंडूविणद्ठंगा उज्जल्ला असमाहिया ॥ १० ॥ 


१७५. एवं विप्पडिवण्णेंगे अप्पणा तु अजाणगा। 
तमाओ ते तमं जंति संदा मोहेण पाउडा ॥ ११॥ 


१७३. कई (-पुण्यहीन) साधुजनों के प्रति द्रोही (प्रतिकूलाचारी) लोग (उन्हें देखकर) इस प्रकार 
प्रतिकूल बोलते हैं-ये जो भिक्षु इस प्रकार (भिक्षावृत्ति से) जी रहे हैं, ये (अपने) पू्वक्ृत पापकर्मों का 
(फल भोग कर) बदला चुका रहे हैं । हक पक 


१७४. कोई-कोई ऐसा कहते हैं कि ये लोग नंगे हैं, परपिण्ड पर पलने वाले (टुकड़ेल) हैं, तथा 
अधम हैं, ये मुण्डित हैं, खुजली से इनके अंग गल गए हैं (या शरीर विक्नत हो गए हैं), ये लोग सूखे 
पसीने से युक्त हैं तथा प्राणियों को असमाधि उत्पन्न करने वाले दुष्ट या बीभत्स है। 


१७५. इस प्रकार साधु और सन्मार्ग के द्रोही कई लोग स्वयं अज्ञानी; मोह से आवृत (घिरे हुए) 
और विवेकरूढ़ हैं । वे अज्ञानान्धकार से (निकल कर फिर) गहन भज्ञानान्धकार में जाते हैं। 


विवेचन--साधु हें षीजनों दारा-आक्रोश उपसयं- प्रस्तुत सूतगाथात्रय में साधु-विद्व षी प्रतिकूलाचारी 

लोगों द्वारा किये जाने वाले आक्रोशपरीषह रूप उपसर्ग का वर्णन है। साथ ही अन्त में, इस प्रकार द्रोह 
मोह-युक्त मूढ़जनों को मिलने वाले दुष्कर्म के परिणाम का निरूपण हैं । । 

कठिन शब्दों की व्या्या--पडिभासंति->प्रतिकूल बोलते हैं, या चूणिकार सम्मत परिधासंति' पाठा- 

न्तर के अनुसार--परि-समनन्‍्ताद्‌ भाषन्ते परिभाषन्ते” अर्थात्‌ वे अत्यन्त बड़बड़ाते हैं। पाडिपंथियमागता- 

' प्रतिषथ:-पप्रतिकूलत्व॑ लेन चरन्ति--प्रातिपथिका:--साधुविद्वे षिण- तद्भावमागतः कथड्चित्‌ पतिपथे वा दुष्ढा 

अनार्या: ।--अर्थात्‌-प्रतिपथ से यानी प्रतिकूलरूप से जो चलते हैं वे प्रातिपथिक है, अर्थात्‌ साधु-विद्व षी 


ु है। साधुओं के प्रति द्व षभाव (द्रोह) पर उतरे हुए, कथडिचत्‌ असतु-पथ पर देखे गए अनाय॑-लोग । 


पडियारगया--वृत्तिकार के अनुसार-प्रतीकारः--पूर्वांचरितस्थ कर्मणोडठुभवस्त॑ गता:-प्राप्ता: -स्वकृत- 
कर्मफल-भोगिन:--प्रतीकांर अर्थात्‌ पूर्वांचरिंत कमंफल के अनुभव--भोग को- गतरप्राप्त। यानी स्वकृत 
पापकर्म का फल-भोग करते हैं। चूणिकार इसके बदले 'तद्बारवेदणिज्जें ते' पाठान्तर मानकर अर्थ करते हैं- 
'जेहि चेव दारेहि फतं तेहि चेव वेदिज्जतित्ति तद्ारवेदणिज्जं, जधा अदत्तादाणा तेण ण लम॑ंते। अर्थात्‌-जिन द्वारों 
(रूपों) में कर्म किये है, उन्हीं द्वारों से इन्हें भोगना पड़ेगा, जैसे--इन्‍्होंने पुर्वेजन्म | अदत्तः (बिना दिया 
हुआ) आदान (ग्रहण) कर लिया था (चोरी की थी), अतः अब ये विन्ता दिया ले नहीं सकते | एचंजी- 
विणो--इस प्रकार जीने वाले-अर्थात्‌ भिक्षा के लिए ये दूसरों के घरों में घूमते. है, - इसलिए. अन्त- 


प्रथम उद्द शक ; गाथा १७६ १६१ 


प्रान्तभोजी, दिया हुआ ही आहार लेते हैं, सिर का लोच करते हैं, समस्त भोगों से वंचित रहकर दुःखमय 
जीवन व्यतीत करने वाले हैं। बईं जुजंति--वाणी का प्रयोग करते हैं--बोलते हैं | नगिणा-- नग्त । चूणिकार 
सम्मत पाठान्तर है-'चरगा' अर्थात्‌-ये लोग परित्राजक है, घुमक्कड़ है । पिडोलगा--दूसरों से पिड की 
याचना करते हैं। अहमार-अधम है, मेले-गंदे या घिनोने है। कंडूविणट्रगा-खुजाने से हुए घावों या रगड़ 
के निशानों से जिनके अंग विकृत हो गए | उज्जल्ला-- उद्गतो जल्ल:-शुष्कप्रस्वेदो येषां ते उज्जल्भा:--स्नान 
ने करने से सूखे पसीने के कारण शरीर पर मैल जम गया है। चूरणिकार ने इसके बदले 'उज्जाया- 
पाठान्तर मानकर अथथ किया है--'उज्जातो--मूगोनष्ठ इत्य्थ: :' बेचारे ये नष्ट हो गए है--उजड़ गए है। 


असमाहिता--अशोभना बीभत्सा दुष्टा वा प्राणिनामसमाधिमुत्पादयन्तीति--अर्थात्‌ ये असमाहित है-- 
भद्दे बीभत्स, दुष्ट है या प्राणियों को असमाधि उत्पन्न करते हैं। विष्पडिबन्नार-विश्रतिपन्‍्ता:--साधु- 
सन्‍्मागंद षिण: / अर्थात्‌- साधुओं और समन्‍्मार्ग के ह पी-द्रोही | अप्पणा तु अजाणगा-स्वयं अपने आप तो 
अज्ञ ही है, तु शब्द से यह अथ्थ फलित होता है--अनन्‍्य विवेकीजनों के वचन को भी नहीं मानते | मन्दा 
मोहेण पाउडा >"ज्ञानावरणीय कर्म के उदय से तथा मोह--मिथ्यादशैन से प्रावृत--आच्छादित है । चूणिकार 
ने इस वाक्य की एक और व्याख्या की है--अधवा मतिमन्दा इत्थिगाउथा मन्दविण्णाणा स्त्री मोहेन | अर्थात्‌ 
स्त्री के अनुचर बन जाने से मतिमन्द हैं, अथवा नारीमोह के कारण मन्द विज्ञानी हैँ। तमाओ ते तम जंति 
-अज्ञान रूप अन्धकार से पुनः गाढ़ान्धकार में जाता है, अथवा नीचे से नीची गति में जाता हैं।" 
वस्तुत: विवेकहीन और साधु विद्व षी होने से मोहमूढ़ होकर वे अन्धकाराच्छुन्त रहते हैं ।१० | 

मय पल न न नम 


द्इंचा--स्तछाव्क और, स्लुणरूणनझा प्लरी प्मक्छ व्के रूप्त क्तें उप्तस्तर्ग-- 


१७६ पुदठो य दंस-मसर्एह तणफासमचाइया। 
न में दिद॒ठे परे लोएं जइ परं मरणं सिया॥ १२॥ 


१७६. डांस और मच्छरों के द्वारा स्पश किये (काठे) जाने पर तथा तृण-स्पश को न सह सकता 


हुआ (साधक) (यह भी सोच सकता है कि) मैंने परलोक को तो नहीं देखा, किन्तु इस कष्ट से मरण तो 
सम्भव ही है (साक्षात्‌ ही दीखता है) । 


१३ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ८५१ का सार 
(ख) सूयग्ंग चूणि (मु० पा० टि०) 


१४ विवेकान्ध लोगों की वृत्ति के लिए एक विद्वान्‌ ने कहा-- | 
एक हि चक्षुरमल सहजो विवेक: तद्वद्भिरेव सह संवसति द्वितीयम्‌ । 
एतद्‌ हयं भुवि न यस्य स तत्त्वतोष्न्धः तस्यापमार्ग चलने खलु को5्पराध:ः ? 
“एक पवित्न नेत्र तो सहज विवेक है, दूसरा है--विवेकी जनों के साथ निवास । संसार में थे दोनों आँखें जिसके 
नहों है,.वह वस्तुतः अन्धा है । अगर वह कुमार्ग पर चलता है, तो अपराध ही क्या है ? 


१६२ घृश्रकृतांग---तृतीय अध्ययन--उपंसगेपरिज्ञा 


विवेचन---दंश-मशकफ परीषह और तृणस्परश परीषह के रूप में उपसर्ग : कायर साधक का दुश्चिन्ततन-- 
अस्तुत सूत्र में दो परीषहों के रूप में उपसरगों का निर्षण करते हुए कायर एवं मनोदुबंल साधक का 
दुद्चिन्तन अभिव्यक्त किया है- किया है--परुट्ठोयतणफासमचाइया । न में दिट्ठु ““परं मरण सिया। इसका आशय यह 
हैं कि साधु प्रायः सभी प्रान्तों-प्रदेशों में विचरण करता है। कोंकण आदि देशों में. साधु को बहुत डांस- 
मच्छरों से पाला पड़ता है। वे साधु के तन पर सहसा टूट पड़ते हैं, साथ ही घास की शय्या पर जब 
नवदीक्षित साधु सोता है तो उसका खुदंरा स्पर्श चुभता है। इस प्रकार डांस-मच्छरों के उपद्रव तथा 
तृण स्पर्श के कारण उपसर्ग सहन में अनभ्यस्त नवदीक्षित साधु एकदम झुझला उठता है। वह प्रायः 
ऐसा सोचता है कि आखिरकार मैं यह सब कष्ट क्‍यों सहन कर रहा हूँ ? व्यर्थ ही कष्ट में अपने को 
क्यों डालू” ? कष्ट सहन तो तभी सार्थक हो, जबकि परलोक हो, न तो मैंने परलोक को देखा है और 
न ही परलोक से लौटकर कोई मुझे वहाँ की बातें बताने आया है। प्रत्यक्ष से जब परलोक नहीं देखा 
तो उसका अनुमान भी सम्भव नहीं । अतः मेरे इस वृथा कष्ट सहन का नतीजा सिफे कष्ट सहकर मर 
जाने के सिवाय और क्‍या हो सकता है ? 

इस प्रकार दुश्चित्तन करके कच्चा और कायर साधक उपसर्ग-सहन या उपसगग-विजय का सुपथ 
छोड़कर सुकुमार एवं असंयमी बन जाता है ।** उत्तराध्ययन सूत्र में भी उपसर्ग विजयोद्यत साधु को 
इस प्रकार का दुश्चिन्तन करने का निषेध किया गया है ।* 


व्केछात्कोच्य स्नौर ऋह्ाच्यर्् व्के रूप्न सों उपयस्तर्ग-- 


१७७. संतत्ता केसलोएणं बंभवेरपराजिया । 
तत्थ संदा विसोयंति मच्छा पविद्ठा व केयणे ॥ १३ 0 
१७७- केश-लुजञ्चन से संतप्त (पीड़ित) और ब्रह्मचयं पालन से पराजित (असमर्थ) मन्द (जड़- 
तुच्छ प्रकृति के साधक (प्रव्॒ज्या लेकर) मुनिधरम में इस प्रकार क्लेश पाते हें, जैसे जाल में फंसी हुई 
मछलियाँ तड़फती हैं । 
विवेचन--केशलोच एवं ब्रह्मचर्थ पालन रूप उपसर्ग--प्रस्तुत सूत्रगभाथा (१७७) में केशलोच और 
ब्रह्मचर्य पालन रूप उपसर्गों के समय नवदीक्षित साधक की मनोदशा का चित्रण किया गया है। दोनों 


उपसर्गों पर विजय पाने की प्रेरणा इस गाथा का फलिताथ है। 
केशलोच : दीक्षा के पश्चात्‌ सबसे कठोर परीक्षा रूप उपसर्ग--साधु-दीक्षा लेने के बाद जब सर्वप्रथम 





१५ (क) सुत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृू० ४१६ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृत्तांग शीलांक वृत्ति पत्रांक 5५१ के आधार पर 
१६ देखिये उपसर्ग या परीषह को सहने में कायरों के वाक्य -- 
(अ) 'को जाणइ परे लोए, अत्थि वा नत्थि वा पुणो। 
(ब) “नत्वि-नुणं परे लोए, इड्ढी वा वि तवस्सिणों 
अदुवा वंचिओोमित्ति, इइ भिक्‍खू न चितए ॥7 


--उत्तरा० अ० ९/६ 


--उत्तराष्ययन अ० २४४ 


: प्रथम्त उद्देशक गाथा : १७८ से १८० १६३ 


केशों को जड़ से उखाड़ा जाता है, उस समय कई बार रक्त बह जाता है, कच्चा और कायर साधक 
घबरा जाता है; मन ही मन सतप्त होता रहता है। इसलिए कहा है--“संतत्ता केसलोएणं ।” 


ब्रह्मचर्य-पालन भी कम्त कठिन उपसर्ग नहीं-जों साधक कच्ची उम्र का होता है, उसे कामोन्माद का 
पूरा अनुभव नहीं होता। इसलिए कह देता है--कोई कठिन नहीं है मेरे लिए ब्रह्मचयं पालन ! परच्तु 
मनरूपी समुद्र में जब काम का ज्वार आता है, तब वह हार खा जाता है, मन में पूर्वभुक्त भोगों या गृहस्थ 
लोगों के दृष्ट भोगों का स्मरण, और उससे मन में रह रह कर उठने वाली भोगेच्छा की प्रबल तरंगों 
को रोक पाना उसके लिए बड़ा कठिन होता है। वह उस समय घोर पीड़ा महसूस करता है, जैसे 
जाल में पड़ी हुई मछली उसमें से निकलने का मार्ग न पाकर वहीं छंटपटाती रहती है, और मर 
जाती है, वैसे ही साधु संघ में प्रविष्ट साधु भी काम से पराजित होकर भोगों को पाने के लिए छुट- 
पटाते रहते हैं और अन्त में संयमी जीवन से भ्रष्ट हो जाते हैं। इसी लिए कहा है--“बंभचेरपराइया' मच्छा 
पविट्ठा केयणे -का अर्थ--केतन यानी मन्‍्त्स्यबन्धन में प्रविष्ट-फंसी हुई मछलियाँ। “विद्धा' पाठान्तर भी 
है। उसका अर्थ होता है-(कांटे) से बींधी हुई मछलियाँ जैसे बन्धन में पड़ी तड़फती हैं ।** | 


वध्य-व्॑ध्य-प्नरीष्मछ्ठ व्के रूप्त मों उपतस्वर्ग-- 


१७८. आतदंडसमायारा मिच्छासंठियभावणा । 
हरिसप्पदोसमावण्णा केयि लूसंतिष्णारिया ॥ १४॥ 


१७९. अप्पेगे पलियंतंसि चारि चोरो त्ति सुब्बयं । 
बंधंति भिक्‍खुयं बाला कसायवयणेहि य ॥ १५॥ 


१८०. तत्थ दंडेण संवीते मुटिटिणा अदु फलेण वा । 
णातीणं सरतो बाले इत्थी वा कुद्धधामिणो ॥ १६ ॥ 


१७८- जिससे आत्मा दण्डित होता है, ऐसे (कल्याण-अ्रष्ट) आचार वाले, जिनकी भावना 
(चित्तवृत्ति) मिथ्या बातों (आग्रहों) में जमी हुई है, और जो राग (-ह॒ष) और प्रद्वेष से युक्त हैं, ऐसे 
कई अनाये पुरुष साधु को पीड़ा देते हैं । 


१७६. कई अज्ञानों लोग अनायंदेश की सीमा पर विचरते हुए सुब्रती साधु को यह गुप्तचर है, 
यह चोर है, इस प्रकार (के सन्देह में पकड़ कर) (रस्सी आदि में) बांध देते हैं और कषाययुक्त (--कटु) 
वचन कहकर (उसे हैरान करते हैं।) ह हक 


१७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक 5२ 
(ख) सूयगर्ंग चूणि (भू० पा० टिप्पण) पृ० ३२ 


१६४ - . सुत्रकृतांग-- तृतीय॑ अध्येयल---उपसगंपरिज्ञा 


१८०. उस अनाय॑ देश की सीमा पर विचरण करने वाले साधु को डंडों से, मुक्कों से अथवा 
बिजोरा आदिं फेल से (या फलक-पटिये से, अथवा भाले आदि से) पीटा जाता है, तव वह नवदीक्षित 
अज्ञ साधर्क अपनें बन्धु - बन्धवों को उसी प्रकार स्मरण करता है, जिस प्रकार रुष्ट होकर घर से भागने 
वाली स्त्री अपने स्वजनवर्ग को (स्मरण करती है |) . 


... विवेचन--वध-बन्ध परीषह रूप उपसर्ग-प्रस्तुत सूत्रगाथात्रय में वध और बन्ध परीषह के खूप में 
उपसर्ग साधक को किस प्रकार पींड़िंत करते हैं? उसका विशद निरूपण है। ।॒ 


पीड़ा देने वाले कौन ? कई सुत्रती साधु सहज भाव से अनार्य देश के पारिपा्श्विक सी मावर्ती प्रदेश 
में विचरण करते. हैं, उस समय उन्हें कई अनाय॑- पीड़ा देते हैं। .अनायों के लिए यहाँ तीन विशेषण 
प्रयुक्त किये गए हैं--(१) आतदण्ड समायारा, (२) मिच्छासंठिय भावणा और (३) हरिसप्पदोसमावण्णा : अर्थात्‌ 
जो अनाय॑ अपनी आत्मा को ही कर्मबन्ध' से दण्डित करने वाले कल्याण भ्रष्ट आचारों से युक्त होते हैं, 
जिनकी बुद्धि. मिथ्यात्व दोष से जकड़ी हुई है, तथा जो राग और द्वष से कलुषित हैं । 


किस पकार पीड़ित करते हैं ?--वे अनार्य लोग सीमाचारी सुविहित साधु को यह खुफिया हैं, या 
यह चोर है, इस प्रकार के सन्देह में पकड़ करके बांध देते - हैं, कषायवद्य अपशब्द भी कहते हैं, फिर उसे 
डंडों, मुक्‍्कों और लाठियों से पीठते भी हैं । 


उस समय उपसर्ग से अनष्यस्प साधक की सनौदशा-उस समय अनाड़ी लोगों द्वारा किये गए प्रह्मर . 
से घबराकर संयम से भाग छूंटने की मनोवृत्तिवाला कच्चा और अज्ञ नवदीक्षित साधक अपने माता- 
पिता या स्वजन वर्ग को याद करके उसी प्रकार पछताता रहता है, जिस प्रकार कोई स्त्री घर से रूवकर 
भाग जाती है, किन्तु कामी लोगों द्वारा पीछा करके बलातू पकड़ ली जाती है, उस समय वह अपने 
स्वजनों को याद करके पश्चात्ताप करती है। 


शास्त्रकार ने ऐसे उपसर्गों के समय साधक को सावधान करने के लिए ऐसी सम्भावनाएँ व्यक्त 
की है।** ह रा ै 
कठिन शब्दों की व्याष्या-- पलियंतंसिर-अनार्य देश के पर्यन्त सी माप्रदेश में विचरण करते हुए । चारि-- 
खा रिक गुप्तंचर, चू्णिकार इंसको अर्थ कंरंतें हैं---चारिको5यं चारयतीति चारकः येषां परस्पर विरोधस्ते चारिक 
'पिंह्येंन संबंदन्ते । अर्थात्‌ - यह चारिक है। जिन॑ राज्यों का परस्पर विरोध होता है, वे उसे चारिक-- 
विरोधी-गुप्तचर समझते हैं | कसायवयणेहि--क्रोधादि कषाय युक्त बचनों से पीड़ित॑ करते हैं। चूणिकार 
'कसायवसणेहि-पाठाल्तर मानकर अर्थ करते हैं--काषायरंग के वस्त्रों से सज्जित करके कई कार्पटिक 
पाषण्डिक लोंग उस साधु की भर्त्सना करते हैं, रोकते है या नचाते हैं। अथवा कषाय के वश होककर के 
पीड़ित करते हैं | संबीत्ति--पीटे.जांने पर या प्रहत-घायल किये जाने पर ।** ह ह 


१८ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक 5२ के आधार पर 

(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ४१७ से ४१६ तक का सारांश 
१६ (क) सूचरकृतांग शीलांकवृत्ति पृ० फर 

(ख) सूयगरड्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पूं० ३३ 


प्रथम उह शक : गाथा १८१ १६५ 
उप्तस््यगों से जाछल : व्लायर स्ताध्यव्कों कहा पत्कायचक्‍ं-- 


१८१. एते भो फसिणा फासा फरुसा दुरहियासया । 
ह॒त्थी वा सरसंबीता कीबाइवसा गता गिहं ॥ १७ ॥ ति बेमि ॥। 


१८१ है शिप्यो ! ये (पूर्वोक्त) समस्त (उपसर्गों और परीषहों के) स्पर्श (अवश्य ही) दुःस्सह और 
कठोर है, किन्तु बाणों से आहत (घायल) हाथियों की तरह विवश (लाचार) होकर वे ही (संयम को 
छोड़कर) घर को चले जाते हैं, जो (कायर) हैं। “यह मैं कहता हूँ । 


विवे्दन--उपसर्यों से आहत : असमर्थ साधकों का पलायन-इस गाथा में पूबंगाथाओं में उक्त दुःसह 
एवं कठोर परीषहोपसभ्भों के समय कायर पुरुष की पलायनवृत्ति का उल्लेख शिष्यों को सम्बोधित करते 
हुए किया गया है। 


पूर्थोक्त उपसर्गों के स्पर्श कैसे ? इस उदह्दशक में जितने भी परीषहों या उपसर्गों का निरूपणं किया 
गया है, उन सब के स्पश्॑- स्पर्शेन्द्रयजनित अनुभव--अत्यन्त कठोर हैं तथा दुःसह्य हैं । कप 


उन उपसरस्प्शों का प्रभाव किन पर कितना ? उपसर्ग या परीषह तो जैसे हैं, वंसे ही हैं, अन्तर तो 
उनकी अनुभूति में होता है। जो साधक कायर, कच्चे और गुरुकर्मी होते हैं, उन्हें ये स्पर्श अत्यन्त तीब्र, 
असह्य लगते हैं। फलतः जिस तरह रणक्षेत्र में वाणों के प्रहार से पीड़ित (घायल) हाथी मैदान छोड़कर 
भाग जाते हैं, उसी तरह वे अपरिपक्व साधक परीषहों और उपसर्गों की मार से पीड़ित एवं विवश 
होकर संयम को छोड़कर पुनः थ्रृहवास में प्रवत्त हो जाते हैं, लेकिन जो परिपक्व बोर साधक होते हैं, वे 
संयम में डटे रहते हैं ।१० ः । 


कठिन शब्दों की व्याव्या--सरसंबीता--बाणों के प्रह्म एंसे आकुल या पीड़ित । क्षदू--असमर्थ, कायरे 
साधक । अवसा-परवेश या गुरु कर्माधीन (भारीकर्मा) चूणिकार 'कीवाध्वसा' के बदले दो पाठान्तर भ्रस्तुत 
करते हैं--'क्ीवा बसगा' और “तिब्बसढगा” प्रथम पाठान्‍्तर का अथे किया गया है-'क्लीबा बशका नाम 
परीषहे बशका#'-अर्थात्‌-क्लीव (असमर्थ कायर) और वशक अर्थात्‌-परीषहों से विवश | द्वितीय 
पाठान्तर का अर्थ है--“तीत्र' शठा: तीब्रशठा: तीब्रर्बा शठाः तीत्रशठा:, तीन :परीषहैः प्रतिहता:।” 
अर्थात्‌ तीन्र शठता (धृष्टता) धारण किये हुए तीब्रशठ, अथवा तीज्र परीषह] से शठ प्रतिहत-पीड़ित । 
वृत्तिकार ने भी 'तिब्बसढ़ा पाठान्तर का उल्लेख करके अर्थ किया है-तीज्ौरूपसगेरभिद्र ता: शठा: शर्ठां- 
नुष्ठाना: संयम परित्यज्य गृहंगता: ।” अर्थात्‌-तीत्र उपसर्गों से पीड़ित शठ यानी शठता का कार्य करने 
वाले ।! हि 

प्रथम उद्देशक समाप्त 


[7 





२० सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक फरे के आधार पर 
२१ (क) सूत्रकुृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक 5३ 
(ख) सुयगड्डंग चूणि (मु० पा० टि०) पृ० ३३ 


१६४ . सुत्नुकृतांग-- तृतीय अध्ययन्---उपसर्ग परिज्ञा 


१८०. उस अनाय॑ देश की सीमा पर विचरण करने वाले साधु को डंडों से, मुक्कों से अथवा 
बिजोरा आदि फल से (या फलक-पटिये से, अथवा भाले आदि से) पीटा जाता है, तब वह नवदीक्षित 
अज्ञ साधक अपने बन्धु-बन्धवों को उसी प्रकार स्मरण करता है, जिस प्रकार रुष्ट होकर घर से भागने 
वाली स्त्नी अपने स्वजनवगं को (स्मरण करती है ।) 


विवेचन--वध-बन्ध परीषह रूप उपसर्ग--प्रस्तुत सुत्रगाथात्रय में वध और बन्ध परीषह के खूप में 
उपसग्ग साधक को किस प्रकार पीड़ित करते हैं? उसका विशद निरूपण है। 


पीड़ा देने वाले कौन ? कई सुत्रती साधु सहज भाव से अनाय॑ देश के पारिपार्श्विक सीमावर्ती प्रदेश 
में विचरण करते हैं, उस समय उन्हें कई अनाय॑े पीड़ा देते हैं। अनायों के लिए यहाँ तीन विशेषण 
प्रयुक्त किये गए हैं--(१) आतदण्ड समायारा, (२) मिच्छासंठिय भावणा और (३) हरिसप्पदोसमावण्णा : अर्थात्‌ 
जो अनाय॑ अपनी आत्मा को ही कर्मंबन्ध से दण्डित करने वाले कल्याण भ्रष्ट आचारों से युक्त होते हैं, 
जिनकी बुद्धि मिथ्यात्व दोष से जकड़ी हुई है, तथा जो राग और द्वष से कलुषित हैं । 


फिस पकार पीड़ित करते हैं ?--वे अनाय लोग सीमाचारी सुविहित साधु को यह खुफिया हैं, या 
यह चोर है, इस प्रकार के सन्देह में पकड़ करके बांध देते हैं, कषायवश अपशब्द भी कहते हैं, फिर उसे 
डंडों, मुक्कों और लाठियों से पीठते भी हैं । 


उस समय उपसर्ग से अनष्यस्प साधक की मनोदशा--उस समय अनाड़ी लोगों द्वारा किये गए प्रह्मर 
से घबराकर संयम से भाग छूटने की मनोवृत्तिवाला कच्चा और अज्ञ नवदीक्षित साधक अपने माता- 
पिता या स्वजन वर्ग को याद करके उसी प्रकार पछताता रहता है, जिस प्रकार कोई स्त्री घर से रूठकर 
भाग जाती है, किन्तु कामी लोगों द्वारा पीछा करके बलातू पकड़ ली जाती है, उस समय वह अपने 
स्वजनों को याद करके पश्चात्ताप करती है । 


शास्त्रकार ने ऐसे उपसर्गों के समय साधक को सावधान करने के लिए ऐसी सम्भावनाएँ व्यक्त 
की है।* . 
कठिन शब्दों की व्याख्या-- पलियंतंसिर- अनाय देश के पर्यन्त सी माप्रदेश में विचरण करते हुए | चारि-- 
चांरिक॑ गुप्तंचर, चूणिकार इंसका अंथं करते हैं--चारिकोध्यं चारयतीति चारकः येषां परस्पर विरोधस्ते चारिक 
'घिल्येन संबंदन्ते । अर्थात्‌ -यहूं चारिके है। जिन राज्यों का परस्पर विरोध होता है, वे उसे चारिक-- 
विरोधी-गुप्तचर समझते हैं। कसायवयणेहि--क्रोधादि कषाय युक्त वचनों से पीड़ितं करते हैं । चूणिकार 
'कसायवसर्णहि-पाठान्तर मानकर अर्थ करते हैं--काषायरंग के वस्त्रों से सज्जित करके कई कापंटिक 
पाषण्डिक लोग उस साधु की भत्सना करते हैं, रोकते है या नचाते हैं। अथवा कपाय के वश होककर के 
पीड़ित करते हैं | संवीत्ते-पीटे जाने पर या प्रहत-घायल किये जाने पर ।* ह 


१८ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक 5५२ के आधार पर 

(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ४१७ से ४१९६ तक का सारांश 
१६ (क) सूत्रकृतांय शीलांकवृत्ति पृ० 5२ 

(ख) सूयगर्डंग चूणि (मु० पा० टिप्पण) पृ० ३३ 


प्रथम उह शक : गाथा १८ १६५ 
उप्लसरयया से आहछल : व्कलायर स्वाध्यव्कों व्छा प्लत्कायस्पं-- 


१८१. एते भो फसिणा फासा फरुसा दुरहियासया | 
ह॒त्यी वा सरसंवीता कीवाध्वसा गता गिहं ॥ १७॥ ति बेसि ॥ 


१८१. है शिप्यो ! ये (पूर्वोक्त) समस्त (उपसर्गों और परीषहों के) स्पर्श (अवश्य ही) दुःस्सह और 
कठोर है, किन्तु बाणों से आहत (घायल) हाथियों की तरह विवश (लाचार) होकर वे ही (संयम को 
छोड़कर) घर को चले जाते हैं, जो (कायर) हैं। . --यह मैं कहता हूँ। 


विवेर्चन--उपसर्गो से आहत : असमर्थ साधकों का पलायन-इस गाथा में पूर्वगाथाओं में उक्त दुःसह 
एवं कठोर परीषहोपसर्गों के समय कायर पुरुष की पलायनवृत्ति का उल्लेख शिष्यों को सम्बोधित करते 
हुए किया गया है। 


पूर्षोक्त उपसर्गों के स्पर्श कैसे ? इस उद्दं शक में जितने भी परीषहों या उपसर्गों का तिरूपण किया 
गया है, उन सब के स्पर्श- स्पर्शेन्द्रियजनित अनुभव-अत्यन्त कठोर हैं तथा दुःसह् हैं । ' 


उन उपसरंस्पक्ों का प्रभाव किन पर कितना ? उपसर्ग या परीषह तो जंसे हैं, वेसे ही हैं, अन्तर तो 
उनकी अनुभूति में होता है। जो साधक कायर, कच्चे और गुरुकर्मी होते हैं, उन्हें ये स्पर्श अत्यन्त तीज्न, 
असझ्य लगते हैं। फलतः जिस तरह रणक्षेत्र में वाणों के प्रहार से पीड़ित (घायल) हाथी मैदान छोड़कर 
भाग जाते हैं, उसी तरह वे अपरिपक्व साधक परीषहों और उपसर्गों की मार से पीड़ित एवं विवश 
होकर संयम को छोड़कर पुनः भृहवास में प्रवृत्त हो जाते हैं, लेकिन जो परिपक्व वीर साधक होते हैं, वे 
संयम में डटे रहते हैं ।*” 
कठिन शब्दों को व्यास्या--सरसंवीता--बाणों के प्रह्म॒[से आकुल या पीड़ित । फीवा--असमथ्थ, कायरे 
साधक । अवसा-परवश या गुरु कर्माधीन (भारीकर्मा) चूणिकार 'कीवाश्वसा' के बदले दो पाठास्तर प्रस्तुत 
करते हैं--'कीबा बसगा' और “तिव्वसढगा' प्रथम पाठान्तर का अर्थ किया गया है--'क्लीवा बशका नाम 
परीषहे बशक।:“--अर्थात्‌-क्लीव (असमर्थ कायर) और वशक अर्थात्‌-परीषहों से त्रिवश | द्वितीय 
पाठन्तर का अर्थ है--'तीत्र' शठाः तीब्रशठाः तीब्रर्वा शठाः तीब्रशठा:, तीब्रै:परीषहैः प्रतिहता:।” 
अर्थात्‌ तीत्र शठता (धृष्टता) धारण किये हुए तीज्द्यठ, अथवा तीत्र परीषह] से शठ प्रतिहत-पीड़ित । 
वृत्तिकार ने भी 'तिब्बसढ़ा पाठान्तर का उल्लेख करके अर्थ किया है-तीत्रौरूपसगे रभिद्र ता: शठाः शठां- 
ता संयम परित्यज्य गृहंगता: ।” अर्थात्‌-तीज्न उपसर्गों से पीड़ित शठ यानी. शठता का कार्य करने 
वाले ।* 
प्रथम उद्ेशक सप्ताप्त 


[7 


२० सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक फ३े के आधार पर 
२१ (क) सूच्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ८३ 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मृ० पा० टि०) पु० ३३ 


१६६ सुत्रकृतांग--तृतीय अध्येयन--उपस्गपरिज्ञा 


बिइओ उद्देसओ 


द्वितीय उद्देंशक 
आअस्तुद्धात्ठ उप्सस्तर्ग : सूद्ष्त्र संग रूप एव छुस्लर-- 


१८९ अहिमे सुहुमा संगा भिक्‍्खुणं जे दुरुत्तरा। 
जत्थ एगे विसीयंति ण चयंति जवित्तए ॥ १ ॥ 


१८२. इसके (प्रतिकूल उपसगे के वर्णन के) पश्चात्‌ ये सूक्ष्म (स्थूल रूप से प्रतीत न होते वाले-- 
अनुकूल) संग बन्धु-बान्धव आदि के साथ सम्बन्ध रूप उपसर्ग हैं, जो भिक्षुओं के लिए दुस्त र-दुरति- 
क्रमणीय होते हैं। उन सूक्ष्म आन्तरिक उपसर्गों के आने पर कई (कच्चे) साधक व्याकुल हो जाते हैं-- 
वे संयमी जीवन-यापन करने में असमर्थ बन जाते हैं । 


विवेचन--सुक्ष्म-अनुकूल उपसर्ग: दुस्तर एवं संयमच्युतिकर--प्रस्तुत सूत्रगाथा में अनुकूल उपसर्गों का 
वर्णन प्रारम्भ करते हुए शास्त्रकार उनका परिचय देते हैं। अनुकूल उपसर्यों की पहिचान दो प्रकार से 
होती है--(१) ये सूक्ष्म संग रूप होते हैं, . (२) दुरुत्तर होते हैं। इनका प्रभाव विवेकमूढ़ साधक पर दो 
तरह से होता है--(१) वे घबरा जाते हैं, या (२) संयमी जीवन निभाने में असमर्थ हो जाते हैं ? 


ये उपसर्ग सूक्ष्म और दुरुत्तर क्यों 7--स्थूल दृष्टि से देखने वाला इन्हें सहसा उपसर्ग नहीं कहेगा, 
बल्कि यह कहेगा कि इन आते वाले उपसर्गों को तो आसानी से सहत किया जा सकता हैं। 
इनको सहने में काया को कोई जोर नहीं पड़ता। इसीलिए श्ास्त्रकार कहते हैं-“अहिमे सुहमा संग 
सिषण॒णं जे दुरत्तरा', आशय यह है कि अपने पूर्वाश्नम के माता-पिता, भाई-बहन, स्त्री-पुत्र आदि स्वजनों 
का मधुर एवं स्नेहस्निग्ध संसर्ग (सम्बन्ध) रूप उपसर्ग इतना सूक्ष्म होता है कि वह साधक के शरीर पर 
हमला नहीं करता, अपितु उसके मन पर घातक आक्रमण करता है, उसकी चित्तवृत्ति में उथल-पुथलर 
मचा देता है। इसीलिए इस संगरूप उपसर्ग को सूक्ष्म यानी आन्तरिक बताया गया है। प्रतिकूल उपसर्ग 
तो अकद स्य ते बाह्य बी को को विक्ृत करते हैं, किन्तु ये (अनुकूल) उपसर्ग वाह्म शरीर को विडत 
करके साथक के बनता: ही विका बाकि 

इन सूक्ष्मसंगरूप उपसर्गों को दुस्तर (कठिनता से पार किये जा सकतेवाले) इसलिए बताया 
गया है कि प्राणों को संकट में डालने वाले प्रतिकूल उपसर्गों के आने पर तो साधक सावधान होकर 
मध्यस्थवृत्ति धारण कर सकते हैं, जबकि अनुकूल उपसर्ग आने पर मध्यस्थ वुत्ति का अवलम्बन लना 
अतिकठिन होता है। इसीलिए सूक्ष्म या अनुकूल उपसग को पार करना अत्यन्त दुष्कर बवाया गया है।' 





१ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति सहित भाषानुवाद भा० २, पृ० २५ का सारांश 
(ख) सूरकृतांग शीलांक' वृत्ति पत्नांक ८ पर से 
(ग) सूत्रकृतांग अमर सुख बोधिनी व्याख्या पृ० ४२३ के भाघार पर 


द्वितीय उद्देशक : गाया १८३ से १६५ १६७ 


इन उपसर्गों का प्रभाव-गाथा के उत्तराद्ध में इन उपसर्गों का प्रभाव बताया गया है। इन अनुकूल 
उपसर्गों के आने पर कई महान्‌ कहलाने वाले साधक भी धर्माराधना या संयम-साधना से विचलित 
एवं भ्रष्ट हो जाते हैं, सुकुमार एवं सुखघुविधा-परायण कच्चे साधक तो बहुत जल्दी अपने संयम से 
फिसल जाते हैं, सम्बन्धियों के मोह में पड़कर वे संयम पालन में शिथिल अथवा धीरे-धीरे सर्वेथा भ्रष्ट 
हो जाते हैं। वे संयम पूर्वक अपनी जीवन यात्रा करने में असमर्थ हो जाते हैं। सदनुष्ठान के प्रति वे 
विषण्ण (उदासीन) हो जाते हैं, संयम पालन उन्हें दुखदायी लगने लगता है। वे संयम को छोड़ बैठते हें 
या छोड़ने को उद्यत हो जाते हैं ।* 

फर्िन दाब्दों को व्याख्या-सुहुमा--प्रायः चित्त विकृतिकारी होने से आन्तरिक हैं, तथा प्रतिकूल 
उपसगंवत्‌ प्रकटरूप से शरीर विक्रृतिकारी एवं स्थूल न होने से सूक्ष्म हैं। संगा--माता-पिता आदि का 
सम्बन्ध । 'जत्य एमे विसोयंति--जिन उपसर्गों के आने पर अल्पपराक्रेमी साधक विषण्ण हो जाते हैं, 
शिथिलाचार-परायण हो जाते हैं, संयम को छोड़ बैठते हैं । चूणिकार सम्मत पाठान्तर है--बत्य मंदा 
विसीदंति' अर्थ प्रायः एक-सा ही है| 'ण चयंति जवित्तए' नेवात्मानं पंयमातुष्डानेव बायबियं , ब्लेयितरु तस्प्िन्‌ वा 
व्यवस्थापयितु' शक्‍तुवन्ति समर्था भवन्ति ।/ अर्थात्‌-अपने आपको संयमानुष्ठान के साथ जीवन-निर्वाह करने 
में, संयम में टिकाए रखने में समर्थ नहीं होते ।| 
स्वज़स्तसंग फरप्ण उप्तस्तर्ग : झ्िल्िध्व रूप्तों स्पें- 


१८३. अप्पेगे णायओ दिस्स रोयंति परिवारिया। 
पोस णे तात पुद्कोइसि कस्स तात चमासि णे ॥ २४७ 


१८४. पिता ते थेरओ तात ससा ते खुडिया इसा। 
भायषरो ते सगा तात सोयरा कि चयासि णें ॥३ 0 


१८५. मसातरं पितरं पोस एवं लोगो भविस्सइ । 
एयं यु लोइये ताय जे पोसे पिउ-मातरं ॥ ४॥ 


१८०६. उत्तरा महुरुललावा पुत्ता ते तात खुडुगा + 
भारिया ते णवा तात मा से अण्णं जणं गसे ॥ ५ ॥। 


१८७. एहि ताय घरं जामो मा तं कस्स सहा वय॑ । 
बीयं वि तात पासामों जापु ताव सयय॑ गिहू ॥ ६ | 


२ सूत्रकहृतांग अमरसुस्रवोधिनी व्याख्या पृ० ४२३ पर से 
३ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ८३ 
(ख) सुत्रकृतांग चूणि (मुल पाठ टिप्पण) पृष्ठ ३३ 
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गंतु तात पुणा5गच्छे ण तेणइसमणो सिया ॥ 
अकामगं परक्‍्कम्मं को ते वारेउमरह॒ति ॥ ७ ॥ 
ज॑ं किचि अणगं तात तं॑ पि सब्व॑ समीकतं । 
हिरण्णं ववहारादी त॑ं पि दासामु ते वयं ॥ ८ ॥ 
इच्चेव ण॑ सुसेहंति कालुणिया समुदट्ठिया । 
बिबद्धो नातिसंगेहि ततोह्यारं पधावति ॥ ६ ॥ 
जहा रुपख॑ वर्ण जाय॑ मालुया पडिबंधति । 
एवं ण॑ पडिबंधंति णातओ असमाहिणा ॥ १० ॥ 
विबद्धों णातित॑ंगेहि ह॒त्थी वा वि नवग्गहे । 
पिट्ठटुतो परिसप्पंति सूतीगो व्व अदूरगा ॥ ११॥ 
एते संगा सणुस्साणं पाताला व अतारिमा । 
कीवा जत्थ य कीसंति नातिसंगेहि मुच्छिता || १२॥ 
तं च॒ भिक्‍खू परिण्णाय सब्वे संगा महासवा । 
जीवितं नाभिकंखेज्जा सोच्चा धम्ममणत्तरं ।। १३ ॥ 


अहिमे संति आवद्टा कासवेण पवेदिता । 
बुद्धा जत्थावसप्पंति सोयंति अब्ुहा जाहि ॥ १४ ॥ 


१८३. कई-कई ज्ञातिजन साधु को देखकर उसे घेर कर रोते हँ--विलाप करते हैं, (वे कहते हैं) 
“तात ! अब आप हमारा भरण-पोषण करें, हमने आपका पालन-पोषण किया है। है तात ! (अब) हमें 


आप क्‍यों छोड़ते हें ? 


.._ १८४, हे पुत्र (तात) ! तुम्हारे पिता अत्यन्त बूढ़ हैं, और यह तुम्हारी बहन (अभी) छोटी है । 
हे पुत्र ! ये तुम्हारे अपने सहोदर भाई हैँं। (फिर) तुम हमें क्‍यों छोड़ रहे हो ? 


१८५. हे पुत्र ! अपने माता-पिता का पालन-पोषण करो । ऐसा करने से ही लोक (लोक--इहं- 
लोक-परलोक) सुधरेगा--वनेगा + हे तात ! यही लौकिक आचार है कि जो पुत्र हैं, वे अपने माता-पिता 


का पालन करते हैं । 


. १८६. है तात ! तुम्हारे उत्तरोत्तर (एक के वाद एक) जस्मे हुए पुत्र मधुरभाषी (तुतलाते हुए 
मीठी बोली में बोलते) हैं तथा वे अभी बहुत छोटे हैं । हे तात ! तुम्हारी पत्नी अभी नवयोवना है, वह 
(कहीं) दूसरे पुरुष के पास न चली जाए । 
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(८७. आओ, तात ! घर चलें । (अब से) तुम कोई काम मत करना, ५ हम लोग तुम्हारे काम में 
सहायक होंगे | हे तात ! (अब) दूसरी वार (चलो) (तुम्हारा काम) हम गे। अतः चलो, हम लोग 
अपने घर चलें । 


१८८. हे तात ! (अच्छा) एक वार घर जा कर फिर लौट आता। के (इससे तुम) अश्नमण नहीं 
हो जाओगे | (घर के काम में) तुम इच्छारहित (अनिच्छुक) हो तो तुम्हें स्वेच्छानुसार काये॑ करने 
से कौन रोक सकता है ? 

१८६. हैं तात ! जो कुछ ऋण था, वह भी सारा का सारा हमने वरावर (समभाग में) वॉटकर 
ठीक कर (उतार) दिया है। तुम्हारे व्यवहार आदि के लिए उपयोगी जो हिरण्य (सोना-चाँदी आदि) 
है, वह भी हम लोग तुम्हें देंगे । 

१६०, करुणाजनक वचनों से (साधक को फुसलाने हेतु) भली भांति उद्यत (कटिवद्ध) बन्धु-बान्धव 
इसी प्रकार साधु को शिक्षा देते हैं (बरगलाते हैं ।) (ऐसी स्थिति में) ज्ञातिजनों के संगों-सम्बन्धों से 
विशेष रूप से (स्नेह वन्धन में) बंधा (जकड़ा) हुआ साधक उस निमित्त (बहाने) से घर की और चल 
पड़ता है । 

१६१. जैसे वन में उत्पन्न वृक्ष के लता (लिपट कर) बाँध लेती है, इसी तरह ज्ञातिजन (स्वजन) 
(साधक के चित्त में) असमाधि उत्पन्न (समाधिभंग) करके (उसे) बांध लेते हैं । 


१६२. (माता-पिता आदि) स्वजनवर्ग के स्नेह सम्बन्धों से बंधे हुए साधु के पीछे-पीछे (स्वजन 
वर्ग) चलते हैं और नये-नये पकड़े हुए हाथी के समान (उसके अनुकूल चलते हैं)। तथा जैसे नई व्याई 
हुई गाय अपने बछड़े के पास रहती है, वेसे पारिवारिक जन भी उसके पास ही रहते हैं। 


१६३, ये (माता-पिता आदि स्वजनों के प्रति) संग (स्नेह सम्बन्ध रूप उपसर्ग) मनुष्यों के लिए 
समुद्र के समान अतल और दुस्तर हैं। इस प्रकार उपसर्ग के आने पर ज्ञातिजनों के संग (सम्बन्ध) में 
मूच्छित--आसक्त होकर अल्प पराक़मी साधक क्लेश पाते हैं। 


१६४. भिक्षु उस ज्ञातिजन सम्वन्धरूप उपसर्ग को भलीभाँति जान कर छोड़ देता है। क्योंकि 


सभी संग (आसक्तियुक्त सम्बन्ध) कर्म के महान्‌ आखव द्वार हैं। अनुत्तर (वीतरागप्ररूपित) धर्म का 


किक 


श्रवण करके साधु असंयमी जीवन को आककक्षा न करे। 
जम 

१६५. इसके अनन्तर काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ महावीर ने विशेषरूप से बता दिया कि ये संग 
(जातिजनों के साथ स्नेहसम्वन्ध) आवर्च (भैँवरजाल या चक्कर) हैं। जिस उपसगं के आने पर प्रबुद्ध 

> हैं दर्शी विवेकमढ इनसे फंसकर वसा 

(तत्त्वज्ञ) पुरुष इनसे शीघ्र ही अलग (दूर) हट जाते हैं, जवकि अदूरदर्शी विवेकमूढ़ इनमें फंसकर दुःख अद्रदर्शी विवेकमृढ़ इनमें फंसकर दृश्ख 

विवेचन-स्वजनसंगरूप उपसर्णं: कैसे-कंसे, किस-किस रूप में ? इन (१८३ से १ डेप तक १३ सूत्रगाथाओं 
ज्ञातिजन-संग रूप अनुकूल उपसर्ग का विविध पहलुओं से वर्णन किया गया है। ज्ञातिजनों द्वारा आसक्ति 
मय बचनों से साधक को फुसलाले के सात मुख्य प्रकारों का यहां वर्णन है-(१) सम्बन्धीजन रो-रो 
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कर अपने भरणपोषण के लिए, कहते हैं; (२) बूढ़े पिता, छोटी बहन, तथा सहोदर भाइयों को छोड़ने 
का अनुरोध, (३) माता-पिता का भरण-षोषण करना लौकिक आचार है, इससे लोक सुधरता है, (४) 
छोटे-छोटे दुध मुंह बच्चे और नवयौवना पत्नी को सँभालने का आग्रह, (५) तुम्हारे जिम्मे का सब 
काम हम कर लेंगे इस प्रकार कह कर घर चलने का आग्रह, (६) घर जाकर वापस लौट आना, वहाँ 
तुम्हें स्वेच्छा से काम करने से कोई नहीं रोकेगा (७) तुम्हारे सब कर्ज हमने बराबर बाँटकर चुका 
दिया है, तथा तुम्हें अब घरबांर चलाने एवं व्यापार के लिए हम सोना आदि देंगे। इस प्रकार 
बहकाना । । | ल 


इस प्रकार के अनुकूल उपसर्ग का ४ प्रकार का प्रभाव-- (१) स्वजनों के करुणाजनक वार्तालाप से उनके 
स्नेह सम्बन्धों में वद्ध साधक घर की ओर चल पड़ता है, (२) वेल द्वारा व॒क्ष को बाँधने की तरह स्वजन 
समाधि रहित साधक को बांध लेते हैं, (३) नये पकड़े हुए हाथी की तरह वे उसके पीछे-पोछे चलते हैं, 
वे उसे अपने से दूर नहीं छोड़ते । (४) समुद्र की तरह गम्भीर एवं दुस्तर इन ज्ञाति-संगों में आसक्त 
होकर कायर साधक कष्ट पाते हैं । ह | ह 
इन उपसर्गों के समय साधक का क्तंव्य--(१) इस उपसर्गों को भली-भाँति जान कर छोड़ दे, (२) 
सभी संग रूप उपसर्ग महाख्रवरूप हैं, (३) अनुत्तर निग्न॒न्थ धर्म का श्रवण-मनन करे, (४) असंयमी 
जीवन की आकांक्षा न करे, (५). भगवान्‌ महावीर ने :इन्हें भंवरजाल बताया है, (६) अज्ञानी साधक 
ही इनमें फँस कर दुःखी होते हैं, ज्ञानी जन इनसे दर हट जाते हैं ।* 
...._. स्वजन संगरूप उपसर्ग के सुख्य सात रूप--प्रथमरूप-साधुधरम में दीक्षित होते या दीक्षित हुए देखकर 
स्वजनवर्ग जोर-जोर से रोने लगते है, आँसू बहाते हैं, स्वजनों की आँखों में आँसू देखकर.कच्चे साधक का 
मन पिघल जाता है ।-जब वह उनके मोहगर्भित वचनों को सुनने के लिए तैयार होता है, तब वे कहते हैं 
-पुत्र ! हमने बचपन से तुम्हारा पालन-पोषण इस लिए किया था कि बुढ़ापे में तुम हमारा भरण-पाषण 
करोगे, लकिन तुम तो हमें अधबीच में ही छिटंका कर जा रहे हो। अतः चलो, हमारा भरण पोषण 
करो | तुम्हारे सिवाय हमारा पोषक-रक्षक कौन है ? हमें असहाय छोड़कर क्यों जा रहे हो ! 
दूसरा रूप-पुत्र ! देखो तो सही, तुम्हारे पिता बहुत. बूढ़े हैं, इन्हें तुम्हारी सेवा की आवश्यकता 
है ! यह तुम्हारी बहन अभी बहुत छोटी है, ये तुम्हारे सहोदर भाई हैं, इनकी ओर भी देखो इन सबको 
छोड़कर क्यों जा रहे हो ? घर चलो ! शलड ु 
,तीसरा रूप--बेटा ! . माँवाप का भरण पोषण करो, इसी से लोक-परलोक सुधरेगा।. लौकिक 
आचारशास्त्र में यंह स्पष्ट कहा गया है कि पुत्र अपनी जन्मदात्री मां का तथा ग्रुरुजनों का अवश्य ही 
पालन करते हैं, तभी वे माता-पिता के उपकारों से किचित उऋण हो सकते हैं ।. ; 
चौथा रूप--अभी तुम्हारे एक के बाद एक पैदा हुए सुन्दर सलौने मधुर भाषी दुध मुहे बच्चे हैं। 
तुम्हारी पत्नी अभी नवयौवना है। तुम्हारे ढ्वारा परित्यक्त होने पर यह किसी दूसरे पुरुष के साथ 
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चली जायगी तो उन्मारगंगामिनी एवं स्वच्छुन्दाचारिणी वन जायगी। यह बड़ा लोकापवाद होगा। इन 
सब बातों पर विचार करके अपने स्त्री-पुत्रों की ओर देखकर तुम घर चलो । 


पाँचर्वां रप--घर के कामधन्धों से कतरा कर तुमने घर छोड़ा है, परन्तु अब हमने निश्चय कर 
लिया है कि हम तुम्हें किसी काम के लिए नहीं कहेंगे । तुम्हारे काम में सहायता करेंगे, तुम्हारे जिम्मे 
के कामों को हम देखेंगे । अत: घर चलो, तुम कोई काम मत करता। 


छठा रूप--प्रिय पुत्र ! तुम एक वार घर चल कर अपने स्वजन वर्ग से मिलकर, उन्हें देखकर फिर 
लौट आना । घर चलने मात्र से तुम कोई असाधु नहीं हो जाओगे। अगर तुम्हें घर में रहना नापसन्द 
हो तो पुनः यहाँ आ जाना । यदि तुम्हारी इच्छा घर का काम-काज करने की न हो तो तुम्हें अपनी रुचि 
के अनुसार कार्य करने से कौन रोकता है ? अथवा तुम्हारी इच्छा काम-भोगों से निवृत्त होकर बुढ़ापे में 
पुनः संयमानुष्ठान करने की हो तो कौन मना करता है ? संयमाचरण योग्य अवसर आने पर तुम्हें कोई 
रोकेगा नहीं । अतः हमारा साग्रह अनुरोध मानकर एकवार घर चलो । 


सातवाँ रूप--बेटा ! तुम पर जो भारी कर्ज था, उसे हम लोगों ने परस्पर बराबर हिस्से में बाँट 
लिया है, एवं चुका दिया है। अथवा ऋण चुकाने के भय से तुमने घरवार छोड़ा था, उसे हम लोगों ने 
आसानी से चुकाने की व्यवस्था कर ली है। रहा व्यापार एवं धर खर्च का व्यवहार तो उसे चलाने के 
लिए हम तुम्हें सोना-चाँदी आदि द्रव्य देंगे.। जिस निर्धनता से घबरा कर तुमने घर छोड़ा था। अब उस 
भय को मन से निकाल दो, और घर चलो । अब घर में रहने में तुम्हारे लिए कोई विध्न-बाधा नहीं रही । 
स्वजनों द्वारा इन और ऐसे ही मोहोत्पादक विभिन्न आकर्षक तरीकों से कच्चे साधक को पुनः ग्रहस्थ- 
जीवन में खींच लिया जाता है। संयमी जीवन में इस प्रकार के प्रलोभन अनुकूल उपसरग् हैं, कच्चा 
साधक स्वजतों के मोह सम्बन्ध में पड़कर संयम से फिसल जाता है । 


ये समस्त सृत्रगाथाएँ साधु को इस प्रकार के अनुकूल उपसर्गों के समय सावधान रहने तथा संयम 
छोड़कर पुनः गृह॒वास में जाने का जरा भी विचार न करने की प्र रणा देती हैं ।* 


कठिन शब्दों की व्या्या--दिस्स--देखकर । अप्पेगे-- (अपि सम्भावना अर्थ में होने से) सम्भव है, 
कई तथाकथित | णायओ+-शातिजन । परिवारिया>-घे रकर । कस्स चयासि णे ? किसलिए, किस कारण 
से हमें तू छोड़ रहा है। 'चयात्ति' के बदले पाठान्तर है--जहासि । अर्थ समान है । खुड्डिया-- छोटी बच्ची 
है। सगा--अपने, सगे । सवा' पाठान्तर भी है, जिसके संस्कृत में दो रूप होते हैं--स्वका:; श्रवा: । स्वका 
का अर्थ अपने निजी है, और श्रवा का अर्थ होता हैं-तुम्हारे वचन या आज्ञा आदि को सुनने वाले । 
कम्मंसहा --कर्मो (कामों) में सहायक । चूणिकार के अनुसार इदाणि वय॑ कम्मसमत्या-क्म्मपहा कस्प्रप्तह्ापकत्व 
प्रतिभवतः । अर्थात्‌-अब हम काम करने में समथ॑ हैं, आपके कामों में सहायता करने में भी। लोगो 
भविस्सइ-तुम्हारा इहलोक-परलोक वनेगा-सुधरेगा। जे पोसे पिउमातरं--जो पुत्र पिता-माता का 
पालनपोषण करता है । इसके बदले पाठान्तर है-- ने पालंति य मातरं । अर्थ होता है--जो पुत्र होते हैं, 


६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ष४ से ८६ तक का सार 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिती व्याख्या पृ० ४२४ से ४३४ तक के आधार प्र 


२०२ सुत्रकृतांग-- तृतीय अध्ययन--उपसर्गपरिज्ञा 
वे माता और अन्य गुरुजनों का पालन करते हैं। उत्तरा--उत्तरोत्तरज्ञाता' यानी एक के बाद एक जन्मे 
हुए। कहीं-कहीं उत्तमा' पाठान्तर भी है; अथे होता है-सुन्दर श्रेष्ठ महुरुलावा-- मधुरो--मनोज्न उल्लापः 
“आलापो तेषां ते तथाविधाः, जिनकी बोली मधुर--मनोज्ञ है, गंतु-घर जाकर अपने स्वजन-वर्ग को देख- 
कर । अफामगं-- अनिच्छन्तं -- गृहव्यापारेच्छा रहित +- घर के कामकाज करने को इच्छा से रहित (अनिच्छुक) । 
परवकमं --स्वेच्छानुसार अवसर प्राप्त किसी काम को करने से | चूणिकार सम्मत पाठान्तर है--परवकमंत 
अर्थ किया गया है--अपनी रुचि अनुसार पराक्रम करते हुए तुम को | ह॒त्यीवा वि नवग्गहे-- नये पकड़े हुए 
हाथी की तरह ।' 'सूतीगोच्ब/-- प्रसृता गाय की तरह । पाताला व अतारिया--अतल समुद्र की तरह दुस्तर । 
मालुया--लता । असमाहिणा>-असमाधि पेंदा करने वाले रुदन-विलापादि कृत्यों से । चूणिकार असमाधिता 
पाठान्तर भी मानते हैं। अर्थ है--असमाधिपनं । फीबाजत्य य कीसंति--असमर्थ साधक इन अनुकूल उप- 
सर्गों के आने पर क्लेश (जन्मम्रणादिरूप संसार भ्रमण का दुःख) पाते हैं। चूणिकार के अनुसार 
पाठान्तर है--फीवा जत्थावकीसंति--अत्पसत्व साधक जिस उपसर्ग के आने पर मोक्षगुण से या धर्म से अप- 
कृष्ट--दूर हो जाते हैं। एक और चू णिसम्मत पाठान्तर है--कीवा जत्थ विसण्णे सी-+कीवा जत्थ विसण्णं 
एसंतीति विसण्णेसी”““““विसण्णा वा आसच्ति विसण्णासी | अर्थात्‌-जहाँ कायर साधक विषाद को 
प्राप्त करते हैं, अथवा विषण्ण होकर बेठ जाते हैं। महासंवा-महान्‌ कर्मों के आख़वद्दार हैं। अहिमे- 

अथ का अर्थ है--इसके अनन्तर ये (पूर्वोक्त स्वजन संगरूप उपसर्ग)। “अहो इमे' इस प्रकार का पाठान्तर 
भी वृत्तिकार ने सूचित किया है। जिसका अर्थ होता है-आश्चय है, ये प्रत्यक्ष निकटवर्ती एवं सर्वजन- 

विदित । अवसप्पंति--अप्रमत्तता-सावधानी पूर्वक उससे दूर हट जाते हैं | 


ब्कोच ल्तिस्त क्यएणा रूप्त सप्तस्तग : व्विव्थिध्य रूप्यों स्पें-- 
१६६. रायाणो रायमच्चा य माहणाउदुव खत्तिया । 
निमंतयंति भोगेहि भिवद्युयं साहुजीबिणं ॥ १५ ॥। 
१९७. हत्थ5स्स-रह-जा्णेहि विहारगसणेहि य । 
भुज भोगे इसे सम्घे महरिसी पुजयामु तं ।। १६ ॥ 
१६९८. वत्यगंधपलंकार इत्यीओ सयणाणि घ। 
भुजाहिमाईं भोगाईं आउसो पूजयामु तं ॥ १७।॥। 
१६६. जो तुमे नियमों चिण्णो भिक्‍्खुभावस्सि सुब्वता | 
अगारमावसंतस्स सब्बो संविज्जए तहा।॥। १८ ॥। 


चिरं दृइज्जपाणस्स दोसो दाणि कुतो तव । 


र्‌ ००. 
इच्चेव ण॑ निमंत्तेति नीवारेण व सुयरं ॥। १६ ॥ 





(क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ८४ से ८५६ तक 


छ 
.. (ख) सूयग्रडंग चूणि (मु० पा० टि०) पृ० ३४-३५ 


द्वितीय उह शक : गाथा १६६ से २०३ २०३ 


२०१, चोदिता भिवक्‍दुचज्जाए अचयंता जवित्तए । 
तत्थ मंदा विसीयंति उज्जाणंसि व दुब्बला ॥ २० ॥ 


२०२. अचयंता व लृहेण उबहाणेण तज्जिता । 
तत्थ मंदा विसीयंति उज्जाणंसि जरग्गवा ॥ २१ ॥ 


२०३. एवं निमंतणं लद्ब, मुच्छिया गिद्ध इत्थीसु । 
अज्ञोववण्णा कार्मेह चोइज्जंता गिहं गया ॥ २२ ॥| त्ति वेमि। | 


१९६. राजा-महाराजा और राजमन्त्रीगण, ब्राह्मण अथवा क्षत्रिय साध्वाचार (उत्तमाचार) जीवी 
भिक्षु को विविध भोग भोगने के लिए निमन्त्रित करते हैं। 

१६७, हे महर्ष ! थे हाथी, घोड़े, रथ और पालको आदि सवारियों पर आप बैठिये और मनो- 
विनोद या आमोद-प्रमोद के लिए वाग-बगीचों में सैर करिए | इन उत्तमोत्तम (इलाघ्य) भोगों का (मन- 
चाहा) उपभोग कीजिए | हम आपकी पूजा-प्रतिष्ठा (आदर-सत्कार) करते हैं । 

१९८ है आयुष्मन्‌ ! वस्त्र, सुगन्धित पदार्थ, आभूषण, ललनाएँ और शब्या तथा शयनसामग्री, 
इन भोगों (--भोगसामग्री) का मनचाहा उपभोग करें । हम आपकी पूजा-प्रतिष्ठा करते हैं। 


१६९, हे सुन्दर व्रतधारी (मुनिवर) ! मुनिभाव में (रहते हुए) जिस नियम (महाब्रतादि यम- 
नियम) का आपने आच रण (अनुष्ठान) किया है, वह सव घर (ग्हस्थ) में निवास करने पर भी उसी 
तरह (पूव॑ंवत्‌) वना रहेगा । ' 


२००. (हें साधकवर !) चिरकाल से (संयमाचरणपूर्वक) विहरण करते हुए आपको अब (भोगों 
का उपभोग करने पर भी) दोष कैसे (लग सकता है) ? (इस प्रकार लोभ दिखाकर) जैसे चावलों के 
दानों (के प्रलोभन) से सूअर को फेँसा लेते हैं, इसी प्रकार (विविध भोगों का) निमन्त्रण देकर (साधु को 
गृहवास में फंसा लेते हैं ।) 

२०१. संयमी साधुओं की चर्या (समाचारी-पालन) के लिए (आचार्य आदि के द्वारा) प्र रित 
संयभी जीवन यापन करने में असमर्थ, मन्द (अल्पपराक्रमी) साधक उस उच्च संयम मार्ग पर प्रयाण 
करने में उसी तरह दुबंल (मनोदुवंल) होकर बैठ जाते हैं जिस तरह ऊँचे मार्ग के चढ़ाव में. मरियल 
बैल दु्बंल होकर बंठ जाते हैं । 

२०२. रुक्ष (संयम) के पालन में असमर्थ तथा तपस्या से पीड़ा पाने वाले म 
दर्शी) साधक उस उच्च संयम मार्ग पर चलने में उसी प्रकार कष्ट महसूस करते 
चढ़ाई वाले मागे पर चलने में बूढ़े बैल कष्ट-अनुभव करते हैं । 

२०३- इस (पूर्वोक्त) प्रकार से भोग-भोगने के लिए निमन्‍्त्रण पाकर विविध भोगों में भूच्छित 
(अत्यासक्त) स्त्रियों में गुद्ध--मोहित एवं काम-भोगों में रचे-पचे दत्तचित्त (--कई साधुवेषी) (उच्चाचार- 
परायण आचार्यादि द्वारा संयम पालनार्थ) प्रेरित किये जाने पर भी घर (गरूहवास) को चले गये । 

“ऐसा मैं कहता हूँ। 


न्द (अल्पसत्व अदुर- 
हैं, जिस प्रकार ऊँचे 


२०४ सूत्रफृतांग--तृतीय अध्ययत--उपसर्गपरिज्ञा 


विवेचन-- भोग निमस्त्रण रूप उपसग और उनसे पराजित साधक--प्रस्तुत आठ सूत्र गाथाओं (१४६ से 
२०३ तक) में साधु-जीवन में भोग निमस्त्रणरूप उपसर्ग कैसे-कैसे और किस रूप के अनुसार किनके निमित्त 
से आते हैं और मोहमूढ़ भनोदुर्वंल साधक कैसे उन भोगों के जाल में फँस जाते हैं ? विस्तार पूरक यह 
वर्णन किया, गया है। ॥$ 


भोगों का निमन्‍्त्रण देने वाले--सूत्रणभाथा १६६ के अनुसार साधु को भोगों का निमन्त्रण देकर काम- 
भोगों एवं ग्रहवास के जाल में फँसाने वाले ४ कोटि के लोग होते हैं--(१) राजा-महाराजादि, (२) 
राजमन्त्री वर्ग, (३) ब्राह्मण वर्ग एवं (४) क्षत्रिय वर्ग | भोगपरायण शासक वर्गं ही प्रायः भोग निमनन्‍्त्रणदाता 
प्रतीत होते हैं। वे अपने किसी लौकिक स्वार्थवश या स्वाथंपूर्ति हो जाने के बाद अथवा स्वयं के भोग 
में साधु बाधक न बने इस कारण साधुओं को भी अपने जैसा भोगासक्त बना देने का कुचक्र चलाते हैं । 
जैसे-ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती ने चित्त (चित्र) नामक साधु को विविध विषयों के उपभोग के लिए आमंत्रित 
किया था | । 


भोग निम्न्त्रण रूप उपसर्ग किस-किस रूप में ?-भ्रथमरूप-पहले तो समुच्चय रूप से वे साधु को 
भोगों के लिए इस प्रकार आमंत्रित करते हैं-पधारिये, मुनिवर ! आप हमारे घर को पावन कीजिए | 
जितने दिन आपकी इच्छा हो, खुशी से रहिये, आपके लिये यहाँ सब प्रकार की सुख-सुविधाएँ हैं। 
शास्त्रकार कहते हैं-निमंतयंत्ति भोगेहि ***“'साहुजोबिणं । 


इसरा रूप---इस पर जब सुविहित साधु सहसा भोगों का आसेवन करने में संकोच करता है, तब 
वे अपने यहाँ लाकर उन्हें खुल्लमखुल्ला भोग प्रलोभन देते हैं--'देखिये, महात्मन्‌ । ये हाथी, घोड़े, रथ 
और पालकी आदि सवारियाँ आपके लिए प्रस्तुत हैं। आपको मेरे गुरु होकर पैदल नहीं चलना है। 
इनमें जो भी सवारी आपको अभीष्ट हो, उसका मन चाहा उपयोग करें । और जब कभी आपका मन 
उचट जाए और सैर करने की इच्छा हो तो ये बाग-बगीचे हैं, इनमें आप मनचाहा भ्रमण करें, ताजे 
फूलों की सुगन्ध लें, प्राकृतिक सौन्दर्य की बहार का आनन्द लूटे । अथवा यह भी कह सकते हैं-- 'इच्धियों 
और मत्त को रंजित करने वाले अन्य खेलकूद, नाचगान, रंग राग आदि विहारों का भी आनन्द लें। 
'हम आपके परमभक्त हैं। आप जो भी.आज्ञा देंगे, उसे हम सहर्ष शिरोधाय॑ करेंगे, आपकी पूजा प्रतिष्ठा 
में कोई कमी न आने देंगे। शास्त्रकार कहते हैं--“ह॒त्यःस्स''*“पूजयामु त॑ ।' 


तोसरा रूप--जब वे यह देखते है कि जब यह साधु इतनी भोग्य-सामग्री एवं सुख-सुविधाओं का 
'उपभोग करने लग गया है, तब अच्तरंग मित्र बनकर संयम विघातक अन्यान्य भोगसामग्री के लिए 
आमन्त्रण देते हैं-महाभाग ! आयुप्मन्‌ ! आप हमारे पूज्य हैं, आपके चरणों में दुनिया की सर्वश्रेष्ठ 
भोगेसामग्री अपित है । आप इन उत्तमभोग्य साधनों का उपभोग करेंगे तो हम अपना अहोभाग्य समझेंगे 
ये चीनांशुक आदि मुलायम रेशमी वस्त्र हैं, ये इत्र, तेल, फुलेल, सुगन्धित चूर्ण, पुटपा्क, आदि सुगन्धित 
पदार्थ हैं, ये हैं कड़े, बाजूबन्द, हार, अंगूठी आदि आशभुषण, ये नवयुवती गौरवर्णा आज 32302 
हैं, ये गई, तकिये, पलंग, पलंगपोश, मखमली शब्या आदि शयनीय सामग्री है, यह सब हि इन्द्रियों हर 
मन को प्रसन्‍न करने वालो उत्तमोत्तम भोग्य सामग्री है। आप इनका खुलकर जी चाहा उपयोग कर 
अपने जीवन को सार्थक करें। हम इन भोग्यपदार्थों से आपका सत्कार करते हैं ।' 


द्वितीय उद्देशक : गाथा १९६ से २०३ पा 


इस प्रकार का खुला आमन्त्रण पाने पर भी साधु के मन में संकोच होता है कि मुझे इन पदार्थों 
का उपभोग करते ;देख नये बने (हुए राजा आदि भक्तों के मन में कदाचित्‌ अश्रद्धा-अप्रतिष्ठा का 
भाव पैदा हो, इस संकोच के निवारणार्थ साधु को आइवस्त करते हुए वे कहते हैं-हे पूज्य ! आप 
निश्चिन्त रहें । इन चीजों के उपभोग से आपकी पूजा-प्रतिष्ठा में कोई कमी नहीं आएगी । हम आपकी 
पूजा-प्रतिष्ठा करते हैं । राजा या समाज में प्रतिप्ठित व्यक्ति सत्कार सम्मान करता है तो जनता तो 
अवश्य ही करेगी, क्योंकि साधारण जनता तो श्रेष्ठ कहलाने वाले व्यक्तियों का अचुसरण करती है ।' 
इसी आशय से शास्त्रकार कहते हैं-वत्यगंध“आउसो पूजयामु त॑ :” साधु को पूजा-प्रतिष्ठा की ओर से 
आइवस्त करने हेतु शास्त्रकार 'पूजयामु त॑' वाक्य का दो गाथाओं में प्रयोग करते हैं । 
चोथा रूप-- कई साधनाशील साधक इन संयम विघातक भोगों का खुला उपभोग करके भिक्षुभाव 
से गृहवास में जाने से यों कतराते हैं कि ऐसा करने से हमारे यम-नियम आदि सव भंग हो जाएँगे, आज 
तक की-कराई संयम साधना चौपट हो जायगी । अतः सुविहित एवं संकोचशील साधु को आइवस्त करने 
एवं गृहवास में फँसाने की दृष्टि से वे कहते हैं-हे सुत्रतधारिन्‌ महामुने ! आपने मुनिभाव में महात्रत 
आदि यम-नियमों का पालन किया है, ग्रहवास में जाने पर वे उसी तरह बरकरार रहेंगे, उनका फल 
कभी समाप्त नहीं होगा, या गरृहवास में भी वे पूर्ववत्‌ पाले जा सकेंगे, उतका फल भी पूर्बबत्‌ मिलता 
रहेगा, क्योंकि स्वक्ृत पुण्य-पाप के फल का कभी नाश नहीं होता | अतः नियमभंग के भय से सुखोपभोग 
करने में संकोच न कीजिए। इसी आशय से शास्त्रकार कहते हैं--“जो तुमे नियमों चिण्णो''“'“'सब्बो 
स'विज्जए तहा ।/ 


पाँचवाँ रूप--इतना आइवासन देने के बावजूद भी सुसंयमी साधु का मन सहसा यह सोचकर 
गृहवास में जाने को तैयार नहीं होता कि गृहस्थावास में जाने से मुझे पूर्व स्वीकृत यम-नियमों को भंग 
करने का महादोष लगेगा, अतः वे फिर दूसरा पासा फंकते हैं-“साधकवर ! आपने बहुत वर्षों तक 
संयम में रमण कर लिया, यम-नियमों से युक्त होकर विहार कर लिया, अब आप अनायास प्राप्त उन 
भोगों को निर्लिप्त भाव से भोगेंगे तो आपको कोई भी दोष नहीं लगेगा। इसी आशय को शास्त्रकार 
व्यक्त करते हैं--/चरं दृइज्जमाणस्स""'*“कुतो तब ? 


उपसर्ग के प्रभाव-ये और इस प्रकार के अन्य अनेक भोग निमनन्‍्त्रणहप उपसर्ग के रूप हो 
सकते हैं। इस प्रकार के अनुकूल उपसर्ग हैं; जिन पर विजय करने में कच्चा साधक असमर्थ रहता है। 
एक बार भोग बुद्धि साधु के हृदय में उत्पन्न हुई कि फिर पतन का दौर शुरू हो जाता है, फिर वह्‌ 
उत्तरोत्तर फिसलता ही चला जाता है। जैसे लोग चावलों के दाने डालकर सूअर को फंसा लेते हैं, बैसे 
ही भोगवृत्ति-परायण लोग भोग सामग्री के टुकड़े डालकर साधु को भोगों के जाल में या युहवास में 
फंसा लेंते हैं। यह इस उपसर्ग का प्रथम प्रभाव हैं। 

दूसरा प्रभाव-यह होता है कि जो साधक पूर्वोक्त भोग निमन्‍्त्रण के प्रलोभन में फंसकर एक बार 
संयम में शिथिल हो जाता है, भोगपरायण बन जाता है, वह साधुचर्या के लिए प्रेरित किये जाओ पर 
भी उसे क्रियान्वित नहीं कर पाता । संयम का नाम उसे नहीं सुहाता । चर 

तोसरा प्रभाव--वह्‌ फिर संयम पालनपूर्वक जीवनयापन करने में असमर्थ हो जाता है |. उसे रात- 
दिन भोग्य सामग्री पाने की घुत लगी रहती है। 


रा 


१०६ .. मुत्रकेताग--तृतौय अध्ययव-उपसर्गपरिज्ञा 


चौथा प्रभाव-मन्द पराक्रमी (शिथिलाचारी) साधक उच्च संयमाचरण में फिर इतने दुबंल होकर 
बैठ जाते हैं, जैसे मरियल बेल ऊँचे चढ़ाई वाले मार्ग पर. चलने में अशक्त होकर बैठ जाता है। आशय 
यह है कि फिर वह पंचमहान्नत तथा साधुसमाचारी के भार को वह॒व करने में अशक्त, मनोदुर्वल होकर 
संयमभार को त्याग कर या संयम में शिथिल होकर नीची गदंत करके बैठ जाता है। 


पाँचवाँ प्रसाव--फिर वे कठोर एवं तीरस संयम का पालन करने में सवंथा असमर्थ हो जाते हैं । 

छठ प्रभाव--तपस्या का नाम सुनते ही उनको बैचेंनी हो जाती है। तपस्या से उन्हें बिच्छु के 
डंक-सी पीड़ा हो जाती है। 

सातवाँ प्रभाव--बूढे बैल जैसे ऊँची-चढ़ाई वाले मार्ग में कष्ट पाते हैं, वैसे ही वे संयम से हारे- 
थके, अनुकूल उपसर्ग से पराजित विवेकमूढ़ साधक संयम साधना की ऊँचाइयों पर चढ़ने में पद-पद पर 
कष्टानुभव करते हैं । 


आठवाँ प्रभाव--वे फिर नाना भोग सामग्री में लुब्ध-मृच्छित हो जाते हैं, कामिनियों के प्रणय में 
आबद्ध-भासक्त हो जाते हैं, और कामभोगों में अधिकाधिक ग्रस्त रहते हैं। 

नौवा प्रभ्ाव--ऐसे कार्म-भोगासक्त साधकों को फिर आचार्य आदि कितलती ही प्रेरणा दें, संयमी 
संयम जीवन में रहने की, किन्तु वे बिलकुल नहीं सुनते और ग्रहस्थजीवन स्वीकार करके ही दम लेते 
हैं | वे संयम में नहीं टिकते । 

पिछली साढ़ तीन गाथाओं (सू० गा० २०० के उत्तरार्द्ध से लेकर सू० गा० २०३ तक) द्वारा 
शास्त्रकार ने उपभोग निमस्त्रण रूप उपसर्ग के मन्दसत्व साधक पर नौ प्रभावों का उल्लेख किया है।* 

वाठास्तर-- भिव्लुभावम्मि सुब्वता' के बदले चूर्णिसम्मत पाठान्तर है-सब्बो सो चिट्ठती तधा' अर्थ 
होता है (जो भी तुमने आज तक यम-नियमों का आचरण किया है) वह सब ज्यों का त्यों (विसा ही) 
रहेगा । 

कठिन शब्दों की व्याख्या--नीवारेण--वृत्तिकार के अनुसार--'ब्रीहिविशेषकणदानेन--विशेष प्रकार के 
चावलों के कण डालकर । चूणिकार सम्मत पाठान्तर है-णीयारेण--अर्थ है--णीयारे कुण्डबादि--ची्वेर्ल 
आदि देकर । उज्जाणं घ्षिन्‍-चूणिकार के अनुसार--अध्व॑ यानम्‌ उद्यानम्‌ तच्च सदी, तीय॑-स्थल गिरिपव्भारों वा' 
ऊर्ध्वयान-- चढ़ाई को उद्यान कहते है, वह हैं नदीतट, तीर्थंस्थल परवेतशिखर उस पर गमन करने 
में । वृत्तिकार के अनुसार-अध्व॑ यावमुद्यानम्‌ मार्गेस्पोन्‍्ततों भाग; उद्द्धूमित्यथं: तस्मिनुद्यानशिरसि | अर्थात्‌ ८ 
मार्ग का उन्नत ऊँचा या उठा हुआ भाग उद्यान है। उस उद्यान के लिए-चोटी पर दूसरी बार उज्जाणंसि 
के बदले (२०२ सु० गाथा में) पंकंसि पाठान्तर चूणिसम्मत प्रतीत होता है, क्योंकि इस वाक्य की व्याख्या 
चूणिकार ने की है--पंके जीणंगौ: जरदुगववत्‌ ! अर्थात्‌ कीचड़ में फेंसे हुए बूढ़े बैल की तरह ।* 
॥ द्वितीय उद्दे शक समाप्त ॥ 





८. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पृ० ८५६ से ८८ के आधार पर 

(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या प० ४३५ से ४४३ तक के आधार पर 
8 (कक) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्मांक 5६ से 5८ तक 

(ख) सूयंगडंग चूणि (मु० पा० टिप्पण) पृ ३६-३७ 
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तइओ उँ सओो 
तृतीय उद्ं शक 


आल्स्प-संलेल्टलरूप्त उपतस्तण : अछ्यासस्त लिप्माव्न के रूप्ण स्पें-- 


२०४, जहूु। संगामकालम्मि पिट्‌ठतों भीर पेहति । 
वलय॑ गहण नूम॑ को जाणेइ पराजयं ॥ १॥ 


२०५. मुहुत्ताणं मुह्ृत्तस्त मुहत्तो होति तारिसो । 
पराजियव्सप्पामो इति भीरु उबेहति ॥ २॥ 


२०६. एवं तु समणा एगे अबलं नच्चाण अप्पगं । 
अणागतं भय दिस्स अवकप्पंतिमं सु ॥। ३ ॥ 


२०७. को जाणति विओवात॑ इत्थीओ उदगाओ वा । 
चोइज्जंता पवक्खामो न णे अत्यि पकप्पितं | ४॥। 


२०८. इच्चेवं पडिलेहंति वलाइ पडिलेहिणों । 
घितिगि>छ समावण्णा पंथाणं व अक्ोविया ॥ ५ ॥। 


२०४. जैसे युद्ध के समय कायर पुरुष पीछे की ओर गढ्डा, (वृक्षों और बेलों से) आच्छादित गहन 
तथा प्रच्छन्न स्थान (पर्वत की गुफा आदि) देखता है। (वह सोचता है--) कौन जाने (कि युद्ध में) 
किसकी हार होगी ? 

हि ०५. बहुत-से मुह॒र्तों में से, अथवा एक ही मुहूर्त में कोई ऐसा अवसर विशेष (मुहं) होता है, 
(जिसमें जय या प्राजय सम्भव है ।) (अतः शत्रु के द्वारा) पराजित होकर जहाँ भाग (कर छिप) जाएँ 
ऐसे स्थान के सम्बन्ध में कायर पुरुष (पहले से) सोचता (ढँढता) है। 


. २०६. इसी प्रकार कई श्रमण अपने आपको जीवन-पर्यन्त संयम-पालन करने में दुबंल (असमर्थ) 
जानकर तथा भविष्यकालीन भय (खतरा) देखकर यह (व्याकरण, ज्योतिष; वेद्यक आदि) शास्त्र (मेरे 
जीवननिर्वाहु का साधन बनेगा,) ऐसी कल्पना कर लेते हैं। 


२०७. कौन जानता है-मेरा पतन (संयम से पतन) स्त्री-सेवन से या (स्तानादि के ₹ि 
जल के उपयोग से हो जाए ? (या और किसी उपसर्ग से पराजित होने से हो जाए ?) 6 


भेरे पास पूर्वोपाजित द्रव्य भी नहीं है । अतः किसी के द्वारा पूछे जाने प ० 
विद्याएँ) बता देंगे | है डर ् र्ह्म हस्तिशिक्षा, घनुरवेद आदि 


२०८. (मैं इस संयम का पालन कर सकूंगा या नहीं ?)इंस प्रकार के संशय (विचिकित्सा) से 
हुए (आकुल), (मोक्षपथ के विषय में) अनिषुण (अनभिज्ञ) अल्प पराक्रमी कच्चे साधक भी (युद्ध के या 
गढ़डा (या छिपने का स्थान) आदि ढूंढ़ने वाले कायर पुरुषों के समान (संयमविघातक्‌ रास्ते) ढूंढते हैं । . 


श्ण्फ सुत्रकुतांग-- तृतीय अध्ययच-- उपसर्मपरिज्ञा 


के विवेचन--आत्मसंवेदनरूप उपसर्ग : प्रस्तुत पांच सूत्रगाथाओं (२०४ से २०८ तक) में संयमपालन 
में अल्पसत्व कायर साधक के मन में होने वाले भय, कुशंका और अस्वस्थ चिच्तन का तिरूपण कायर 
योद्धा के साथ तुलना करते हुए किया गया है । 


युद्ध के समय कायर पुदष के चिन्तन के विविध पहलू--जब रणभेरी वजती है, युद्ध प्रारम्भ होता है, 
तब युद्ध विद्या में अकुशल, मनोदुबंल, कायर योद्धा सोचता है--(१) पता नहीं इस युद्ध में किसकी हार 
या जीत होगी ? (२) युद्ध क्षेत्र में शत्रुपक्ष के बड़े-बड़े योद्धा उपस्थित हैं, दुर्भाग्य से हार हो गई वो फिर 
प्राण वचाने मुदिकल होंगे, अत: पहले से ही भाग कर छिपने का स्थान ढूंढ़ लेना चाहिए । (३) वह स्थान 
इतना गहरा तथा वेलों और झाड़ियों से कमर तक ढका हुआ होना चाहिए कि शत्रु पीछा न कर सके, 
न पता लगा सके । (४) पता नहीं युद्ध कितने लम्बे समय तक चले, (५) इतने लम्बे काल तक युद्ध चलने 
के वाद भी विजय या प्राजय की घड़ी तो एक ही बार आएगी । (६) उस' घड़ी में हम शत्रु से हार 
खा गये तो फिर कहीं के न रहेंगे। अतः पहले से ही भाग कर छिपने का गुप्त स्थान ढूँढ लेना 
अच्छा है ।” 
संयम-पालन में कायर, संशयश्ील एवं मनोदु्बल साधकों का चिस्तन--संयम पालन में उपस्थित होने 
वाले परिषह-उपसर्गरूप शत्रुओं से जीवन के अन्त तक जूझना और उन प्र विजय पाना भी संशयशील 
मनोदुर्बल एवं कायर साधकों के लिए अत्यन्त कठिन होता है, इसलिए ऐसे नाजुक साधक कोई भी 
परीषह और उपसर्ग उपस्थित न हो तो भी सन से इनकी कल्पना करके स्वयं को भारी विपत्ति में 
फंसा हुआ मान लते हैं | वे समर्थ को भारभृत समझते हैं, और कायर योद्धा की तरह उन जरा-जरा- 
सी कठिनाइयों से बचने तथा संयममार्ग से पराजित होंने पर अपने जीवन को बचाने और जीवनयापन 
करने के संयम विधातक तरीके सोच लेते हैं । उनके अस्वस्थ चिन्तन के ये पहलू हैं-(१) यहाँ रूखा- 
सूखा और ठन्‍्डा आहार मिलता है। सो भी भोजन का समय बीत जाने पर, और वह भी नीरस। 
प्रत्नजित साधक को भूमि पर सोना पड़ता है। फिर लोच करना, स्तान न करना, ब्रह्मचर्य का पालन 
करना इत्यादि संयमाचरण कितना कठोर और कठिन है ! और फिर इस प्रकार कठोर संयमपालन 
एक-दो दिन या वर्ष तक नहीं, जीवन भर करना है। यह मुझसे सुकोमल, सुकुमार और आराम से पले 
हुए व्यक्ति से कैसे हो सकेगा ? हाय ! मैं तो इस बन्धत में फंस गया ! (२) जीवन भर चारितपालन 
में अब मैं असमर्थ हूँ । अतः संयमत्याग करना ही मेरे लिए ठीक है। परन्तु संयम त्याग करने से सबवे- 
प्रथम मेरे समक्ष जीविका का संकट उपस्थित होगा, जीविका का कोई न कोई साधन हुए विना मैं सुख 
से कैसे जी सकूंगा ? (३) इस संकट से बचने तथा सुख से जीवनयापत करने के लिए मैं अपनी सीखी हुई 
गणित, ज्योतिष, वैद्यक, व्याकरण और होराशास्त्न आदि विद्याओं का उपयोग करूँगा। (४) ओ हो : 
मैं बहुत दूर चला गया | यह कौन जानता है कि संयम से पतन स्त्री-सेवन से या सचित्त (कच्चे) पाती 
के उपयोग से ? या और किसी उपसर्ग से होगा ! (५) फिर पता नहीं, मैं किस उपसर्ग से, कब संयम से 
अपष्ट हो जाऊँ ? (६) मान, लो मैं संयम से भ्रष्ट हो गया तो फिर तो मैं घर का रहा, न घाट का ! मेरे 
पास पहले का कमाया हुआ कोई धन भी नहीं है, बड़ी समस्या खड़ी होगी, मेरे सामने । (७) कोई 
पूछेगा कि संयमत्याग करने के वाद आप क्या करेंगे, कैसे जीयेंगे ? तो हम झूठ-सूठ यहीं कहेंगे कि हमारे 
पास हस्तिविद्या, धनुर्वेद आदि विद्याएँ हैं, उन्हीं का उपयोग हम करेंगे / (5) कभी वह सहसा संशयशील 


तृतीय उहं शक ६ गाया २०६ से २१० जे 


बन जाता है, और इस प्रकार के संशयों में डूवता-उत्तराता रहता है--(क) पता नहीं, मैं जीवन के 
अन्त तक संयमपालन कर सक्गा या नहीं ? (ख) यदि सचमुच ही मुझे संयम छोड़ना पड़ा तो मेरे लिए 
कौन-सा मार्ग हितकर होगा ? (ग) फिर इतने कठोर संयम के पालन का फल भी मिलेगा या नहीं ? 
यदि कुछ भी अच्छा फल न मिला तो इस व्यर्थ कष्ट सहन से क्या लाभ ? (घ) इससे तो बेहतर यही 
था कि में आराम की जिन्दगी जीता, यहाँ तो पद-पद पर कष्ट है। परन्तु आराम की जिन्दगी जीने 
के साधन न हुए तो मैं कैसे इसमें सफल हो पाऊंगा ? (ड) क्‍या मेरी पहली सीखी हुई विद्याएँ काम नहीं 
आएँगी ? (च) पर वे तो मोक्षमार्ग या संयम मार्ग से विरुद्ध होंगी; ऐसी स्थिति में अशुभकर्मों का 
बंध होने से मुझे सुख के बदले फिर दुःख ही दुःख नहीं उठाने पड़ेंगे ? 

इस प्रकार अह्पसत्त्व साधक की चित्तवृत्ति डांवाडोल एवं संशयशील हो जाती है। वह 'इतो 
म्रष्टस्ततो म्रप्ट:' जैसी स्थिति में पड़ जाता है। फलतः वह॒॒ अपनी तामसिक एवं राजसी बुद्धि से अज्ञान 
एवं मोह से प्रेरित संयम विरुद्ध चिन्तन और तदनुरूप कुकृत्य करता है। फिर भी उस अभागे का 
मनोरथ सिद्ध नहीं होता । ये सब आध्यात्मिक विषाद के रूप में स्वसंवेदन रूप उपसर्ग के नमूने हैं। 
जिनसे कायर साधक पराजित हो जाता है। 


कठिन शब्दों की व्याध्या--घलयंर- पत्नोदर्क वलगराफारेण व्यवस्थितम, उदक रहिता वा गर्ता दुःखनिर्गंमन 
प्रवेशा-- अर्थात्‌ वलय का अर्थ है-जहाँ पानी वलय-चूड़ी के आकार के समान ठहरा हुआ हो | अथवा 
वलय का अर्थ है--जल से रहित सूखा गहरा गड्ढा, जिसमें कठिनता से निकलना ओर प्रवेश करना 
हो सके । गहणं--धवादिवृक्ष: कटिसंस्थानीयम्‌ू- गहन का अर्थ है--वह वन या स्थान जो धव (खैर) आदि 
वृक्षों से मनुष्य की कमर तक आच्छादित हो । चूम॑--'प्रच्छन्‍्त॑ गिरिगुहादिकम्‌--अर्थात्‌-प्रच्छुन्न (गुप्त) 
पव॑त-गुफा आदि स्थान । अवसप्पाघो>- नद्याम: । अर्थात्‌-भाग सकें या भागकर छिप सकें | उवेहतिर- 
उत्प्र क्षा करता है-कल्पना करता है। “अवकप्पंति--अवकल्पयन्ति, मन्यन्ते ।” अर्थात्‌-व्याकरणादि 
शास्त्रों को संकट के समय रक्षा के लिए उपयुक्त मान लेते हैं. विओवातं--चूणिकार के अनुसार-- 
“विज्ोवातों णाम व्यापात: अर्थात्‌-विओवातो का अर्थ है-व्यापात--विशेषरूप से (संयम से) पतन या 
विनाश | न णे अत्यि पकप्पितं--हमारे पास अपना प्रकल्पित पूर्वोपाजित द्रव्य कुछ नहीं है, वितिगिच्छा 
समावण्णा-- 'विचिफित्सा-चित्तविप्लुति । अर्थात्‌ विचिकित्सा का अर्थ चित्त की उछलकूद है, मैंने यह जो 
संयमभार उठाया है, इसे मैं अन्त तक पार लगा सकूगा या नहीं ? इस प्रकार के संशय से घिरे हुए ।१ 


स्लाल्स्तस्पंजेल्हल रूप्त उपस्तर्ण विजयी लजीर साध्यव्कत-- 


२०६. जे उ संगामकालस्मि नाता सुरपुरंगमा । 
ण ते पिद्ठमुवेहंति कि परं मरणं सिया ॥ ६॥ 


९ सून्रकृतांग शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित भा० २ पृ० ४४ 
२ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ८८-८६ के आधार पर 
रे (क) सूच्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्रांक ८८-८६ 

(ख) सूयगर्डंग चूणि (मूलपाठ टिप्पण), पु० ३७ 


शटड सूत्रकृतांग--तृतीय अध्ययन -- उपसगेपरिज्ञा 


विवेचन--आत्मसंवेदनरूप उपसर्ग : प्रस्तुत पांच सूत्रगाथाओं (२०४ से २०८ तक) में संयमपालन 
में अल्पसत्व कायर साधक के मन में होने वाले भय, कुशंका और अस्वस्थ चिन्तन का निरूपण कायर 
योद्धा के साथ तुलना करते हुए किया गया है । 


युद्ध के समय कायर पुरुष के चिन्तन के विविध पहलु--जब रणभेरी बजती है, युद्ध प्रारम्भ होता है, 
तब युद्ध विद्या में अकुशल, मनोदुबंल, कायर योद्धा सोचता है--(१) पता नहीं इस युद्ध में किसकी हार 
या जीत होगी ? (२) युद्ध क्षेत्र में शत्रुपक्ष के बड़े-बड़े योद्धा उपस्थित हैं, दुर्भाग्य से हार हो गई तो फिर 
प्राण बचाने मुहिकल होंगे, अत: पहले से ही भाग कर छिपने का स्थान ढुंढ़ लेता चाहिए। (३) वह स्थान 
इतना गहरा तथा वेलों और झाड़ियों से कमर तक ढका हुआ होना चाहिए कि शत्रु पीछा न कर सके, 
न पता लगा सके । (४) पता नहीं युद्ध कितने लम्बे समय तक चले, (५) इतने लम्बे काल तक ग्रुद्ध चलने 
के बाद भी विजय या पराजय की घड़ी तो एक ही वार आएगी। (६) उस' घड़ी में हम शत्रु से हार 
खा गये तो फिर कहीं के न रहेंगे। अतः पहले से ही भाग कर छिपते का गुप्त स्थान ढूंढ लेना 
अच्छा है ।* 
संयप्त-पालन में कायर, संशयज्ञील एवं सनोदुर्बंल साधकों का चिन्तन--संयम पालन में उपस्थित होने 
वाले परिषह-उपसगगरूप शत्रुओं से जीवन के अन्त तक जूझना और उन पर विजय पाना भी संशयशील 
मनोदुर्वल एवं कायर साधकों के लिए अत्यन्त कठिन होता है, इसलिए ऐसे नाजुक साधक कोई भी 
परीषह और उपसर्ग उपस्थित न हो तो भी मन से इनकी कल्पना करके स्वयं को भारी विपत्ति में 
फंसा हुआ मान लंते हैं । वे समय को भारभूत समझते हैं, और कायर योद्धा की तरह उन जरा-जरा- 
सी कठिनाइयों से बचने तथा संयममार्ग से पराजित होंने पर अपने जीवन को बचाने और जीवनयापन 
करने के संयम विघातक तरीके सोच लेते हैं। उन्तके अस्वस्थ चिन्तन के ये पहलू हैं-(१) यहाँ रूखा- 
सूखा और ठचन्‍्डा आहार मिलता है। सो भी भोजन का समय बीत जाने पर, और वह भी नीरस। 
प्रत्नजित साधक को भूमि पर सोना पड़ता है। फिर लोच करना, स्नान न करना, ब्रह्मचयें का पालत 
करता इत्यादि संयमाचरण कितना कठोर और कठित है ! और फिर इस प्रकार कठोर संयमपालतव 
एक-दो दिन या वर्ष तक नहीं, जीवन भर करना है| यह मुझसे सुकोमल, सुकुमार और आराम से पले 
हुए व्यक्ति से कैसे हो सकेगा ? हाय ! मैं तो इस वन्धन में फंस गया ! (२) जीवन भर चारित्नरपालन 
में अब मैं असमर्थ हूँ । अतः संयमत्याग करना ही मेरे लिए ठीक है! परन्तु संयम त्याग करने से सर्वे- 
प्रथम मेरे समक्ष जीविका का संकट उपस्थित होगा, जीविका का कोई न कोई साधन हुए विना मैं सुख 
से कैसे जी सकूंगा ? (३) इस संकट से बचने तथा सुख से जीवनयापनत करने के लिए मैं अपनी सीखी हुई 
गणित, ज्योतिष, वैद्यक. व्याकरण और होराशास्त्र आदि विद्याओं का उपयोग करूगा। (४) ओ हो ! 
मैं बहुत दूर चला गया । यह कौन जानता है कि संयम से पतन स्त्री-सेवन से या सचित्त (कच्चे) पानी 
के उपयोग से ? था और किसी उपसगग से होगा ! (५) फिर पता नहीं, मैं किस उपसर्ग से, कब संयम से 
अप्ट हो जाऊँ ? (६) मान, लो मैं संयम से भ्रष्ट हो गया तो फिर तो मैं घर का रहा, न घाट का : मेरे 
पास पहले का कमाया हुआ कोई धन भी नहीं है, वड़ी समस्या खड़ी होगी, मेरे सामने । (७) कोई 
पूछेगा कि संयमत्याग करने के बाद आप कया करेंगे, कैसे जीयेंगे ? तो हम झूठ-मूठ यहीं कहेंगे कि हमारे 
पास हस्तिविद्या, धनुर्वेद आादि विद्याएँ हैं, उन्हीं का उपयोग हम करेंगे ! (८५) कभी वह सहसा संशय 
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बन जाता है, और इस प्रकार के संशयों में डूबता-उत्तराता रहता है--(क) पता नहीं, में जीवन के 

अन्त तक संयमपालन कर सक्गा या नहीं ? (ख) यदि सचमुच ही मुझे संयम छोड़ना पड़ा तो मेरे लिए 
कौत-सा मार्ग हितकर होगा ? (ग) फिर इतने कठोर संयम के पालन का फल भी मिलेगा या नहीं ? 
यदि कुछ भी अच्छा फल न मिला तो इस व्यर्थ कष्ट सहन से क्या लाभ ? (घ) इससे तो बेहतर यही 
था कि मैं आराम की जिन्दगी जीता, यहाँ तो पद-पद पर कष्ट है। परन्तु आराम की जिन्दगी जीने 
के साधन न हुए तो मैं कैसे इसमें सफल हो पाऊँगा ? (ड) क्या मेरी पहली सीखी हुई विद्याएँ काम नहीं . 
आएँगी ? (च) पर वे तो मोक्षमार्ग या संयम मार्ग से विरुद्ध होंगी; ऐसी स्थिति में अशुभकर्मो का 
बंध होने से मुझे सुख के बदले फिर दुःख ही दुःख नहीं उठाने पड़ेंगे ? 


इस प्रकार अल्पसत्त्व साधक की चित्तवृत्ति डांवाडोल एवं संशयशील हो जाती है। वह 'इतो 
ऋष्टस्ततो म्रप्द:' जैसी स्थिति में पड़ जाता है। फलतः वह अपनी तामसिक एवं राजसी बुद्धि से अज्ञान 
एवं मोह से प्रेरित संयम विरुद्ध चिन्तन और तदनुरूप कुकृत्य करता है।' फिर भी उस अभागे का 
मनोरथ सिद्ध नहीं होता । ये सब आध्यात्मिक विषाद के रूप में स्वसंवेदन रूप उपसर्ग के नमूने हैं। 
जिनसे कायर साधक पराजित हो जाता है । 


कठित शब्दों की व्यास्या--वलयंर- यत्रोदक॑ वलयाफारेण व्यवस्थितम, उदक रहिता वा गर्ता दु:खनिर्गंमन 
प्रवेशा-- अर्थात्‌ वलय का अर्थ है--जहाँ पानी वलय-चूड़ी के आकार के समान ठहरा हुआ हो। अथवा 
वलय का अर्थ है-जल से रहित सूखा गहरा गड्ढा, जिसमें कठिनता से निकलना और प्रवेश करना 
हो सके । गहणं--धधवादिवृक्ष: फटिसंस्थानीयम्‌--गहन का अर्थ है--वह वन या स्थान जो धव (खेर) आदि 
वृक्षों से मनुष्य की कमर तक आच्छादित हो | नूम८-'प्रच्छन्त॑ गिरिशुहादिकम--अर्थात्‌--प्रच्छत्त (गुप्त) 
पवंत-गुफा आदि स्थान । अवसप्पाधो-- श्याम: । अर्थात्‌-भाग सकें था भागकर छिप सकें । उवेहतिर 
उत्प्र क्षा करता है-कल्पना करता है। “अवकप्पंति--भवकल्पयन्ति, मन्यन्ते ।” अर्थात्‌-व्याकरणादि 
शास्त्रों को संकट के समय रक्षा के लिए उपयुक्त मान लेते हैं. विओवातं--चूणिकार के अनुसार-- 
“बिभोवातों णाम व्यापात:' अर्थात्‌-विओवातो का अथ॑ है-व्यापात--विशेषरूप से (संयम से) पतन या 
विनाश | न णे अत्यि पफप्पितं--हमारे पास अपना प्रकल्पित पूर्वोपार्जित द्रव्य कुछ नहीं है, वितिगिच्छा 
समावष्णा-- विचिकित्सा--चित्तविप्लुति | अर्थात्‌ विचिकित्सा का अर्थ चित्त की उछलकूद है, मैंने यह जो 
संयमभार उठाया है, इसे मैं अन्त तक पार लगा सकूगा या नहीं ? इस प्रकार के संशय से घिरे हुए ।३ 


स्वाल्सनसंलेल्टल रूपत उपस्तण ब्विज़्सी स्वीर स्ताध्यव्छ-- 


२०९. जे उ संगामकालम्सि नाता सुरपुरंगमा । 
ण ते पिट्ठमुवेहंति कि पर मरणं सिया | ६॥ 


सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित भा० २ पृ० ४४ 
सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ८८-८६ के आधार पर 

(क) सूच्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति, पत्नांक प८-प८& 

(ख) सूयगर्डण चणि (मुलपाठ टिप्पण), प० ३७ 


आशा सुत्रकृतांग--तृतीय अध्ययन-- उपसर्गपरित्ञा 


विवेचन--आत्मसंवेदसरूप उपसर्ग : प्रस्तुत पांच सूत्रगाथाओं (२०४ से २०८ तक) में संयमपालन 
में अल्पसत्व कायर साधक के मन में होने वाले भय, कुशंका और अस्वस्थ चिन्तन का निहूपण कोगर 
योद्धा के साथ तुलना करते हुए किया गया है। 


युद्ध के समय कायर प्ुदृष के चिन्तन के विविध पहलू--जब रणभेरी बजती है, युद्ध प्रारम्भ होता है, 
तब युद्ध विद्या में अकुशल, मनोदुबंल, कायर योद्धा सोचता है--(१) पता नहीं इस युद्ध में किसको हार 
या जीत होगी ? (२) युद्ध क्षेत्र में शत्रुपक्ष के बड़े-बड़े योद्धा उपस्थित हैं, दुर्भाग्य से हार हो गई वो फिर 
प्राण बचाने मुश्किल होंगे, अतः पहले से ही भाग कर छिपने का स्थान ढूंढ़ लेता चाहिए | (३) वह स्थान 
इतना गहरा तथा वेलों और झाड़ियों से कमर तक ढका हुआ होना चाहिए कि शत्रु पीछा त कर सके, 
न पता लगा सके । (४) पता नहीं युद्ध कितने लम्बे समय तक चले, (५) इतने लम्बे काल तक युद्ध चलने 
के बाद भी विजय या पराजय की घड़ी तो एक ही वार आएगी । (६) उस' घड़ी में हम शत्रु से हरि 
खा गये तो फिर कहीं के त रहेंगे। अतः पहले से ही भाग कर छिपने का गुप्त स्थान ढूँढ बेचा 
अच्छा है 
संयभ-पालन में कायर, संशयश्ञोल एवं सनोदुवंल साधकों का चिस्तन--संयम पालन में उपस्थित होने 
वाले परिषह-उपसर्गरूप शत्रुओं से जीवन के अन्त तक जूझना और उन पर विजय पाता भी संशयशील 
मनोदुबल एवं कायर साधकों के लिए अत्यन्त कठिन होता है, इसलिए ऐसे नाजुक साधक कोई भी 
परीषह और उपसगे उपस्थित न हो तो भी मन से इनकी कल्पना करके स्वयं को भारी विपत्ति में 
फंसा हुआ मान लंते हैं । वे सैसव-को भारभूत समझते हैं, और कायर योद्धा की तरह उन जरा-जरा- 
सी कठिनाइयों से बचने तथा संयममार्ग से पराजित होंने पर अपने जीवन को बचाने और जीवनयापरने 
करने के संयम विधातक तरीके सोच लेते हैं। उनके अस्वस्थ चिन्तन के ये पहलू हैं--(१) यहाँ हखा- 
सूखा और ठन्‍्डा आहार मिलता है। सो भी भोजन का समय बीत जाने पर, और वह भी नीरस। 
प्रत्रजित साधक को भूमि पर सोना पड़ता है। फिर लोच करता, स्तान न करता, ब्रह्मचये का पॉर्लन 
करना इत्यादि संयमाचरण कितना कठोर और कठिन है ! और फिर इस प्रकार कठोर संयमपालन 
एक-दो दिन या वर्ष तक नहीं, जीवन भर करना है| यह मुझसे सुकोमल, सुकुमार और आराम से पर्व 
हुए व्यक्ति से कैसे हो सकेगा ? हाय ! मैं तो इस बन्धन में फंस गया ! (२) जीवन भर चारित्पालत 
में अब मैं असमर्थ हूँ । अतः संयमत्याग करना ही भेरे लिए ठीक है। परन्तु संयम त्याग करने से सर्वे" 
प्रथम मेरे समक्ष जीविका का संकट उपस्थित होगा, जीविका का कोई न कोई साधन हुए विना मैं खुले 
से कैसे जी सकूंगा ? (३) इस संकट से बचने तथा सुख से जीवनयापत्त करने के लिए मैं अपनी सीखी हुई 
गणित, ज्योतिष, वैद्यक. व्याकरण और होराशास्त्र आदि विद्याओं का उपयोग करूँगा। (४) ओ हो 
मैं बहुत दूर चला गया । यह कौन जानता है कि संयम से पतन स्त्री-सेवल से या सचित्त (कच्चे) पाती 
के उपयोग से ? या और किसी उपसर्ग से होगा ! (५) फिर पता नहीं, मैं किस उपसर्ग से, कब संयम से 
भ्रष्ट हो जाऊँ ? (६) मान, लो मैं संयम से भ्रष्ट हो गया तो फिर तो मैं घर का रहा, न घाद का ! मेरे 
पास पहले का कमाया हुआ कोई धन भी नहीं है, बड़ी समस्या खड़ी होगी, मेरे सामने । (७) 
पूछेगा कि संयमत्याग करने के बाद आप क्या करेंगे, कैसे जीयेंगे ? तो हम झूठ-मूठ यहीं कहेंगे कि हमारे 
पास हस्तिविद्या, धनुबेद आदि विद्याएँ हैं, उन्हीं का उपयोग हम करेंगे ! (८5) कभी वह सहसा संशयशीर्त 
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वन जाता है, और इस प्रकार के संशयों में डवता-उत्तराता रहता है--(क) पता नहीं, मैं जीवन के 
अन्त तक संयमपालन कर सक्‌गा या नहीं ? (ख) यदि सचमुच ही मुझे संयम छोड़ना पड़ा तो मेरे लिए 
कौन-सा मार्ग हितकर होगा ? (ग) फिर इतने कठोर संयम के पालन का फल भी मिलेगा या नहीं ? 
यदि कुछ भी अच्छा फल न मिला तो इस व्यर्थ कष्ट सहन से क्या लाभ ? (घ) इससे तो बेहतर यही 
था कि मैं आराम की जिन्दगी जीता, यहाँ तो पद-पद पर कष्ट है। परन्तु आराम की जिन्दगी जीने 
के साधन न हुए तो मैं कैसे इसमें सफल हो पाऊंगा ? (ड) क्‍या मेरी पहली सीखी हुई विद्याएँ काम नहीं . 
आएँगी ? (च) पर वे तो मोक्षमार्ग या संयम मार्ग से विरुद्ध होंगी; ऐसी स्थिति में अशुभकर्मों का 
बंध होने से मुझे सुख के बदले फिर दु:ख ही दुःख नहीं उठाने पड़ेंगे ? 


इस प्रकार अल्पसत्त्व साधक की चित्तवृत्ति डांवाडोल एवं संशयशील हो जाती है। वह 'इतो 
अष्टस्ततो प्रष्टः' जैसी स्थिति में पड़ जाता है। फलतः वह अपनी तामसिक एवं राजसी बुद्धि से अज्ञान 
एवं मोह से प्रोरित संयम विरुद्ध चिन्तन और तदनुरूप कुकृत्य करता है।' फिर भी उस अभागे का 
मनोरथ सिद्ध नहीं होता । ये सव आध्यात्मिक विषाद के रूप में स्वसंवेदन रूप उपसर्ग के नमूने हैं। 
जिनसे कायर साधक पराजित हो जाता है । 


कठिन शब्दों की व्या्या--वलयं८- पतन्नोदक॑वलयाफारेण व्यवस्थितम्‌, उदक रहिता वा गर्तता दुःखतिर्गंमन 
प्रवेशा-- अर्थात्‌ वलय का अर्थ है--जहाँ पानी वलय-चूड़ी के आकार के समान ठहरा हुआ हो | अथवा 
वलय का अर्थ है--जल से रहित सूखा गहरा गड्ढा, जिसमें कठिनता से निकलना और प्रवेश करना 
हो सके । गहणं--धवाविवृक्ष : फटिसंस्थानीयम्‌- गहन का अर्थ है--वह वन या स्थान जो धव (खैर) आदि 
वृक्षों से मनुष्य की कमर तक आच्छादित हो । नूम॑ रू भ्रच्छन्त॑ गिरिग्रुहदिकम्‌-अर्थात्‌--प्रच्छन्त (गुप्त) 
पर्वबत-गुफा आदि स्थान । अवसप्पाघो-- नद्यामः । अर्थात्‌-भाग सके या भागकर छिप सकें। उबेहतिर> 
उत्प्र क्षा करता है-कल्पना करता है। “अवकप्पंति--भवकल्पयन्ति, मन्यन्ते ।” अर्थात्‌-व्याकरणादि 
शास्त्रों को संकट के समय रक्षा के लिए उपयुक्त मान लेते हैं. विओबातं--चूणिकार के अनुसार-- 
“विओ्ोबातो णाम व्यापात: अर्थात्‌-विओवातो का अथे है-व्यापात--विशेषरूप से (संयम से) पतन या 
विनाश । न णे अजत्यि पकप्पितं- हमारे पास अपना प्रकल्पित पूर्वोपाजित द्रव्य कुछ नहीं है, वितिगिच्छा 
समावण्णा-- विचिकित्सा--चित्तविप्लुति । अर्थात्‌ विचिकित्सा का अर्थ चित्त की उछलकूद है, मैंने यह जो 
संयमभार उठाया है, इसे मैं अन्त तक पार लगा सकूगा या नहीं ? इस प्रकार के संशय से घिरे हुए ।१ 


सआल्स्तसंजेल्टल रूप उपतस्तर्ग विजयी लीर स्ाध्यव्छ-- 


२०९. जे उ संगामकालस्मि नाता सूरपुरंगमा । 
ण ते पिट्ठमुवेहंति कि पर सरणं सिया ॥ ६॥ 


* सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित भा० २ पृ० ४४ 
२ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ८८-८९ के आधार पर 
३ (क) सूत्रकृतांग शीलांक चृत्ति, पत्रांक ८द-८& 

(ख) सूयगर्डंग चूणि (मूलपाठ दिप्पण), पृ० ३७ 


२१० सुत्नकृतांग-- तृतीय अध्ययत्त- उपसर्ग परिज्ञा 


२१०. एवं सपुट्ठिए भिवखु वोसिज्जाश्यारबंधर्ण । 
आरंभ तिरिय कद्दु अत्तत्ताए परिव्वए ।। ७॥ 


२०६. परन्तु जो पुरुष जगतृ-प्रसिद्ध एवं शूरवीरों में अग्रगण्य हैं, वे युद्ध के समय पीछे(युद्ध के फल) 
की बात की कल्पना तक नहीं करते । (वे समझते हैं कि) मरण से बढ़कर और क्या हो सकता है ? 

२१०. इसी प्रकार गृहबन्धन का त्याग करके और आरम्भ को त्यागकर संयम पालन के लिए 
समुत्यित-समुद्यत भिक्षु आत्मभाव की प्राप्ति के लिए संयम में पराक्रम करे । ह 

विवेचव--आत्मसंवेदन रुप उपसर्ग पर विजयी साधक कोन फंसे ?-प्रस्तुत सुक्रगाथाह्थ में संग्राम 
में सच्चे वीर योद्धा की उपमा देकर आत्म-संवेदन रूप उपसगे पर विजयी साधक के स्वरूप, लक्ष्य और 
कृतंव्य का निरूपण किया गया है । 


विश्वविश्यात वीर योद्धाओं का मनोवृत्ति-जो धुरुष संसार में प्रसिद्ध तथा वीरों में अग्रगण्य है, वे 
युद्ध के अवसर पर कायरों की तरह आगा-पीछा नहीं सोचते कि युद्ध में हार गये या मारे गये तो क्या 
होगा ? न ही उनके मन में युद्ध में पराजित होने पर पलायन का या गुध्तस्थान को पहले से टटोलने 
का विचार आता है और न वे दुर्गम स्थानों में छिपकर अपनी रक्षा के लिए पीछे की ओर झांकते हैं। 
वल्कि वे युद्ध के समय अग्निम मोर्चे पर रहते है, युद्धक्षेत्र छोड़ कर भागने का उन्हें विचार तक नहीं 
होता । वे समझते हैं--इस युद्ध में अधिक से अधिक हानि मृत्यु से वढ़कर और क्या हो सकती है ? वह 
मृत्यु हमारी दृष्टि में सदा स्थायी रहने वालो कीर्ति की अपेक्षा तुच्छ है। इसीलिए इस गाथा में कहा 
गया है--जे उ संगामकालंसि'*” ““सरणं सिया |” 
आत्मसंवेदनोपसर्ग--विजेता साधक की मनोवृत्ति-विश्व-विख्यात सुभटों की-सी ही मनोवृत्ति 

उपसगे विजयी संयमवीर की होनी चाहिए, इसे बताते हुए शास्त्रकार कहते हैं-“एवं समुद्ठिए""“ 
जअत्तत्ताए परिव्वए ।” इसका तात्पय यह- है कि विश्वविख्यात वीर सुभटों की तरह पराक्रमशाली साधु 
कषायों और इन्द्रिय विषयों रूपी शत्रुओं पर विजय पाने, परीषहों और उपसर्गों का सामना करने, एवं 
जन्म-म रणचक्र का भेदन करने हेतु संयम भार को लेकर जब उद्यत--उत्थित हो -जाता है, तव वह पीछे 
की ओर मुड्कर नहीं देखता कि मेरे घरवालों का क्या होगा ? ये विविध भोगोपभोग के साधन न मिले 
तो क्या|होगा ? अथवा "मैं संयम-पालन न कर सका या कभी संयम भ्रष्ट हो गया तो भविष्य में मेरा क्या 
होगा ? उसके मन में ये दुविकत्प उठते ही नहीं । वह दृढ़ता पूर्वक यही चिन्तन करता है कि जब एक 
वार मैंने गाह स्थ्यवन्धन को काटकर फेंक दिया है और आरम्भ-समारम्भों को तिलांजलि दे दी है, और 
संयमपालन के लिए कटिवद्ध हुआ हैँ, तव वापस पीछे मुड़कर देखने और भविष्य की निरथंक चिन्ता 
करने का मेरे मन में कोई विकत्प ही नहीं उठना चाहिए। मेरा प्रत्येक कदम वीर की तरह आगे की 
ओर होगा, पीछे की ओर नही । अधिक से अधिक होगा तो किसी प्रतिकूल परीषह या उपसर्ग को सहने 
में प्राणों की वलि हो जायेगी । प्रन्‍तु सच्चे साधक के लिए तो समाधिमरण' सर्वश्रेष्ठ अवसर है, कर्मों 
० -' जन्ममरण के वन्धनों को काटने का 
; पप७ परिव्वए--ऐसे संयमवीर साधक का यह मूलमन्त्र है। इसका अर्थ है--आत्मत्व के लिए 


तृतीय उद्देशक : गाथा २११ से २१३ १११ 


पराक्रम करें | आत्मत्व कहते हैं- आत्मभाव-शआत्मा के स्वभाव को। आत्मा का पूर्णतया शुद्ध स्व- 
भाव समस्त कर्मकलंक से रहित होने--मोक्ष प्राप्त होने पर होता है। निष्कर्ष यह है कि आत्मत्व की 
यानी मोक्ष की प्राप्ति के लिए सुविहित साधु को अप्रमत्त होकर पुरुषार्थ करता चाहिए। अथवा साधु- 
जीवन का ध्येय आत्मा का मोक्ष या संयम है। चूणिकार ने आतत्थाए पाठ मानकर यही अर्थ किया है-- 
आतो मोक्ष: संजमो वा अस्यार्थस्य--आतत्थाए। अर्थात्‌ आत्मा मोक्ष या संयम को कहते हैं, वही आत्मा का 
आत्मत्व स्वभाव है। जिसे प्राप्त करने लिए वह सर्वतोमुखी प्रयत्न करे। आत्मा पर कषायादि लगे 
कर उसे विक्वत करते हैं, स्वस्वरूप में स्थिर नहीं रहने देते | इसीलिए शास्त्र में कहा गया है-- 


कोहं साणं च मायं च लोहं पचेदियाणि ये । 
दुज्जयं॑ चेवमप्पाणं, सब्वभप्पे जिए-जिये ॥“ 


“क्रोध, मान, माया और लोभ; ये चार कषाय तथा पाँचों इन्द्रियाँ, थे आत्मा के लिए दुर्जेय हैं। 
अतः आत्मा को जीत लेने (यानी आत्मा पर लगे कषाय विषयसंग आदि को हावी न होने देने) पर सभी 
को जीत लिया जाता है ।”* 
पाठान्तर- 'ण ते पिठुमरुवेहँति, कि परं मरणं सिया ?' के बदले चूणिकार सम्मत पाठान्तर है-'ण ते 

पिट्ठुतो पेहँति, कि परं मरणं भवे ।”-अर्थात्‌-वे पीछे मुड़कर नहीं देखते । यही सोचते हैं कि मृत्यु से 
बढ़कर और क्या होगा ?” 
उपतस्तर्ग : प्नरव्याव्टिक्ल आद्षेप व्के रूप्त स्पें-- 


२११. तमेगे परिभासंति भिक्‍खुयं साहुजीबिण । . 
जे ते उ परिभासंति अंतए ते समाहिए | ८॥ 


२१२. संबद्धसमकप्पा हु अन्नमन्न सु मुच्छिता । 
पिडवाय॑ गिलाणस्स ज॑ सारेह दलाह य ॥ ६ ॥ 


२१३. एवं तुब्मे सरागत्था अन्नमन्नमणुव्बसा । 
नट्ठ्सप्पहसब्भावा संसारस्स अपारगा ॥ १० ॥ 


२११. साध्वाचार- (उत्तम आचार) पूर्वक जीने वाले उस (सुविहित) भिक्षु के विषय में कई 


(अन्यदर्शनी) (आगे कहे जाने वाल) आक्षेपात्मक वचन कहते हैं, परन्तु जो इस प्रकार (-के आक्षेपात्मक 
वचन) कहते हैं, वे समाधि से बहुत दूर हैं । 


५ (क) उत्तराष्ययन अ० ९, गा० ३६ 

(ख) सूचकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ८९ 

(ग) सूयगर्डंग चूणि (सू० पा० टिप्पण) पू० ३८ 
६ सूयगर्डंग चूणि (मु० पा० टिप्पण) पृ० ३८ 


सर सूत्रक्ृतांग--तृतौय अध्ययन-- उपसर्गेपरिज्ञां 


२१२. (उपकार्य-उपकारक रूप से--) सम्बद्ध गृहस्थ के समान व्यवहार (अनुष्ठान) वाले आप 
पा दा (एक दूसरे में) मूच्छित (आसक्त) हैं: क्योंकि आप रुग्ण (_लान साधु) के लिए भोजन लाते 
र देते हैं । 


२१३. इस प्रकार (परस्पर उपकार के कारण) आप सराग (स्वजनों के प्रति रागी) और एक 
दूसरे के वश में रहते हैं। अत: आप सत्पथ (सन्मार्ग) और सद्भाव (परमार्थ) से भ्रष्ट (दूर) हैं, तथा 
संसार (चतुर्गंतिक भ्रमणरूप संसार) के पारगामी नहीं हो सकते । 


02300 लत पक उपसर्ग -- परवादिकृत आक्षेप के रूप सें--प्रस्तुत सुत्रगाथात्रय (२११ से २१३ 
तक) में अच्य दशनियों द्वारा सुविहित साधुओं पर किये जाने वाले मिथ्या आशक्षेपों का वर्णन है । 


यद्यपि इन मिथ्या आक्षेपों का सम्यग्हष्टि एवं मोक्षविशारद, तत्त्व-चिन्तक साधुओं के मन्त पर 
कोई असर नहीं होता, किन्तु जो साधक अभी तक सिद्धान्तनिष्ठ, तत्त्वज्ञ एवं साध्वाचारवृढ़ नहीं है, 
उनका चित्त उक्त आक्षेपों को सुनकर संशयग्रस्त या कषायोत्तेजनाग्रस्त हो सकता है, इस कारण ऐसे 
आक्षेपवचनों को उपसर्ग माना गया है । शास्त्रकार ऐसे आत्मसंवेदनरूप उपसर्ग की सम्भावना होने पर 
साधु को अपना मन समाधिस्थ रखने हेतु संकेत करते हैं--तमेंगे परिभासस्ति'“'अन्तर से समाहिए' आशय 
यह है कि जो साधुताजीबी भिक्षुओं पर ऐसा मिथ्या आशक्षेप करते हैं, ज्ञानादि से मोक्षरूप अथवा कषाय 
की उपशान्ति रूप समाधि से दूर हैं, अर्थात्‌-वे बेचारे असमाधि में हैं, सांसारिक अ्रमणा में हैं। 
शास्त्रकार का तात्पय यह प्रतीत होता है कि ऐसे मिथ्या-आक्षेपवादियों के द्वारा किये गये असत्‌ आशक्षेपों 
को सुनकर सुविहित साधु को न तो उत्तेजित होकर अपनी चित्त समाधि भंग करनी चाहिए और त 
उनके मिथ्या-आक्षेपों को सुनकर, क्षुब्ध होना चाहिए, अर्थात्‌ स्वयं को समाधि से दूर नहीं करना चाहिए, 
ज्ञान-दशन-चा रित्र रूप समाधि में स्थिर रहना चाहिए। 


वृत्तिकार और चूणिकार 'एगे' शब्द की व्याख्या करते हुए इन आशक्षेपकों को गोशालकमतानुसारी 
आजीवक या दिगम्वर परम्परा के भिक्षु बताते हैं, वृत्तिकार आगे कहते हैं-उत्तम साधु यह तटस्थ 
(राग-हं प-पक्षपात्त रहित) चिन्तन करे कि ये जो साध्वाचार की निन्‍दा या आलोचना करते हैं, या 
आक्षेपात्मक वचन बोलते हैं, उनका धर्म पुष्ट-सुदुढ़ नहीं है, तथा वे समाधि से दूर हैं। वे परस्पर उप- 
कार से रहित दर्शन (दृष्टि) से युक्त हैं, लोहे की सलाइयों की तरह परस्पर मिलते नहीं, दूर-दूर अलग 
अलग रहते हैं। पृथक-पृथक्‌ विचरण करते हैं । 

तात्पर्य यह है कि उत्तम साध्वाचार परायण एवं वीतरागता का पथ्चिक साधु उन निनन्‍्दकों या 
आलोचकों के प्रति तरस खाएँ, भड़के नहीं; उनकी आशक्षेपात्मक बातों पर कोई ध्यान न दे, मोक्षमार्ग पर 
अवाध गति से चलता रहे । हाँ, अपने संयमाचरण में कोई त्रुटि या भूल हो तो उसे अवद्य सुधार ले, 
उसमें अवश्य सावधानी रखे | यही इस गाथा द्वारा शास्त्रकार ने ध्वनित किया है। 


माक्षेप कितने और किस श्रकार के ? उत्तम साधुओं पर लगाये जाने वाले मिथ्या आक्षेपों के कुछ 
नमूने यहाँ शास्त्रकार ने प्रस्तुत किये हैं, वैसे उनकी कोई निदिचत गणना नहीं की जा सकती, ऐसे और 
आक्षेप भी अन्य आक्षेपकों द्वारा किये जा सकते हैं । 


तृतौय उद्देशक : गाया २११ से २१३ २१३ 


कुछ आक्षेप इस प्रकार हैं :--(१) परस्पर उपकार्य--उपकारक सम्बन्ध से बँचे हुए गृहस्थों का- 
सा इनका व्यवहार है, (२) ये परस्पर एक-दूसरे में आसक्त हैं, (३) रोगी साधु के प्रति अनुरागवश ये 
उसके लिए भोजन लाते हैं, और देते हैं। (४) आप लोग स्पष्टतः सरागी हैं, (५) परस्पर एक-दूसरे के 
वश--अधीन हैं । (६) सद्भाव और सम्मागं से दूर हैं, (७) आप संसार को पार नहीं कर सकते ।* 


परोक्ष आक्षेप की झांकी -- कोई-कोई परोक्ष में आक्षेप करते हैं, जैसे--देखों तो सही ! ये लोग घरवार 
कुटुम्व परिवार और रिव्ते-नाते छोड़कर साधु बने हैं, परन्तु इनमें अब भी एक-दूसरे साधुओं के साथ 
पुत्र कलब्न आदि स्नेह-पाशों से वन्धे हुए गृहस्थों का-सा व्यवहार है। ग्रहस्थ लोग परस्पर एक-दूसरे के 
सहायक उपकारक होते हैं, वैसे ही ये साधु भी परस्पर सहायक उपकारक होते हैं। जैसे ग्रहस्थ-जीवन 
में पिता-पुत्र में, भाई-भाई में, भाई-बहन में परस्पर गाढ़ अनुराग होता,है, वैसे ही इन साथुओं में गुरु- 
शिष्य का, गुरू भाइयों का तथा गुरु-भाईयों गुरु-वहनों का परस्पर गाढ़ अनुराग होता है । इन्होंने 
गृहस्थी के नाते-रिश्ते छोड़े, यहाँ नये रिश्ते-ताते वना लिये। आसक्ति तो वैसी की वैसी ही वनी रही, 
केवल आसक्ति के पात्र बदल गये हैं। फिर इनमें और गृहस्थों में क्या अन्तर रहा ? फिर ये परस्पर 
आसक्त होकर एक-दूसरे का उपकार भी करते हैं, जैसे कि कोई साधु वीमार हो जाता है तो ये उस 
रुण साधु के प्रति अनुराग वश उसके योग्य पथ्ययुक्त आहार अन्वेषण करके लाते हैं और उसे देते हैं । 
यह धृहस्थ के समान व्यवहार नहीं तो क्या है ? “यही वात शास्त्रकार कहते हैं--संबद्ध"“““दलाहय । 


कोई आश्षेपकर्ता साधुओं से कहते हैं-“अजी ! आप लोग गृहस्थों को तरह परस्पर राग-भाव 
से ग्रस्त हैं, अपने माने हुए लोगों का परस्पर उपकार करते हैं, इसलिए रागयुक्त हैं-राग-सहित 
स्वभाव में स्थित (सरागस्थ) हैं। वन्धनवद्ध या एक-दूसरे के अधीन रहना तो ग्रहस्थों का व्यवहार है। 
इसी कारण आप लोग सत्पथ (मोक्ष के यथार्थ मार्ग) तथा सद्भाव (परमार्थ) से भ्रष्ट हैं। इसी लिए आप 
चतुर्गति परिश्रमणरूप संसार के पारगामी नहीं हो सकते | मोक्ष को प्राप्त नहीं कर सकते ।5 | 


पाठान्तर और व्याख्या--जे तेउ (तेवं) परिभासन्ति अन्तए ते समाहिए--वृत्तिकार के अनुसार- थे ते 
अपुष्टधर्माण:, एवं वक्ष्यमाणं परिभाषन्ते, त एवम्भूता: अन्तके-पयेन्ते-दूरे समाधे: भोक्षाख्यात्‌*“ 
वर्तन्त इति ।” वे अपुष्ट धर्मा (आक्षेपक) ऐसा (आगे कहे जाने वाला आक्षेपात्मक वचन)कहते हैं, बे मोक्ष 
नामक समाधि से दूर हैं। चणिकार 'जे ते एवं भासन्ति, अन्तए (ते) समाहिते' पाठान्तर मानकर अर्थ करते हैं 
-“अन्तए नाम ताभ्यन्तरतः, दूरत: ते समाहिए, णाणादिमोवखा परमसमाधी, अत्यन्त असमाधौ वतंन्ते, 
असमाहिए' अकारलोपं कृत्वा संसारे इत्यर्थ: |” अर्थात्‌-अन्तए का अथे हैं--आम्यन्तर से नहीं, अपितु वे 
समाधि से दूरतः हैं। ज्ञानादिमोक्षरूप परमसमाधि होती है। अतः ऐसा अर्थ सम्भव है किवे अत्यन्त 
असामधि में हैं। असमाहिए पाठ में अकार का लोप करने से असमाहिए (असमाधि में) का फलितार्थ 
होता है--संसार में हैं। सारेहर-अन्वेषयत--अन्वेषण करते हैं। दलाहय--ग्लान के योग्य आहार का 








७ सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६० के आधार पर 
८ चृत्तिकार के कयनानुसार यह चर्चा दिगम्बर पक्षीय साधुमों और श्वेताम्बर परम्परा के साधुओं के बीच है । 
वृत्तिकार का यह कथन उपयुक्त प्रतीत होता है । --जैन साहित्यका बृहत्‌ इतिहास भा० १ पृ० १४३ 


२१४ 


सृत्रकृताँग--तृतीय अध्ययन--उपसर्गपरिज्ञा 


अन्वेषण करके उसके उपकारार्थ लाकर देते हैं। 'च' शब्द से आचार्यादि की वैयावृत्य करने आदि उपकार 


करते हैं ।* 


प्र्व्याल्ह्व्कुस साध्वेप ल्विव्वारण : व्कौस, व्य्यों उरोर व्कस्ते व्कों ए? 


२१४. 


२१० 


२१६. 


२१७. 


रश८. 


श्श्ढे 


र्‌ र्‌ ०.५ 


२२१. 


२२२. 


रर्र३े 


अह ते परिभासेज्जा भिक्‍खू सोकक्‍्लविसारए | 

एवं तुब्भे पभासेंता दुपक्ख चेव सेवहा ॥ ११ || 

तुब्भे भु जह पाएसु गिलाणाउपिहुड ति य। 

त॑ च बीओदर्ग भोच्चा तमुद्देसादि ज॑ कडं ॥| १२॥ 
लित्ता तिव्वाभितावेण उज्जया असमाहिया । 
नातिकंडुइतं सेय असुयस्सावरज्ञतो ।। १३ ॥ 

तत्तेण अणुसिद्ठा ते अपडिण्णेण जाणया । 

ण एस णियए मंग्गे असमिक्खा वई किती ॥ १४॥ 
एरिसा जा वई एसा भअग्गे वेणु व्व करिसिता । 
गिहिणो अभिह॒ड्ड सेयं भु जितु न तु भिक्‍खुणों ।| १५।। 
धम्मपण्णवणा जा सा सारंभाण विसोहिया | 

न तु एताहि दिद॒ठीहि पुव्बभासि पकप्पियं ॥ १६४७ 
सव्वाहि अणुजुत्तीहिं अचयंता जवित्तए । 

ततो बाय॑ णिराकिच्चा ते भुज्जो वि पगब्भिता !। १७॥ 
रागदोसाभिशभृतप्पा मिच्छत्तेंण अभिदुदुता । 

अवकोसे सरणं .जंति टंकणा इव पव्वयं )। १८॥ 
बहुग्रुणप्पगप्पाईं कुज्जा अत्तसमाहिए। 

जेण5ण्णो ण विरुज्ञेज्जा तेण त॑ त॑ समायरे ॥॥ १६ ॥ 


इस च धस्ससादाय कासवेण पवेइयं । 
कुज्जा भिक्‍खू गिलाणस्स अगिलाए सम्ाहिते ॥ २० ॥। 





९ (क) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक €० 
(ख) सूयंगडंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० दे 


तृतीय उद्द शक : गाथा २१४ से २२३ २१५ 


२१४. इसके पश्चात्‌ मोक्षविशारद (ज्ञान-दर्शन-चारित्न रूप मोक्ष की प्ररूपणा करने में निषुण) 
साधु उन (अन्यतीर्थिकों) से (इस प्रकार) कहे कि यों कहते (आक्षेप करते) हुए आप लोग दुष्पक्ष (मिथ्या- 
पक्ष) का सेवन करते (आश्रय लेते) हैं । 


३१५. आप सन्त लोग (ग्रहस्थ के कांसा, तांबा आदि धातु के) पात्रों में भोजन करते हैं; रोगी ' 
सन्त के लिए गृहस्थों से (अपने स्थान पर) भोजन मँगवा कर लेते हैं; तथा आप बीज और सचित्त 
(कच्चे) जल का उपभोग करते हैं एवं जो आहार किसी सन्त के निमित्त (उहूंश्य से) वना है उस 
ओऔई शिक आदि दोषयुक्त आहार का सेवन करते हैं । 


२१६, आप लोग तीक् कषायों अथवा तीब्न बन्ध वाले कर्मों से लिप्त (सद्विवेक से-)£रहित तथा 
- समाधि (शुभ अध्यवंसाय) से रहित हैं। (अतः हमारी राय में) घाव (त्रण) का अधिक खुजलाना अच्छा 
नहीं हैं, वयोंकि उससे दोष (विकार) उत्पन्न होता है । 


२१७, जो प्रतिकूल ज्ञाता नहीं है अथवा जिसे मिथ्या (विपरीत) अर्थ बताने की प्रतिज्ञा नहीं 
है; तथा जो हेय-उपादेय का ज्ञाता साधु है; उसके द्वारा उन (आक्षेपकर्ता अन्य दर्शनियों) को सत्य (तत्त्व 
वास्तविक) बात की शिक्षा दी जाती है कि यह (आप लोगों द्वारा स्वीकृत) मार्ग (निन्‍्दा का रास्ता) 
नियत (युक्ति-संगत) नहीं है, आपने सुविहित साधुओं के लिए जो (आश्षेपात्मक) वचन कहा है, वह बिना 
विचारे कहा है, तथा आप लोगों का आचार भी विवेक शून्य है। 


३१८. आपका यह जो कथन्त है कि साधु को गृहस्थ के द्वारा लाये हुए आहार का उपभोग (सेवन) 
करता श्रेयस्कर है, किन्तु साधु के द्वारा लाये हुए का नहीं; यह बात बांस के अग्रभाग की तरह कमजोर 
है (वजनदार नहीं है ।) 


२१६. (साधुओं को दान आदि देकर उपकार करना चाहिए), यह जो धमं-प्रज्ञापता (धर्म-देशना) 
है, वह आरम्भ-समारम्भयुक्त गृहस्थों को विशुद्धि करने वाली है, साधुओं की नहीं, इन हृष्टियों से 
(सर्वज्ञों मे) पूर्वकाल में यह प्ररूपणा नहीं की थी। 


२२०. समग्र युक्तियों से अपने पक्ष की सिद्धि (स्थापना) करने में असमर्थ वे अन्यतीर्थी तब वाद 
को छोड़कर फिर अपने पक्ष की स्थापना करने की धृुष्टता करते हैं । 


२२१. राग और हं ष से जिन्तकी आत्मा दबी हुई है, जो व्यक्ति मिथ्यात्व से ओतप्रोत हैं, बचे अन्य 
तीर्थी शास्त्रार्थ में हार जाने पर आक्रोश (गाली या अपशब्द आदि) का आश्रय लेते हैं। जैसे (पहाड़ 
पर रहने वाले) टंकणजाति के म्लेच्छ (युद्ध में हार जाने पर) पर्वत का ही आश्रय लेते हैं । 

२२२. जिसकी चित्तवृत्ति समाधि (प्रसन्नता या कषायोपश्ञान्ति) से युक्त है, वह म॒नि, (अन्य- 
तीर्थी के साथ विवाद के समय) अनेक गुण निप्पन्न हों, जिससे इस प्रकार का बज कर जोर दा 
कोई व्यक्ति अपना विरोधी न बने । | 


२२३. काइयपगोत्नीय भगवान्‌ महावीर स्वामी के द्वारा कहे हुए इस धर्म को स्वीकार क 
[्‌म कार करके 
समाधि युक्त भिक्षु रुण साधु की सेवा (वैयावृत्य) ग्लानि रहित होकर करे। 


२१६ सुत्नुकृतांग--तृतीय अध्ययन-- उपसगेपरिज्ञा 


विवेचन--परवादिकृत-आक्षेपरूप उपसर्ग-निवारण कोन, क्‍यों और कैसे करें--इससे पूर्व परवादिक्ृृत 
आक्षेपरूप उपसर्ग के कुछ नमूने प्रस्तुत किये गये हैं। अब सूत्रगाथा २१४ से २२३ तक १० सूत्रगाथाओं 
में बताया गया है कि परवादिक्ृत पूर्वोक्त आक्षेपों का निराकरण करे या नहीं ? करे तो कौन करे ? 
केसे करे ? किस पद्धति से करे ? ; 


आक्षेप निवारण करे या नहीं ? सर्वप्रथम यह प्रइन होता है कि सुसाधुओं की या उनके आचार- 
विचार पर कोई अन्यतीर्थी छींटाकशी करे, नुक्ता-चीनी करे, अथवा निन्‍्दा, आलोचना या मिथ्या आक्षेप 
करे तो कया वे उसे चुपचाप सुन लें, सहलें, या उसका प्रतिवाद करें, या उनके गलत आशक्षेपों का निरा- 
करण करे और श्राच्ति में पड़े हुए लोगों को यथार्थ वस्तुस्थिति समझाए ? 


यद्य प इससे पूर्व गाथा २११ में इस प्रकार के मिथ्या आक्षेपकों को समाधि से दूर मानकर शास्त्र- 
कार ने साधुओं को उनके प्रति उपेक्षा करने, ध्यान न देने की बात ध्वनित की है। 


परन्तु आक्षेपक जब व्यक्तिगत आक्षेप तक सीमित न रहकर उसे समूह में फैलाए, उसे निन्‍्दा 
और बदनामी का रूप देने लगें, जैसा कि पूर्वोक्त सूत्र-गाथाओं में वरणित है, तब झास्त्रकार उक्त मिथ्या 
आक्षेपों का प्रतिवाद करने का निर्देश करते हैं--“अह ते परिभासेज्जा भिक्‍्खू सोश्ख विसारए ।” 


शास्त्रकार का आशय यह प्रतीत होता है कि अगर वस्तुतत्त्व प्रतिपादन में निपुण तत्त्ववेत्ता स्वयं 
की व्यक्तिगत आलोचना या निन्‍दा को चुपचाप समभावपूर्वक सहलेता है, बदले में कुछ नहीं कहता तो 
यह अपनी आत्मा के लिए निजेरा (कर्मक्षय) का कारण होने से ठीक है, परन्तु जब समग्र साधु-संस्था 
या संघ पर मिथ्या आक्षेप होता है, तब उसे चुपचाप सुन लेना अच्छा नहीं; ऐसा करने से वस्तु तत्त्व से 
अनभिज्ञ साधारण जनता प्रायः यही समझ लेती है कि इनके धर्म, संघ या साथु बर्ग में कोई दम नहीं. 
है। ये तो ग्रहस्थों को तरह अपने-अपने दायरे में, अपने-अपने ग्रुरु-दिष्यों में मोहवश बन्धे हुए हैं। इस 
प्रकार एक ओर धर्मतीर्थ (संघ) की अवहेलना हो, दूसरी ओर साधु-संस्था के प्रति जनता में अश्रद्धा 
बढ़े, तथा मिथ्यावाद को उत्तेजना मिले तो यह दोहरी हानि है। इससे संघ में नवीन मुमुक्षु साधकों का 
प्रवेश तथा सद्गृहस्थों द्वारा व्रत में धारण रुकना सम्भव है। इसलिए शास्त्रकार ने इस गाथा द्वारा 


मार्ग-दर्शन दिया है कि ऐसे समय साधु तटस्थ भावधूर्वक आशक्षेपकर्ताओं से प्रतिवाद के-रूप-में-कहे-।' ॥| 
* जुआ + कब 452०22% ज 


आक्षेप निवारणकर्ता भिक्षु की योग्यता--शास्त्रकार गे आक्षेप का प्रतिवाद करने का निर्देश किया 

है, किन्तु साथ ही कौन साधु प्रतिवाद कर सकता है ? इस सम्बन्ध में शास्त्रकार ने सूत्रगभाथा २१४, 

२१६, २९१ और २२२ में आक्षेप निवारक भिक्षु के विशेष गुणों के सम्बन्ध में क्रमशः प्रकाश डाला है । 

वे गुण क्रमश: इस प्रकार हैं-(१) वह साधु मोक्षविद्यारद हो, (२) वह अप्रतिज्न हो, (३) वह हेयोपादेय 

का सम्यग्‌ ज्ञाता हो, (४) क्र्द्ध, हंषी विरोधियों का प्रतिवाद क्रोध-द्वं ष-वधादिपूर्वक न करे, (५) आत्म- 

»समाधि से युक्त हो, (६) अनेक गुणों का लाभ हों, तभी प्रतिवाद करता हो, (७) दूसरे लोग विरोधी न 
” बन जाएँ, ऐसा आचरण करता हो । 


..080.0......_+++++ 


१० सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या; पृ० ४५६ 


तृतीय उद्देशक : गाथा २१४ से २२३ २१७ 


मोक्ख विसारए-प्रतिवादकर्ता साधु सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्ग की प्ररूपणा करने में 
प्रवीण होना चाहिए। अगर वह साधु स्वयं ही शिथिल आचार का पोषक हुआ तो वह आक्षेपकों के 
आक्षेप का निराकरण ठीक से न कर सकेगा और न ही उसके द्वारा किये गये निराकरण का साधारण 


जनता पर या आश्षेपकों पर प्रभाव पड़ेगा। इसलिए आक्षेप-निवारक साधु का मोक्ष-प्ररूपणा में विशारद 
होना आवश्यक है । 


अपडिप्णेण--जो किसी प्रकार की मिथ्या अर्थ बताने की प्रतिज्ञा-से रहित है, वह अप्रतिज्ञ होता 
है, प्रतिवादकर्ता साधु इस प्रकार की प्रतिज्ञावाला न हो कि मुझे अपनी बात की सिद्धि के लिए असत्य 
अर्थ का भी समर्थन कर देना चाहिए। क्योंकि इस प्रकार असत्य वातों का समर्थक साधु होगा तो बह 
आक्षेपकों के प्रति न्‍्यायी, एवं विव्वस्त नहीं रहेगा। वह स्व-मोह एवं पर-द्व ष में पड़ जायगा। राग 
और ह्वष आदि सिद्धान्त-प्रतिकूल विचारों के प्रवाह में बह जायेगा । अथवा अश्नतिज्ञ यानी उसकी जान- 
कारी सिद्धान्त-प्रतिकूल नहीं होती चाहिए। सिद्धान्त-अ्रतिकूल जानकारी वाला साधक स्वयं अपने 
सिद्धान्त से च्युत हो जायेगा, आक्षेपकों का निराकरण सिद्धान्तानुकूल नहीं कर सकेगा। 


जाणया-फिर वह प्रतिवादकर्ता साधक स्वयं हेयोपादेय का सम्यक्‌ ज्ञाता होना चाहिए तभी वह 


आक्षेपकों को उपादेय तत्त्व के अनुरूप शिक्षा दे सकेगा तथा आक्षेपकों की बातों में हेयोपादेय तत्त्व का 
विश्लेषण करके समझा सकेगा। 


रागदोसाभिभूठप्पा'““अवकोसे सरणं जंति-प्रतिवादकर्ता साधु को इस बात को समझने में कुशल होना 
चाहिए कि प्रतिपक्षी विवाद में न टिक पाने के कारण अपनी हार की प्रतिक्रिया स्वरूप अपशब्द, गाली, 
या डंडे, मुक्‍्के या शस्त्ादि द्वारा प्रहार करने आदि पर उतर आया है, तो उन्हें राग-ह प्‌ कषाय, 
मिथ्यात्व, आक्रोश आदि विकारों के शिकार जानकर उनसे विवाद में नहीं उलझना चाहिए न ही 
आक्रमण के बदले प्रत्याक्रमण या आक्रोश प्रहार आदि हिसक तरीकों का आश्रय लेना चाहिए । विश्व- 


वन्धु साधु को उस समय उनके प्रति उपेक्षा भाव रखकर मौन हो जाना ही श्रेयस्कर है। जैसा कि 
वृत्तिकार कहते हैं-- ऋि़फ ण्ष्ण््_्ग्््ल््््य्स 


जज व तत 


अककोस-हणण-परारण-धम्मब्धंसाण बालसुलभाणं। 
लाप्न भन्‍नह धीरो जहुत्तराणं अभावंमि ॥” 


अर्थात्‌-गाली देना, रोष करता, मारपीट या प्रह्मर करना अथवा, धम्मंभ्रष्ट करता; ये सब कार्य 


निपट नादान बच्चों के से हैं। धीर साधु पुरुष ऐसे लोगों की बातों का उत्तर न देना ही लाभदायी 
समझते हैं । 


इस दृष्टि से झ्ञास्त्रकार ने प्रतिवादकर्ता साधु का आवश्यक शुण ध्वनित कर दिया है कि वह 
इतना अवसरज्ञ हो कि आक्षेपक यदि हिसा पर उतर आए तो उसके साथ प्रतिहिसा से पेश न आकर 
शान्त एवं मौन हो जाए। 


अत्तसमाहिए-प्रतिवादकर्ता साधु में आत्म-समाधि में हढ़ रहने का गुण होना चाहिए। कंसी भी 
परिस्थिति हो, वह अपनी आत्मसमाधि-मानसिक झान्ति, प्रसञ्नता या चित्त की स्वस्थता न खोए। 


श्श८ सुत्रकृतांग---तृतीय अध्ययन - उपसगेपरिज्ञा 


आशय यह है कि वह आक्षेपकों के साथ विवाद करते समय उखड़े नहीं, झल्लाए नहीं, विक्षुब्ध न हो । 
अथवा वह आत्म-समाधान पर दृढ़ रहे, जिस प्रतिज्ञा, हेतु, दृष्टान्त आदि से स्वपक्ष सिद्धि होती हो, 
उसो का प्रतिपादन करे। 


बहुगुणप्पगप्पाइ कुज्जा-पप्रतिवादकर्ता साधु 'बहुग्रुणप्रकल्पक' होना चाहिए। जिस विवाद से प्रति- 
पक्षी के हृदय में स्नेह, सदृभावना, आत्मीयता, धर्म के प्रति आकर्षण, साधु संस्था के प्रति श्रद्धा, वीतराग 
देवों के प्रति बहुमान आदि अनेक ग्रुण निष्पन्न होते हों, उसे बहुगुण प्रकल्प कहते हैं। वृत्तिकार की 
दृष्टि से बहुगुणप्रफल्प का अर्थ है--(१) जिन बातों से स्वपक्ष सिद्धि और परपक्ष के दोषें की अभिव्यक्ति 
हो अथवा (२) जिन अनुष्ठानों से माध्यस्थ्यभाव आदि प्रकट हो, ऐसे प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय 
और निगमन आदि का प्रयोग करे या वचन प्रयोग करे। 


इस दृष्टि से प्रतिवादकर्ता साधु उसी प्रकार का विवाद करता हो, जो बहुगुणप्रकल्प हो। 
प्रशान्तात्मा मुनि को ऐसा प्रतीत हो कि प्रतिपक्षी विवाद में पराजित होता जा रहा है, और इस विवाद 
से आत्मीयता, मँत्री, स्नेह-सद्भावना, देव-गुरु-धर्म के प्रति श्रद्धा आदि ग्रुण बढ़ने के बजाय रोष, द्व ष, 
ईर्ष्या, घृणा, प्रतिक्रिया, अश्नद्धा आदि दोषों के बढ़ने की सम्भावना है, तब वह उस विवाद को वहों 
स्थगित कर दे | यह गुण प्रतिवादकर्ता साधू में अवश्य होता चाहिए। प्रतिपक्षी को कायल, अश्रद्धालु 
एवं हैरान करने तथा उसे बार-बार चिढ़ाने से उपयुक्त बहुग्रुण नष्ट होने की सम्भावना है । 


जेण5ण्णो ण विरुज्ञेज्जा तेण तं तं समायरे--प्र तिवादकर्ता में यह खास गुण होना चाहिए कि वह प्रति- 
पक्षी के प्रति ऐसा वचन न बोले, न ही ऐसा व्यवहार या आचरण करे, जिससे वह विरोधी, विद्ग षी या 
प्रतिक्रियावादी बन जाए। धर्मश्रवण करने आदि सद्भावों में प्रवृत्त अन्यतोर्थी या अन्य व्यक्ति में अपने 
प्रतिवाद रूप वचन अनुष्ठान से विरोध, विद्व ष, चित्त में दुःख या विषाद उत्पन्न हो, वैसा वचन या 
अनुष्ठान न करे। . 

इन गुणों से युक्त साधक ही आशक्षेपकर्ताओं के आक्षेपरूप उपसर्ग पर यथार्थरूप से विजय प्राप्त 
कर सकता है।'! 

प्रतिपक्षी के पूर्वोक्त आक्षेपों का उत्तर किस पद्धति से दे ?-पूर्वगाथाओं में प्रतिवादी के द्वारा सुविहित 
साधुओं पर परोक्ष एवं प्रत्यक्षरूप से मिथ्या आक्षेपों का निदर्शन बताया गया है। और यह भी कहा 
जा चुका है कि प्रतिपक्षी के आक्षेपों का प्रतिवाद मोक्ष विशारद आदि सात गुणों से सम्पन्त साधु यथा- 
योग्य अवसर देखकर कर सकता है | अब प्रश्न यह है कि प्रतिपक्षी के पूर्वोक्त आक्षेपों का उत्तर पूर्वोक्त 
गुणसम्पन्त साधु को किस पद्धति से देना चाहिए ? इस विषय में शास्त्रकार ने सूत्रगाथा २१४ से २१६ 
तक प्रकाश डाला है। आश्षेपों के उत्तर के मुख्य मुद्दे ये हैं-(१) आपके आल्षेपयुक्त वचनों से आप 
ह्िपक्ष या दुष्पक्ष का सेवन करते प्रतीत होते हैं, (२) आप ग्रहस्थ के कांसा, तांवा आदि धातु के बतेनों 
में भोजन करते हैं, (३) रोगी संत के लिए गृहस्थ से आहारादि मँगवाते हैं, (४) सचित्त वीज और जल 





११ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक ६१ से ६३ के आधार पर 
, ...[ख) सृत्नकृत्तांग अमरसुखबोधिती व्याख्या पृ० ४४६ से ४६२ 


तृतीय उद्दें शक : गाया २१४ से २२३ २१६ 


का उपभोग करते हैं, (१) औद शिक आदि दोषों से बने आहार का सेवन करते हैं। (६) आप लोग 
तीव्र कषाय या कर्म वन्‍्ध से लिप्त हैं, (७) सद्विवेक से शून्य हैं, (८) शुभ अध्यवसाय (समाधि) से रहित 
हैं, (६) जिस प्रकार घाव के अधिक खुजलाने से विकारवृद्धि होती है, इसी तरह मिथ्या-आक्षेपात्मक चर्चा 
भी बार-बार रागढ्व प युक्त होकर छेड़ने से कोई लाभ नहीं, वह कषायादि वद्धंक ही है। (१०) निन्‍्दा 
आदि करने का मार्ग भगवान्‌ की नीति के अनुकल या युक्तिसंगत नहीं है। (११) आपके आक्षेपात्मक 
वचन विना सोचे विचारे कहे गए हैं, (१२) आपके कार्य भी विवेक-विचार शून्य हैं, (१३) “साधु को 
गृहस्थ के द्वारा लाया हुआ आहार करना श्रेंयस्कर है किन्तु साधु के द्वारा लाया हुआ नहीं,” यह 
कथन बांस के अग्रभाग की तरह दमदार नहीं है, (१४) साधुओं को दाव आदि देकर उपकार करना 

चाहिए यह धर्मदेशना गृहस्थों को ही शुद्धि करने वाली है साधुओं को नहीं, इस.दृष्टि से पूर्वैकालिक 

सर्वज्ञों ने प्रर्षणा नहीं की थी ।** मी 


दुपवखं चेव सेवहा-वृत्तिकार ने 'दुपकर्थ' आदि वाक्य की व्याख्या चार प्रकार से की है--(१) 
दृष्पक्ष--आप मिथ्या, असत्‌ पक्ष का आश्रय लेते हैं (२) द्विपक्ष>राग और दब रूप दो पक्षों का सेवन 
करते हैं। क्योंकि आप अपने दोषयुक्त पक्ष का भी समर्थन करते हैं, इस कारण आपका अपने पक्ष में 
राग है, तथा हमारा सिद्धान्त दोष रहित है उसे आप दूषित बतलाते हैं, इसलिए उस पर आपका द्वेष 
हैं। (३) आप लोग ह्िपक्षों का आश्रय लेते हैं। जैसे--आप लोग सचित्त बीज, कच्चा पानी और उद्िष्ट 
आहार आदि का सेवन क रने के कारण गृहस्थ हैं और साधु का वेष रखने के कारण साधु हैं। (४) 
अथवा आप दो पक्षों का सेवन करते हैं। जैसे--स्वयं असद्‌ अनुष्ठान करते हैं और सद्‌ अनुष्ठान करने 
वाले दूसरों की निन्‍दा करते हैं । 


तात्पर्य यह है कि आपने जो साधु वर्ग पर सरागस्थ और परस्पर आसक्त होने का आक्षेप लगाया, 
वह गलत है, दुष्पक्ष है-मिथ्यापूर्वपक्ष से युक्त है। - । 
लित्ता तिव्वाप्नितावेणं'““असम्राहिया--इस गाथा में तीन प्रत्याक्षेप आक्षेपकर्ताओं पर लगाए है ९ 
तीव्र अभिताप से लिप्त, २. सद्विवेक से विहीन, तथा ३. संमाधि (शुभ अध्यवसाय) से रहित । ये तीनों 
प्रत्याक्षेंप इस प्रकार प्रमाणित होते हैं--(१) षट्कायिक जीवों का उपमर्दन करके जो आहार उनके निमित्त 
तेयार किया जाता है, उसका सेवन करने से, झूठी बात को भी दृढ़तापूर्वक पूर्वाग्रहवश पकड़ने से; मिथ्या- 
दृष्टित्व के स्वीकार से एवं सुविहित साधुओं की निन्‍दा करने के कारण वे लोग तीब्र कषाय या तीन्र 
कमेबन्धन के अभिताप से लिप्त हैं।सुविवेक से विहीन इसलिए हैं कि भिक्षापात्षन रखकर किसी 
एक गृहस्थ के घर में भोजन करने के कारण तथा रुप्ण साधु के लिए ग्रृहस्थ से बनवाकर भोजन मँगाने 


के कारण वे उद्दिष्ट आदि दोष थुक्त आहार करते हैं। तथा शुभ अध्यवसाय से रहित इसलिए हैं 
वे उत्तम साथुओं से दव ष करते हैं, उनको झूठमूठ बदनाम करते हैं। हत इसलिए हैं कि 


नातिकंडुइत॑ सेयं अव्यस्सावरज्ञतो--इस प्रत्याक्षेप वाक्य में सुसाध्‌ द्वारा सामान्य 


य नीति की प्रेरणा 
है । इसका अर्थ है--घाव को अधिक खुजलाना अच्छा नहीं होता उससे विकार उत्पन्न पक 


त्पन्न होता है, इस 


१२ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति सहित भाषानुवाद भा० २ १० ५७ से ६३ तक का सार 


१२० मृत्रक्ृत्तांग--तृतोय अध्यध्न--उपसर्गपरिता 


त्याय से हम लोग आपके दोषों को अधिक कूरेदवा ठोक नहीं समझते । इससे आप में राग-द्े प॒ वृरद्धिला 
दोष उत्पत्त होने की सम्भावना है। 


व एप णियए ममो'--इसका आशय यह है कि आतक्षेपकर्ताओं के प्रति प्रत्याक्षेप करते हए हुवा: 
कहते हैं--आपके द्वारा अपनाया हुआ सुसाधुओं की लिन्‍दा करने का यह मार्ग या रवैया भगवान के 
द्वारा नियत--निरिचित या युक्तिसंगत वहीं है, अथवा चूणिकार सम्मत 'गित्तिएँ वाठान्तर के अवुर्सार 
“यह मार्ग भगवान्‌ की नीति के अनुकूल (नैतिक) नहीं है | 


तत्तेण अणुसिद्वति--जों साधक हेयोपादेय ज्ञाता है, तथा रोष प रहित होकर स्ते बातें कहने कें 
लिए कृतप्रतिज्ञ है, वह उन गोशालक सतानुसतारी आजीवक आदि श्रमणों से तुन्तू मैं-मैं, बारकक रह 
ष्प्रथे विवाद या झगड़ा करने की अपेक्षा वस्तु तत्त्व की दृष्टि से, जिनेर्द्र के अभिप्राय के अनुसार यथा 
परमार्थ प्ररुूषणा के द्वारा बहुत ही मथुर शब्दों में नम्नतापृवेक सच्ची और साफ-साफ बातें सर्मरी 
दे, उन्हें हितकर और वास्तविक बातों की शिक्षा दें | यही इस पंक्ति का आशय है । 


असमिक्खा वई क्िती--आपका यह कथन अविचारपूर्वेक है कि जो भिक्षु रोगी साथु को ओह 
लाकर देते हैं, वे गृहस्थ के समान हैं। तथा आप जो कार्य, आचरण या व्यवहार करते हैं, वह भी 
. विवेक विचार शूल्य हैं। 


एरिसा सा वई“न तु भिवखुणं - इस गाथा का निष्कर्ष यह है कि “साथु को गृहस्थ के द्वारा लाये 
हुआ आहार करना श्रेयस्कर है, मयर साधु के द्वारा लाया हुआ नहीं,” आपकी इस बात में भी वी 
के अग्रभाग की तरह कोई दम नहीं है, क्योंकि एक तो इस कथन के पीछे कोई श्रमाण, कोई तर्व॑संगत 
तथ्य था कोई हेतु सहित युनित नहीं है। बीतराग महषियों द्वारा चलाई हुई प्राचीन परापरा वें 
यह संगत नहीं है। आपका यह कथन इसलिए निःसार है कि गृहस्थों के ढवारा बची के लगे हुए 
आहार में पट्कायिक जीवों का घात स्पष्ट है, साथ ही वह आहार आधाकर्म, औदे शि्फे आदि दीषों 
से युक्त अग्ुद्ध होता है; जबकि साधुओं के द्वारा अनेक घरों से गवेषणा करके लागा हूँ भुक्त-शिष्द 
आहार उद्गमांदि दोषों से रहित, साधु के लिए आरम्भ-समारम्भ से वर्जित एवं अमृत भोजन 
द्दीता है । ० 2 
__* >अम्माण्लवगा जा सा””पुब्वसासि पकप्पियं--सर्वज्ञों की एक धर्मदेशना है-- साधुओं की दर्ते देकर 
उपकार करना चाहिए' यह गृहस्थों की शुद्धि करने वाली है, साधओं की नहीं, क्योंकि साधु तो अपने 
ही तप-संयम का आचरण करके शुद्ध होते हैं, यह वीतराग सर्वज्ञ पुरुषों कीं धर्म देशर्नी का गलत अभथ 
' लगाना है। इसी गलत अर्थ को लेकर आक्षेपकर्तायण यह सिद्ध करने की प्रयास करते हैं. कि रोगार्दि 
अवस्था में साधु को आहारादि लाकर देने का (साथ्‌ के प्रति) उपकार गुहस्थ को ही करना 04 
साधुओं को नहीं, परन्तु पूवेकालीन सर्वज्ञों की धर्म देशना ऐसी नहीं रही हैं, आप (आक्षेपषकतत आओ) 
- अपनी मिथ्यां दृष्टि के कारण सर्वज्ञोपद्धिष्ट कथन का विपरीत अर्थ करते हैं । सर्वज्ञपुरुष ऐसी तुच्छ 
था विपरीत बात की ग्ररूपणां नहीं करते अतः रोगी साथु की वैयापत्ट साथु को नहीं करनी चाहिए, 
इत्यादि आजीवकादि आश्षेंपकों का आक्षेप शास्त्न-विरुद्ध, युक्ति-विरुद्ध एवं अयथार्थ है। 


वस्तु स्थिति यह है कि आप (आजीवकादि) लोग रूण सा की बैयावृत्य करने के लिए बहस 


पृत्तीष उह शक्त : गाथा २१४ से २२३ जे 


को भरे रणा देते हैं, तथा इस कार्य का अनुमोदन करके रुणण साथु का उपकार करना स्वीकार भी करते 
है, अत: आप एक ओर रुण्ण साथु के प्रति उपकार भी करते हैं, दूसरी ओर इस उपकार का विरोध भी 
करते हैं। यह 'बदतो ध्याघात' सा है ।१ 


रूण साधु की सेवा प्रसन्नचित्त साधु का धर्म: प्रतिवादी द्वारा किये गए आक्षेप का निवारण 
करने के पश्चात्‌ शास्त्रकार २२१वीं सूनगाथा में स्वपक्ष की स्थापना के रूप में स्वस्थ साधु द्वारा ग्लान 
(रूण, वृद्ध, अशक्त आदि) साधु की सेवा को अनिवार्य धर्म बताते हुए कहते हैं-- 


इमं व धम्म''“कुज्जा सिक्यु गिलाणस्स अगिलाए समाहिते--इसका आशय यह है कि साधु के लिए 
इस सेवाधर्म का प्रतिपादन मैं (सुधर्मास्वामी) ही नहीं कर रहा हूँ, अपितु काश्यपगोत्रीय भगवान 
भहावीर ने केवलज्ञान उत्पन्न होने के पश्चात्‌ देव, मनुष्य आदि की परिषद्‌ में किया था। 


ग्लान साधु की सेवा दूसरा साधु किस प्रकार करे 7--इसके लिए यहाँ दो विशेषण अंकित किये हैं-- 
(१) अगिलाए (२) समाहिते । अर्थात्‌-ग्लानि रहित एवं समाहित- समाधियुक्त--प्रसन्‍नचित्त होकर । इन 
दो विशेषताओं से युक्त होकर रुण्ण साधु की सेवा करेगा, तभी वह धर्म होगा-संवर-निर्जेरा का कारण 
होगा, कदाचित्‌ पुष्यवन्ध हो तो शुभगति का कारण होगा । 


ग्लानिरहित एवं समाधि युक्त होकर सेवा करने के विधान के पीछे एक अन्य आशय भी वृत्तिकार 
'अभिव्यक्त करते हैं--यदि साधु स्वयं समाधियुक्त होकर अग्लानभाव से रुण्ण साधु की सेवा नहीं करेगा 
या सेवा से जी चुराएगा; तो भविष्य में कदाचित्‌ वह भी किसी समय अशुभ कर्मोदयवश रुग्ण, अस्वस्थ 
या अशक्त हो सकता है, उस समय उसकी सेवा से दूसरे साधु कतराएँगे, तब उक्त साधु के मन में 
असमाधिभाव उत्पस्त होगा । अत: स्वयं को तथा रुए्ण साधु को जिस प्रकार से सभाधि उत्पन्त हो उस 
प्रकार से आहारादि लाकर देना व उसकी सेवा करता स्वस्थ साधु का मुख्य धर्म है ।*४ 


परास्तवादियों के साथ विवाद के दौरात घुनि का घ्ं-यहाँ सूत्रगाथा २२० से २२२ तक में अच्य- 
मंतवादियों के मिथ्या आक्षेपों का उत्तर देते समय कैसी विकट परिस्थितियों की सम्भावना है, और 
वेसी स्थिति में मुनि का धर्म क्या है ? यह संक्षेप में निर्देश किया गया है। यहाँ तीन परिस्थितियों की 
सम्भावनाएँ व्यक्त की हैं -(१) परास्तवादी वाद को छोड़कर घृष्टतापूर्वक अपने पक्ष को ही यथार्थ 
मानने पर अड़ जाएँ, (२) रागह्वष एवं मिथ्यात्व से ग्रस्त होकर प्रतिवाद आक्रोश (गाली-गलौज, मार- 
पीट आदि) का आश्रय लें, अथवा (३) विवाद के दौरान कठोरता, अपकब्द-व्यंग्यवचन आदि के प्रयोग 
या बाध्य) करने की तीति को देखकर कोई अन्यतीर्थी धर्मजिज्ञासु विरोधी न बन जाए। 


वृत्तिकार का आशय यह प्रतीत होता है कि ऐसी परिस्थिति में मुनि को इस प्रकार मरना 
धान से युक्त एवं कषायोत्तेजना से रहित होकर ऐसे हठाग्रहियों से विवाद न करना ही श्रेयस्कर बे 


१३ (क) सूत्रक्षतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक ६१ से ६४ 
(ख) सूत्रक॒रतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ४५६ से ४६२ 
१४ (क) सुत्रक्षतांग शीलांक वृत्ति पृू० ६३ के माधार पर 
(सर) सुत्रकृतांग अमरसुखवोधिनो व्याख्या पृ० ४१८ के आधार पर 


२२० सुत्नकृतांग--तृतीय अध्ययव--उपसर्गपरिज्ञा 


त्याय से हम लोग आपके दोषों को अधिक कुरेदता ठीक नहीं समझते । इससे आप में राग-द्वे प वृद्धिरुप 
-दोष्‌ उत्पन्त होने की सम्भावना है। 


'ण एस णियए मग्गे---इसका आशय यह है कि आश्षेपकर्ताओं के प्रति प्रत्याक्षेप करते हुए सुसाधु 
कहते हैं--आपके द्वारा अपनाया हुआ सुसाधुओं की निन्‍्दा करने का यह मार्ग या रवैया भगवान्‌ के 
द्वारा नियत--निश्चित या युक्तिसंगत नहीं है, अथवा चूणिकार सम्मत 'णितिए' पाठान्तर के अनुसार 
“यह मागें भगवान्‌ की नीति के अनुकूल (नैतिक) नहीं है।” | 


तत्तेण अणुसिद्वति--जों साधक हेयोपादेय ज्ञाता है, तथा रोषद्वेष रहित होकर सत्य बातें कहने के 
लिए क्तप्रतिज्ञ है, बह उन गोशालक मतानुसारी आजीवक आदि श्रमणों से तृ-तू मैं-मैं, वाकूकलह, 
व्यर्थ विवाद या झगड़ा करने की अपेक्षा वस्तु तत्त्व की दृष्टि से, जिनेन्द्र के अभिप्राय के अनुसार यथार्थ 
परमार्थे प्ररूपणा के द्वारा बहुत ही मबुर शब्दों में नम्नतापृवेंक सच्ची और साफ-साफ बातें समझा 
दे, उन्हें हितकर और वास्तविक बातों की शिक्षा दें । यही इस पंक्ति का आशय है | 


असम्तिक्खा वई क्रिती--आपका यह कथन अविचारपुर्वेक है कि जो भिक्षु रोगी साथु को आहार 
लाकर देते हैं, वे गृहस्थ के समान हैं। तथा आप जो कार्य, आचरण या व्यवहार करते हैं, वह भी 
विवेक विचार शूल्य हैं । 


एरिसा सा वई'”त तु भिवखूणं-- इस गाथा का निष्कर्ष यह है कि “साधु को गृहस्थ के द्वारा लाथा 
-हुआ आहार करना श्रेयस्कर है, मगर साधु के द्वारा लाया हुआ नहीं,” आपकी इस वात में भी बांस 
के अग्रभाग की तरह कोई दम नहीं है, क्योंकि एक तो इस कथन के पीछे कोई प्रमाण, कोई तकंसंगत 
तथ्य या कोई हेतु सहित युवित नहीं है। वीतराग महषियों द्वारा चलाई हुई प्राचीन परम्परा से भी 
यह संगत नहीं है। आपका यह कथन इसलिए निःसार है कि गृहस्थों के द्वारा बना कर लाये हुए 
आहार में षट्कायिक जीवों का घात स्पष्ट है, साथ ही वह आहार आधाकम, औदेंशिक आदि दोषों 
से युवत्त अशुद्ध होता है, जबकि साधुओं के द्वारा अनेक घरों से गवेषणा करके लाया हुआ भुक्त-शिष्ट 
आहार उद्गमांदि दोषों से रहित, साधु के लिए आरम्भ-समारम्भ से वर्जित एवं अमृत भोजन 
होता है । । ह 
धम्मपण्णबणा जा सा/''पुष्वसासि पकप्पियं--सर्वज्ञों की एक धर्मदेशना है--'साधुओं को वान बैकर 
उपकार करना चाहिए' यह यृहस्थों की शुद्धि करने वाली है, साधुओं की नहीं, क्योंकि साधु तो अपने 
ही तप-संयम का आचरण करके शुद्ध होते हैं, यह वीतराग सर्वज्ञ पुरुषों की धर्म देशना का गलत अथे 
' लगाना है। इसी गलत अर्थ को लेकर आशक्षेपकर्तागण यह सिद्ध करने का प्रयास करते हैं कि 'रोगादि 
' अवस्था में साधु को आहारादि लाकर देने का (साधु के प्रति) उपकार भृहस्थ को ही करना चाहिंएं, 
साधुओं को नहीं, परन्तु प्र॒वेकालीन सर्वज्ञों की धर्म देशना ऐसी नहीं रही है, आप (आक्षेपकर्ताओं) 
अपनी मिथ्यां दृष्टि के कारण सर्वज्ञोपदिष्ट कथन का विपरीत अर्थ करते हैं । सर्वज्षपुरुष ऐसी तच्छ 
- या विपरीत वात की प्ररूपणा नहीं करते अंतः रोगी साधु की वैयावृत्य साथु को नहीं करनी चाहिए, 
इत्यादि आजीवकादि आश्षेंपकों का आशक्षेप श्ञास्त्र-विरुद्ध, युवित-विरुद्ध एवं अयथार्थ है । 


वस्तु स्थिति यह है कि आंप (आजीवकादि) लोग रुग्ण साथु की वैयावृत्य करने के लिए गृहस्थ 


तृतीय उद शक : गाथा २१४ से २२३ अप 


को प्रेरणा देते हैं, तथा इस कार्य का अनुमोदन करके रुण्ण साथु का उपकार करना स्वीकार भी करते 
है, अत: आप एक ओर रुग्ण साधु के प्रति उपकार भी करते हैं, दूसरी ओर इस उपकार का विरोध भी 
करते हैं। यह 'बदतो ध्याघात' सा है ।** 


रुण साधु की सेवा प्रसन्नचित्त साधु का धर्म: प्रतिवादी द्वारा किये गए आक्षेप का निवारण 
करने के पश्चात्‌ शास्त्रकार २२३वीं सूत्रगाथा में स्वपक्ष की स्थापना के रूप में स्वस्थ साथु द्वारा ग्लान 
(रूण, वृद्ध, अशक्त आदि) साथु की सेवा को अनिवार्य धर्म बताते हुए कहते है-- 


प ध्मं 


इमं च धम्म"“छुज्जा भिवलु गिलाणस्स अगिलाए समाहिते--इसका आशय यह है कि साधु के लिए 
इस सेवाधर्म का प्रतिपादन मैं (सुधर्मास्वामी) ही नहीं कर रहा हूँ, अपितु काश्यपगोत्रीय भगवान 
महावीर ने केवलज्ञान उत्पन्त होने के पश्चात्‌ देव, मनुष्य आदि की परिषद्‌ में किया था। 


सलान साधु को सेवा दूसरा साधु किस प्रकार करे ?--इसके लिए यहाँ दो विशेषण अंकित किये हैं-- 
(१) अगिलाए (२) समाहिते । अर्थात्‌-ग्लानि रहित एवं समाहित- समाधियुक्त--प्रसत्नचित्त होकर | इन 
दो विशेषताओं से युक्त होकर रुण साधु की सेवा करेगा, तभी वह धर्म होगा--संवर-निर्जरा का कारण 
होगा, कदाचित्‌ पुण्यवन्ध हो तो शुभगति का कारण होगा । 


ग्लानिरहित एवं समाधि युक्त होकर सेवा करने के विधान के पीछे एक अन्य आशय भी वृत्तिकार 
-अभिव्यक्त करते हैं--यदि साधु स्वयं समाधियुक्त होकर अग्लानभाव से रुग्ण साधु की सेवा नहीं करेगा 
या सेवा से जी चुराएगा; तो भविष्य में कदाचित्‌ वह भी किसी समय अशुभ कर्मोदयवश रुग्ण, अस्वस्थ 
या अशक्त हो सकता है, उस समय उसकी सेवा से दूसरे साधु कतराएँगे, तब उक्त साधु के मन में 
असमसाधिभाव उत्पन्न होगा | अतः स्वयं को तथा रुग्ण साधु को जिस प्रकार से समाधि उत्पन्त हो उस 
प्रकार से आहारादि लाकर देना व उसकी सेवा करना स्वस्थ साधु का मुख्य धर्म है। 


परास्तवादियों के साथ विवाद के दौरान घुनि का ध्मं-यहाँ सुन्नगाथा २२० से २२२ तक में अन्य- 
मतवादियों के भिथ्या आक्षेपों का उत्तर देते समय कैसी विकट परिस्थितियों की सम्भावना है, और 
वैसी स्थिति में मुनि का धर्म क्या है ? यह संक्षेप में निर्देश किया गया है। यहाँ तीन परिस्थितियों की 
सम्भावनाएँ व्यक्त की हैं -(१) परास्तवादी वाद को छोड़कर धुृष्टतापूर्वक अपने पक्ष को ही यथार्थ 
मानने पर अड़ जाएँ, (२) रागद्वेष एवं मिथ्यात्व से ग्रस्त होकर प्रतिवाद आक्रोश (गाली-गलौज, मार- 
पीट आदि) का आश्रय लें, अथवा (३) विवाद के दौरान कठोरता, अपशब्द-व्यंग्यवचन आदि के प्रयोग, 
या वाध्य) करने की तीति को देखकर कोई अन्यतीर्थी धर्मजिज्ञासु विरोधी न बन जाए। 

वृत्तिकार का आशय यह प्रतीत होता है कि ऐसी परिस्थिति में मुनि को इस प्रकार मनःसमा- 
धान से युक्त एवं कषायोत्तेजना से रहित होकर ऐसे ह॒ठाग्रहियों से विवाद न करना ही श्रेयस्कर है। 





१३ (क) सूच्रकृतांग शोलांक वृत्ति पन्नांक ६१ से ६४ 
(ख) सूत्रक्वतांग अमरसुखवोधिनी व्याख्या पृ० ४५६ से ४६२ 
१४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० ६३ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखवोधिनी व्याउ्या पृ० ४६८ के आधार पर 


२२३ धुत्रकृत्तांग---8ृतीय अध्ययच--उपसर्गपरिज्ञा 


पाठास्तर ओर व्याख्या--परिभाव्तेज्जा-- कहे, बतलाए | चूणिकार 'पडिभासेज्ज' पाठान्तर मानते हैं 
जिसका अर्थ होता है--अ्रतिवाद करे प्रत्याक्षेप करे | उज्जया--उज्जात यानी उज्जड़ या अवखंड़ लोग, 
वृत्तिकार सम्मत पाठान्तर है-उज््िया अर्थ किया है--सद्विवेकशुन्या:-- सद्विवेक से शून्य । किसी- 
किसी प्रति में उज्जुया', 'उण्जुत्ता' पाठान्तर हैं, जिनका अर्थ होता है-लड़ाई करने को उद्यत अथवा 
अपनी जिद्द पर अड़े हुए। 'ग एस णियए मग्गे--वृत्तिकार के अनुसार--आपके द्वारा स्वीकृत यह मार्ग 
कि “साधुओं को निश्चित न होने के कारण परस्पर,उपकार्य-उपकारक भाव नहीं होता” निबत--निर्चित 
या युक्ति संगत नहीं है | चूणिकार 'ण एस णितिए मग्गें' पाठान्तर मानकर दो अर्थ प्रस्तुत करते हैं-- 
न एव भगवतां नीतिको भार्ग;, तितिको नाम नित्य: /--भगवान्‌ की (अनेकान्तमयी) नीति के अनुरूप यह 
मार्ग नहीं है, अथवा नितिक का अर्थ 'नित्य' है, यह मार्ग वित्य (उत्सग) भाग नहीं है, अर्थात्‌ अपवादे 
मार्गे है। 'अगो वेणुब्व करिसिता'>-वृत्तिकार के अनुस्तार--भअग्न॑ वेणुवत्‌ वंशवत्‌ कपिता इु्बलेत्यथथ: । अर्थात 
बांस के अग्रभाग की तरह आपका कथन दुबंल है, वजनदार नहीं । चूणिकार के अनुसार पाठान्तर है- 
अग्गे बेलुब्व करिसिति--बिल्वो हि मूले स्थिरः अग्नेकापत: । अर्थात्‌ बिल्व की तरह मूल में स्थिर और अग्र- 
भाग में दुर्बल वबायं णिराकिच्चा--वृत्तिकार के अनुसार--सम्पस्हेतु दृष्टास्तैयों वादो--जल्पस्तं परित्यज्य' अंर्थात्‌ 
सम्यक्‌ हेतु, दृष्टान्त आदि से युक्त जो वाद--जल्प है, उसका परित्याग करके। चूणिकार सम्मत एक 
पाठान्तर है--बादं निरे क्रिच्चा--अर्थ इस प्रकार है--निरं णाम पृष्ठतः बाद॑ निरेक्ृत्वा--अ्थ है वाद को पीठ 
करके यानी पीछे धकेलकर ।* वृत्तिकार ने कहा है-अनेक असत्वादियों की अपेक्षा एक संत्यवादी ज्ञानी 
का कथन्त प्रमाणभूत होता है । 'अचयंता जबित्तए'--स्वपक्ष में अपने आपको संस्थापित करने में असमर्य । 
पाठात्तर है--“अचयंता जहित्तते” अर्थ होता है--अपने पक्ष को छोड़ने में असमर्थ | अग्रिलाए स्म्ताहितेन- 
वृत्तिकार के अनुसार 'अग्लानतया समाहितः समाधि प्राप्त: (' अर्थात्‌ स्वयं अग्लान भाव को प्राप्त एवं समाधि 
युक्‍त होकर । चूणिकार अगिलोणेण समाधिए' पाठान्तर मानकर अथ्थ करते हैं--मग्रिलाणेण-अनाद्तिव 
अव्यधि सेन समाधिएत्ति समाषिहेतो: ।/ अर्थात्‌-समाधि के हेतु अग्लान यानी अव्यथित होते (मन में किसी 
प्रकार का दु:ख या पीड़ा महसूस न करते हुए) ।!: 


टंकणा इब पत्वयं--वृत्तिकार के अनुसार पहाड़ में रहने वाली म्लेच्छों की एक जाति विशेष टंकण 


१५ (क) सुत्रकृतांग अमरसुखबोधिती व्याख्या, पृ० ४६३ से ४६७ तक का सारांश 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पृ० ६२-६३ 
१६ एरंडकट्ठरासी जहा य गोसीसचन्दतपलस्स । 
'मोल्ले न होज्ज सरिसो कित्तियमेत्तो गणिज्जंतो ॥१॥ 
तह वि गणणातिरेगो जह रासी सो न चन्दनसरिच्छो । 
तह निव्विण्णाणमहाजणों वि सोज्ञइ विध्ंवयति ॥२॥ 
एक्को सचक्खुगों जह अंधलयाणं सएहि बहुएहि । 
होइ वर ददृठव्वो गहु ते बहु गा अपेच्छंता ॥३॥ 
एवं बहुगा वि मूढा ण पमाणं जे गई ण याणंत्ति । , ] 
संसारगमणगुविल णिउणस्स य बंधमोव्खस्स ॥४॥। “उत्रक्तांग शीलांक वृत्ति में उद्धृत पत्नांक ६३ 
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कहलाती है। सूत्रकृतांग अंग्रेजी अनुवाद के टिप्पण में टंकण जाति की मध्यप्रदेश के ईशानकोण में रहने 
वाली पर्वतीय जाति बतलाई है। जैसे दुर्जेय टंकण जाति के भील किसी प्रवल शक्तिशाली पुरुष की सेना 
द्वारा हराकर खदेड़ दिये जाते हैं, तब वे आखिर पव॑त का ही आश्रय लेते हैं, वेसे ही विवाद में परास्त 
लोग और कोई उपाय न देखकर आक्रोश का ही सहारा लेते हैं ।१४ 


उपतस्तर्ग लिजसय व्का ल्विव्विशा- 


२९४ संखाय पेसलं धम्मं दिदिठस परिनिव्वुड़े। 
उवसग्ग नियामित्ता आमोक्‍्खाए परिव्वएज्जासि ॥ २१॥ त्ति बेसि । 


२२४. सम्यग्‌ दृष्टिसम्पत्त (पदार्थ के यथार्थ स्वरूप का ज्ञाता-द्रष्टा), प्रशान्त (रागद्व ष रहित- 
कषायोपशान्तियुक्त) मुनि (इस सर्वज्ञप्रणीत श्र त-चारित्र रूप) उत्तम धर्म को जानकर उपसर्गों पर 
नियन्त्रण (उन्हें वश में) करता हुआ मोक्ष प्राप्ति-पर्यन्त संयम में पराक्रम करे |--ऐसा मैं कहता हूँ । 

विवेचन-समोक्ष प्राप्ति पयंन्त उपसर्ग-विजय करे-तृतीय उ््ं शक के अन्त में उपसर्ग विजय के निर्देश 
के सन्दर्भ में तीन तथ्यों को अभिव्यक्त किया है--(१) उत्तम धर्म को जानकर, (२) दृष्टिमान्‌ एवं 
उपशान्त मुनि (३) मोक्ष प्राप्त होने तक संयथमानृष्ठान में उद्यम करे। संक्षेप में उपसर्ग विजय, क्‍या 
करके, कौन और कब तक करता रहे ?” इन तीन तथ्यों का उद्घाटन वि तक करता रहे / इन तोन तथ्यों का उद्घाटन किया गया है।' 


पाठान्तर और व्याब्या-पेसलं>-सुन्दर--अहिसादि में प्रवृत्ति होने के कारण प्राणियों की प्रीति 
का कारण । उबसग्गो नियामित्ता वृत्तिकार के अनुसार--“उपसर्भान्‌ अनुकूल-पअ्रतिकूलानू नियम्य संयम्य 
सोढा, नोपसग्गेरुपसर्गितोह्समंजसं विदध्यात्‌ ।” अर्थात्‌ अनुकूल-प्रतिकूल उपसर्गों पर नियमन-संयम 
करके सहन (वश में) करे | उपसर्गों से पीड़ित होने पर असमंजस (उलझव)में न पड़े । चूणिकार “उदसर्गे 
अधियासेंतो' पाठान्तर मानकर अर्थ करते हैं उपसर्गों को सहन करता हुआ । आमोक्‍्खाए' चूणिकार के 
अनुसार--पोक्षापरिसमाप्ते'“मोक्षो द्विविधः भवमोक्षो सब्बकस्ममोक्‍्खों य, उभयहेतोरपि आमोक्षाय परिक्नजें -- अर्थात्‌ 
मोक्ष की परिसमाप्ति-पूर्णता तक”“मीक्ष दो प्रकार का है-भवपोक्ष जन्ममरण रूप संसार से मुक्ति, 
स्॒वे कर्ममोक्ष-समस्त क्मक्षय रूप मोक्ष । इन दोनों मोक्षों की प्राप्ति के हेतु संयम में पराक्रम करे। 
वृत्तिकार 'आमोक्‍्खाय' पाठान्तर मानकर अथी करते हैं--“आमोक्षाय अशेषकमंक्षयप्राप्ति यावत्‌- अर्थात्‌ 
मोक्ष प्राप्ति समस्त कर्मक्षय प्राप्ति तक । 

[[][] 


१७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६४ 
(ख) “पक गा।-व706 गए०त 5णा6-ज्रीलठ व तिल तणरीन्‍्द्वर्भ ती शविताएबएा/80०59, 5०० एथटाप्राड 
जिनांगाब्राए, 8, पा. | --354066 800९8 ० (6 एव ४0)-->9, #, 268 
(ग) सुयगडंग चूणि (मूलपाठ टिप्पण) पु० ३८ से ४० तक 
१5 सूतइतांग शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित भा० २, पू० ७० 
१६ (क) सूयगडंग चणि (मु० पा० टिप्पण) पू० ४० ह 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६४ 
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चउत्थों उद्दे सओ 
चतुर्थ उह शक्क 


स्‍्नह्डा प्छुरूप्पों व्छी छु्डाह व्हे ऋच स्तंय्पस्त-सरण्त्ट व्करल्ते व्यात्के सप्तलस्तगा-- 


२२५. आहंसु महापुरिसा पुव्वि तत्ततवोधणा । 
उदएण सिद्धिसावण्णा तत्थ मंदे बिसीयती ॥ १ ॥। 


२२६. अभु जिया णमी वेदेही रामगुत्ते य भु जिया । 
बाहुए उद्गं भोच्चा तहा तारागणे रिसी ॥ २ !। 


२२७. आसिले देविले चेव दीवायण महारिसी । 
पारासरे दर्ग भोच्चा बीयाणि हरियाणि य ॥ ३ ॥ 


२२८. एते पुष्ब॑ महापुरिसा आहिता इह संमता । 
भोच्चा बीओदरगं सिद्धा इति मेतमणुस्सुतं ॥ ४॥ 


२२९. तत्थ मंदा विसीयंति बाहछिन्ना व गद्दभा । 
पिट्ठतो परिसप्पंति पीढसप्पी व संभमे ।। ५ ॥ 


२२५- कई (परमार्थ से अनभिज्ञ) अज्ञजन कहते हैं कि प्राचीनकाल में तप्त (तपे तपाए) तपोधनी 
(तपरूप धन से सम्पन्न) महापुरुष शीतल (कच्चे) पानी का सेवन करके सिद्धि (मुक्ति) को प्राप्त हुए थे। 
(ऐसा सुनकर) अपरिपक्व बुद्धि का साधक उसमें (शीतजल के सेवन में) प्रवृत्त हो जाता है। 


२२६. वैदेही (विदेह देश के राजा) नमिराज ने आहार छोड़कर और रामगुप्त ने आहार | 
उपभोग करके, तथा बाहुक ने एवं तारायण (तारायण या नारागण) ऋषि ने शीतल जल आदि का सेवत 
करके (मोक्ष पाया था ।) 


२२७. आसिल और देवल ऋषि तने, तथा मह॒षि दपायन एवं पाराशर ऋषि (आदि) ने शीतर्ल 
(सचित्त) जल बीज एवं हरी वनस्पतियों का उपभोग करके (मोक्ष प्राप्त किया था ।) 


२२८- पूर्वेकाल में ये महापुरुष सवंत्र विख्यात थे। और यहाँ (आहूंत प्रवचन में) भी ये (इनमें से 
कोई-कोई) सम्मत (माने गये) हैं। ये सभी सचित्त बीज एवं शीतजल का उपभोग करके सिद्ध (मुक्त) 
हुए थे; ऐसा मैंने (कुतीथिक या स्वयूथिक ने) (महाभारत आदि पुराणों से) परम्परा से सुना है। 

२२६. इस प्रकार की आ्रान्तिजनक (बुद्धिश्रष्ट या आचारभ्रष्ट करने वाले) दुःशिक्षणरूप उपस्य 
के होने पर मन्दबुद्धि साधक भारवहन से पीड़ित गधों की तरह दुःख का अनुभव करते हैं। जैसे लकड़ी 
के टुकड़ों को पकड़कर चलने वाला (पृष्ठसर्पी) लंगड़ा मनुष्य अग्नि आदि का उपक्रव होने पर (भगदड़ 
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के समय) भागने वाले लोगों के पीछे-पीछे (सरकता हुआ) चलता है, उसी तरह मन्दमति साधक भी 
संयमनिष्ठ मोक्षयात्रियों के पीछे-पीछे रेंगता हुआ चलता है (अथवा वह उन दुःशिक्षकों का पिछलग्गू 
हो जाता है ॥) 


विवेचन-महापुरुषों की दुह्मई देकर संयमश्नष्ट करने वाले-प्रस्तुत पंचसूत्रगाथाओं (सूत्रगाथा २२५ से 
२२६ तक) में एक ऐसे अनुकूल उपसर्ग और मन्दबुद्धि साधकों पर उसकी प्रतिक्रिया का वर्णन किया 
गया है, जिसमें कुछ शिथिल साधकों द्वारा अपनी अनाचाररूप प्रवृत्तियों को आचार में समाविष्ट करने 
हेतु प्रसिद्ध पर्वकालिक ऋषियों की दुहाई देकर कुतकों द्वारा मन्दसाधक की बुद्धि को भ्रष्ट किया जाता 
है और उन्हें अनाचार में फँसाने का प्रयत्न किया जाता है । 


प्रस्तुत पंचसूत्री में कुछ ऋषियों के नाम लिए विना, तथा कुछ प्रसिद्ध ऋषियों के नाम लेकर इस 
उपसर्ग के उदाहरण प्रस्तुत किये गये हैं-- 


(१) पूर्वकाल में वल्कलचीरी, तारागण आदि महापुरुषों ने पंचाग्नि आदि तप करके शीतजल; 
कन्दमूल-फल आदि का उपभोग करके सिद्धि प्राप्त की थी । (२) वेदेही नमिराज ने आहार त्यागकर 
(३) रामगुप्त ने आहार का उपभोग करके, (४) बाहुकऋषि ते शीतल जल का उपभोग करके, (५) इसी 
तरह तारायण या नारायण ऋषि ने भी जल सेवन करके, (६, ७, ८५, ९) असिल, देवल, द्वपायन एवं 
पाराशर महर्षि ने शीत (कच्चा) जल, वीज और हरी वनस्पति का उपभोग करके, सिद्धि (मुक्ति) प्राप्त 
की है, ऐसा मैंने महाभारत आदि पुराणों से सुना है । पूवेकाल (त्रेता-हापर आदि युगों) में ये महापुरुष 
प्रसिद्ध रहे हैं और आहंत प्रवचन में ये माने गये हैं ।* 


ये महापुरुष फहाँ तथा किस रूप में प्रसिद्ध हैं ?ः-नमिवैदेही-- भागवत-पुराण में निम्ि का चरित्र अंकित 
है। वहाँ निमि के 'जनक', वेदेह' और “मिथिल' नाम क्‍यों पड़े ? इसका भी कारण बताया गया है। 
बौद्धग्रन्थ सुत्तपिटक में 'निमिराजचरिया' के नाम से निमि का चरित मिलता है। जैन आगम उत्तराध्ययन 
सूत्र में 'नमिपव्वज्जा' अध्ययन में नमिराजरषि और इन्द्र का संवाद अंकित है।* 


१ जैन साहित्य का बृहद्‌ इतिहास, भा० १ 
२ (क) सूयगर्डंग सुत्त (मू० पा० टिप्पण) प्रस्तावना एवं टिप्पण पु० १४, १५ तथा ४०-४१ 
(ख) णमी वेदेही--देखिये श्रीमद्‌ भागवत० (६॥१३॥१ से १ से १३ श्लो० तक) में--'श्री शुक उवाच-- 
निमिरिक्ष्याकुतनयों वशिष्ठमवृतत्विजम्‌ । आरभ्य''“वबृतो5स्मि भोः ॥१॥ 
ते निय्‌ त्या'"'करोन्‌मखम्‌ ॥२॥ 
निमिश्चलंमिदं विद्वान्‌”“यावता ग्रुरु: ॥३॥ 
शिष्यव्यतिक्रम॑*“निमेः पण्डितमानितः ॥॥४॥ 
निमि: प्रत्तिददों शापं*घममजानत:ः ॥५॥। 


इत्युससर्ज एवं देहूं निमिध्यात्मकोबिद:'“'प्रपितामहः ॥*“देवा उचु:--विदेह उष्यतां काम॑ लोचनेष शरीरि- 
णाम्‌ । उन्मेषणनिमेषाभ्यां लक्षितोष््यात्मसंस्थितः ॥११॥! 


जन्मना जनकः सो&भृद्‌ वैदेहस्तु विदेहज: । मिथिलो मथनाज्जातो, मिथिला येन निर्मित: ॥ १३॥ 


२२६ सुत्रकृतांग : तृतीय अध्ययच-उपसर्गपरिज्ञा 


रामगृत्त-रामपुत्त--इसिभासियाईं (ऋषिभाषित) के रामपुत्तिय नामक २३वें अध्ययन में रामपुत्त 
नाम मिलता है। वृत्तिकार के अनुसार रामगुप्त एक राजषि थे ।* बाहुक-आहंतऋषि--इसिभासियाइं के 
१४वें बाहुक अध्ययन में बाहुक को आहंतऋषि कहा गया है। महाभारत के तीसरे आरण्यकपर्व में नल 
राजा का दूसरा नाम 'बाहुक' वताया गया है, पर वह तो राजा का नाम है ।* तारागष-तारायण या नारायण 
ऋषि--इसिभासियाईं के ३६वें तारायणिज्ज नामक अध्ययन में तारायण या तारागण ऋषि का नामोल्लेख 
आता है ।* भाविल (असित ?) देविल (देवल) ऋषि-वृत्तिकार ने असिल और देविल दोनों अलग-अलग वाम 
वाले ऋषि माने हैं । किन्तु 'इसिभासियाइ' के तृतीय दविल अध्ययन में असित दविल आहंतऋषि के रूप में 
एक ही ऋषि का नामोल्लेख है | सूत्रकृतांग चूणि का भी यही आशय प्रतीत होता है। महाभारत में भी 
तथा भगवद्गीता में आसित देवल के रूप में एक ही नाम का कई जगह उल्लेख है। इस पर से ऋषि का 
देवल गोत्न और असित नाम प्रतीत होता है। वायुपुराण के प्रथम खण्ड में ऋषिलक्षण के प्रकरण के 
अनुसार असित और देवल ये दोनों पृथक्‌-पृथक्‌ ऋषि मालूम होते हैं ।* 


दीघायग महारिसो और पारासर--इसिभासियाईं के ४०वें दीवायणिज्ज' नामक अध्ययन में द्वीपायन 
ऋषि का नामोल्लेख मिलता है, वहाँ पाराशर ऋषि का नामोल्लेख नहीं है । महाभारत में 'दै पायन' ऋषि 
का नाम मिलता है। व्यास, पाराशर (पराश्वर पुत्र) ये हैं पायन के ही नाम हैं। ऐसा वहाँ उल्लेख है । 
वृत्तिकार ने है पायन और पाराशर इन दोनों का पृथक्‌-पृथक्‌ उल्लेख किया है । इसी तरह औपपातिक 


| देखिये सुत्तपिटक चरियापिटक पालि, निमिराज चरिया (पृ० ३९०) में-- 
“बुनापरं यदा होमि मिथिलाय॑ पुरिसुत्तमे । निमि नाम महाराजा, पण्डितों कुसलत्यिको ।९॥ 
तदाहं मापयित्वा न चतुस्साल॑ चतुम्मुखं । तत्थ दान पवत्तेसि सिगपक्खिवरा दिन ।'२॥ 
वा देखिए--उत्तराध्ययत नप्ति पविज्जा अध्ययन £ में-- 
तओ नमि रायरिसी देविंदं इण मव्ववी 
३ रामगुत्ते--(!) इसिभासियाईं अ० १३ रामपुत्तिय अध्ययन देखिये । 
(!) रामगुप्तश्च राजबि: - --वृत्तिकार शीलांकाचार्य 
४ .इसिभासियाईं में १४ वाँ अध्ययन वाहुकज्ञयणं देखिये । 
इसिभासियाइईं में ३६ वाँ तारायणिज्जज्ञयर्ण देखिये । 
(क) (7) इसिभासियाईं में तीसरे दविलज्ञयणं में--असिएण दविलेणं अरहता इसिणा बुइतं ।” 
(7) गमासिलो नाम मह॒धिः देविलों हँपायनश्च तथा पाराशराख्य: ॥! >शभीला० वृत्ति 
(77) असितो देवलो व्यास: स्वयंचेव बवीणि मे ।॥ --भगवदगीता अ० १०/१३ 
-([५) वायुपुराण में ऋषि लक्षण में-- - 
काश्यपश्चैव वत्सारो विभ्रमोरैभ्य एव च्‌ | 
असितो देवलश्चैव पडेते ब्रह्मवादिन: ॥ 
(५) देवलस्त्वसितोथ्बवीतू (महा ० भीष्म पर्व ६६४।६) 
“नारदस्यथ च संवाद देवलस्यथासितस्य च ।” (शान्ति पर्व १२२६७ १) 


चतुर्थ उद शक : गाथा २२५ से २२४ २२७ 
(उववाइय) सूत्र में आठ माहत-परित्राजकों में परासर/ और 'दीवाबण' इन दो परिब्राजकों (ऋषियों) 
के नामोल्लेख हैं ।* 

सोक्षप्राप्ति का कारण शीतलजलादि था या औौर कुछ ?--भ्राच्ति उत्पादक एवं वुद्धिवञ्चक अन्यतीथिक 
लोग मोक्ष के वास्तविक कारणों से अनभिन्न होते हैं, इसलिए वे प्रसिद्ध ऋषियों के नाम के साथ कच्चे 
पानी, पंचाग्ति आदि तप, हरी वनस्पति आदि के उपभोग को जोड़कर उसी को मोक्ष का कारण 
बताते हैं। वृत्तिकार कहते हैं कि वे प्रमार्थ से अज्ञ यह नहीं जानते कि वल्कलचीरी आदि 
वा मत मत ऋषियों या तापसों को सिद्धि (मुक्ति) प्राप्त हुईं थी, उन्हें किसी निमित्त से जातिस्मरण आदि 
न्ञ माय उत्पन्न हुआ था, जिससे सम्यग्दशन, सम्यग्श्ञान एवं सम्यकचारित्र प्राप्त हुआ था, किन्तु सबंविरति 
परिणामरूप भावलिग के बिना केवल जीवोपमदंक शीतजल-बीज-वनस्पति आदि के उपभोग से सवंधथा 
कर्मक्षय नहीं हो सकता । चुणिकार भी यही वात कहते हैं कि अज्ञलोग कहते हैं--इन प्रत्येकबुद्ध ऋषियों 
को वनवास में रहते हुए बीज, हरितवनस्पति आदि के उपभोग से केवलज्नान उत्पन्न हो गया था, जेसे 
कि भरतचक्रवर्ती को शीशमहल में केवलज्ञान उत्पन्त हुआ था। वे कुतीर्थी यह नहीं जानते कि किस 
भाव में प्रवर्त्तमान व्यक्ति को केवलज्ञान होता है? किस रत्तत्य से सिद्धत्व प्राप्त होता है, इस 
सैद्धान्तिक तत्त्व को न जानते हुए वे विपरीत प्ररूपणा कर देते हैं ।" 

कंसे चारिन्न से पतित या वुद्धिभ्रष्ट हो जाते हैं ?--ऐसे अज्ञानियों द्वारा महापुरुषों के नाम से फैलाई 
हुई गलत बातों को सुतकर अपरिपक्व बुद्धि या मन्दपरिणामी साधक चक्कर में आ जाते हैं, वे उन बातों 
को सत्य मान लतें हैं, प्रासुक जल पीने तथा स्नान न करने से घवराये हुए वे साधक पूर्वापर का विचार 
किये बिना झटपट शीतल जल, आदि का उपभोग करने लगते हैं, शिथिलाचार को सम्यक्आचार में 
परिगणित कराने के लिए पूर्वोक्त दुह्ाई देने लगते हैं कि जब ये प्रसिद्ध ऋषि सचित्त जल पीकर निरन्तर 
भोजीं रहकर, एवं फल वीज वनस्पति (कन्दमूल आदि) खाकर मुक्त हुए हैं, महापुरुष बने हैं, तो हम 
वैसा क्यों नहीं कर सकते ? जँसा कि रर८्वीं सूब्रगाथा में कहा है--एते पुव्ज' ““सिद्धा इति में समणुस्सुत्तं ।” 
इस प्रकार के हेत्वाभास (कुतर्क) द्वारा शिथिल श्रमण साध्वाचार से भ्रष्ट हो जाते हैं। उनकी बुद्धि 
चकरा जाती है, वे किकतेव्यविमूढ़ होकर चारितश्रप्ट या मार्मश्रष्ट हो जाते हैं और अन्त में संसार- 


सागर में डूब जाते हैं। यही वात शास्त्रकार ने २२५वीं सूत्रगाथ। में स्पष्ट कह दी हैं--आहंसु महापुरिसा 
2 सन्दो विसीयत्ती ।/* 












७ (क) “दीवायण महारिती । पारासरे"“” -- ([) तत्य खलु इमे अट्ठपाहुण-परिव्वायग्गा भवंति-- 
कण्हे य करकंडे य अंबडे य परासरे | . 
कण्हे दीवायणे चेव देवगुत्ते य नारए ।--ओववाइयसुत्ता । 
(ख) महाभारते-परासरसुतः (पाराशर:) श्रीमान्‌ व्यासो वातय मुवाचह ।”” “शान्तिपव॑ १२।३२७,२० 
(ग) एतद्विपयक विज्ञेप विवेचन 'पुरातत्त्व' (त्रैमाप्तिक पत्रिका)यें प्रकाशित सूत्रक्ृतांग मां आवतां विशेष नामो * 
शीषंक लेख में उपलब्ध है । --संपादक 
८. (क) सूत्रकृत्ांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६६ 
(ख) सूयगडंग चूणि पृ० ६६ 
& (क) जैन साहित्य का बृहत्त इतिहास भा० १ 
(ख) यूत्रकृतांग अमरसुखवोधिनी व्याख्या पृ० ४७३-४७४ के अनुसार 


रेर५ सुत्रकृतांग -- तृतीय अध्ययत--उपसर्भ परिज्ञा 


इस उपसर्ग से पीड़ित साधकों फो अववबद्या -अदूरदर्शी भोले-भाले मन्दपराक्रमी साधक जब अप्रान्ति- 
जनक मिथ्याहृष्टि दुःशिक्षकों के चक्कर में आकर ऐसे उपसर्ग के आने पर झट फिसल जाते हैं। ऐसे 
साधकों की अवदशा को शास्त्रकार दो हृष्टान्तों द्वारा प्रतिपादित करते हैं--तत्य मन्दा विसीयन्ति"' ४ 
पिट्ुसप्पीय सम्भभे आशय यह है- ऐसे मन्द पराक्रमी साधक संयम के भार को वहन करने में इसी प्रकार 
की तीत्र पीड़ा महसूस करते हैं, जिस प्रकार वोझ से पीड़ित गधे चलने में दुःख महसूस करते हैं। अथवा 
ऐसे संयम में शिथिल हतोत्साह साधक अग्निकाण्ड आदि का उपद्रव होने पर हड़बड़ी में भागने वालों 
के पीछे लकड़ी के टुकड़ों को हाथ में पकड़कर सरक-सरक कर चलने वाले उस लंगड़े की तरह हैं, जो 
तेजी से मोक्ष की ओर जाने वाले साधकों के पीछे रोते-पीटते रेंगते हुए बेमन से चलते हैं। ऐसे कच्ची 
बुद्धि वाले साधक उपसर्ग पीड़ित होकर संसार में परिम्रमण करते रहते हैं। _.. 

कठिन शब्दों की व्यास्या--आंहसु रू कहते हैं| आहिता-+ 'आ समनन्‍्तात्‌ र्याता:--आख्याता:, प्रख्याता: 
राजषित्वेन प्रसिद्धिमुपगता अर्थात्‌-पूरी तरह ख्यात यानी प्रख्यात, राजर्षि के रूप में प्रसिद्धि प्राप्त । 
इह सम्मता--इहापि आहंत-प्रवचने सम्मता अभिप्र ता--अर्थात्‌ यहाँ ऋषिभाषित आदि आहत प्रवचन में 
भी इनमें से कई माने गये हैं । सम्भभेर-अग्निकाण्ड आदि होने पर भगदड़ के समय |” । 


सुख स्ते ही सुस्त प्रतापित्त ; स्तिश्या स्ताल्यतता रूप्त सप्णस्तगो-- 


२३०. इहसेगे उ भासंति सातं सातेण विज्जती । 
जे तत्थ आरियं मग्गं परमं च समाहिय॑ || ६ || 


२३१. मां एयं अवमन्न ता अप्पेण लुम्पहा बहुं । 
एतस्स अमोकक्‍्खाए अयहारि व्व जूरहा || ७ ॥ 


२३२. पाणाइवाए वद्ठ ता मुसावाए असंजता । 
अदिन्नादाणे बट ता मेहुणे य परिग्गहे ।। ८ ॥। 


२३०. इस (मोक्ष प्राप्ति के) विषय में कई (मिथ्यादृष्टि बौद्ध) कहते हैं--'सुख (साता) सुख ते 
(साता से) ही प्राप्त होता है ।' (परन्तु) अनन्तसुख रूप मोक्ष के विषय में जो आये (समस्त हेय धरम 
से दूर रहने वाला एवं तीर्थंकर प्रतिपादित) मार्ग (मोक्षमार्ग) है, तथा जो परमसमाधि रूप (ज्ञान-दशन- 
चारित्रात्मक) है, (उसे) जो (छोड़ देते हैं, वे व्यामृढ़मति हैं ।) । 


२३१. इस (जिनप्ररूपित मोक्षमार्ग) को तिरस्क्ृत करते हुए (सुख से ही सुख की प्राप्ति होती 
है', इस भ्रान्त मान्यता के शिकार होकर ठुकराते हुए) तुम (अन्य साधक) अल्प (तुच्छ) विषय सुख की 
लोभ से अत्यन्त मुल्यवान मोक्षसुख को मत बिगाड़ो (नष्ठ मत करो) | (सुख से ही खुख प्राप्त होता है 
इस मिथ्या मान्यता को नहीं छोड़ने पर सोने को छोड़ कर लोहा लेने वाले वणिक्‌ की तरह 
पछताओगे | | 


१० सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६६ 


चतुर्थ उद्देशक ; गाया २३० से २३२ २२६ 


२३२. आप (सुख से सुख प्राप्ति के मिथ्यावाद के प्ररूपक) लोग प्राणातिपात (हिंसा) में प्रवृत्त 
होते हैं, (साथ ही) मृषावाद (असत्य), अदत्तादान (चोरी), मैथुन (अन्नह्मचये) सेवत आर परिग्रह में भी 
प्रवत्त होते हैं, (इस कारण आप लोग) असंयमी हैं । 


विवेचन --सुख से ही सुख प्राप्ति: एक मिथ्यामान्यता रूप उपसर्ग-प्रस्तुत तीन सूत्रगाथाओं (२३० 
से २३२ तक) में मोक्षमागग से भ्रष्ट करने वाले मिथ्या मान्यता रूप उपसर्ग का निदर्शन प्रस्तुत किया गया 
है। इस मिथ्या मान्यता रूप उपसर्ग के सम्बन्ध में यहाँ दो तथ्य प्रस्तुत किये गये हैं-(१) सुख से 
ही सुख मिलता है, इस मिथ्या मान्यता के शिकार मूढ़मति साधक रत्नत्रयात्मक अनन्त सुखात्मक मोक्ष 
मार्ग को छोड़ देते हैं, (२) ऐसे मिथ्यावाद के प्ररूपक तथा ऐसे उपसर्ग से पीडित लोग पांचों आखवों 
में प्रवृत्त होते देर नहीं लगाते ।"' 


'सुख से ही सुख की प्राप्ति--पह मान्यता किसको, कंसे और क्यों? चूणिकार ने यह मत बौद्धों का माना 
है, वृत्तिकार ने भी इसी का समर्थन किया है, किन्तु साथ ही यह भी बताया है कि कुछ जैन श्रमण, जो 
केशलोच, पादविहार, रात्रिभोजन-त्याग, कठोर तप आदि कष्टों से सन्तप्त हो जाते हैं, वे भी इस 
मिथ्या मान्यता रूप उपसर्ग के प्रवाह में वह जाते हैं और मोक्षमार्ग से भटक जाते हैं । वे कहते हैं--सुख 
द्वारा सुख प्राप्त किया जा सकता है, अतः सुखप्राप्ति के लिए कष्ट सहन करने की आवश्यकता नहीं है । 
जो लोग सुख प्राप्ति के लिए तपरूप कष्ट उठाते है, वे भ्रम में हैं। बौद्धग्रन्थ सुत्तपिटक' मज्मिम 
निकाय के चूल दुवखखंध सुत्त में निग्न॑न्थों के साथ गौतम-बुद्ध का जो वार्तालाप हुआ है, उसमें निम्र॑न्‍्थों 
के कथन का जो उत्तर दिया है, उस पर से यह वौद्धमत है, इतना स्पष्ट हो जाता है।** इसके अतिरिक्त 
'इसिभासियाइ! के ३प्वें अध्ययच- साइपुत्तिज्ज' में इस मान्यता का स्पष्ट उल्लेख है--'जो 
सुख से सुख उपलब्ध होता है; वही अत्यन्त सुख है, सुख से जो दुःख उपलब्ध होता है, मुझे उसका 
समागम न हो ।” सातिपुत्र बुद्ध का यह कथन है--“मनोज्ञ भोजन एवं मनोज्न शयनासन का सेवन करके 
मनोज्ञ घर में जो भिक्षु (मनोज्ञ पदार्थ का) ध्यान करता है, वही समाधि (सुख) युक्त है । अमनोज्ञ भोजन 
एवं अमनोज्ञ शयनासन का उपभोग करके अमनोज्ञ घर में (अमनोज्ञ पदार्थ का) जो भिक्षु ध्यान करता 
है, वह दुःख का ध्यान है।!? 


११ सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति भाषानतुवाद सहित भा० २, पृ० ७७ से ८२ का सारांश 
१२ “““न खो, आवुसो गोतम, सुखेन सुखं अधिगंतव्वं, दुक्लेन खो सुखं अधिगंतव्व '। 
* --सुत्तपिटक मज्झ्षिमनिकाय चूलदुक्खखंध सूत्र पृ० १९८/१२६ 
१३ (क) “जं सुहेण सुहूं लद्धं अच्चंत सुखमेव त॑ । 
ज॑ सुखेण दुहं लद्ध मा मे तेग समागमो ।/ --सातिपुत्तेण बुद्ढ ण अरहता--बुइतं 

मणुण्ण भोयणं भुच्चा, मणुण्णं सयणासणं । 

मणुण्णंसि अगरारंसि झाति भिक्‍्खु समाहिए ॥२॥ 

अमणुण्णं भोयणं भुच्चा, अमणुण्णं सयणासणं । 

अमणुण्णंसि ग्ेहंसि दुक्ख॑ भिक्‍खू झियायती ॥३॥ “इसिभासियाइं अ० ३८ पृ० ८५ 

(ख) सूयगर्डंग मूलपाठ टिप्पण युक्त (जम्बूविजय जी) प्रस्तावना एवं परिशिष्ट पृ० १६ एवं ३६५ हैं 


९३० सूत्रकृतांग--तृतीय अध्ययत--उपसर्गपरिज्ञा 


यहाँ 'सातिपुत्त' शब्द का अर्थ गौतम बुद्ध विवक्षित हो तो इस शब्द का संस्कृत रूपान्तर 'शाक्य- 
पुत्र॒ करना चाहिए । परस्तु इसिभासियाईं की टीका में अन्त में शारिपुत्नीयमध्ययनम्‌ कहा गया है। 
यहाँ सातिपृत्र' शब्द का अर्थ यदि 'शारिपृत्र” अभीष्ट हो तो यहाँ बुद्ध का अर्थ वौद्ध (बुद्ध) शिष्य करना 
चाहिए, जैसा कि इसिभासियाईं की टीका में भी 'इति बोद्धबिणा भाषितम्‌ कहा गया है । 


'सुख से ही सुख की प्राप्ति होती है', इस मान्यता को सिद्ध करने के लिए उपयु क्त प्रमाणों के 
अतिरिक्त, वौद्ध यह कुतर्क प्रस्तुत करते हैं-न्यायशास्त्र का एक सिद्धान्त है -'कारण के अनुरूप हो 
कार्य होता है, इस दृष्टि से जिस प्रकार शालिधान के वीज से शालिधान का ही अंकुर उत्पन्न होता है, 
जो का नहीं; उसी प्रकार इहलोक के सुख से ही परलोक का या मुक्ति का सुख मिल सकता है, मगर 
लोच आदि के दु:ख से मुक्ति का सुख नहीं मिल सकता ।' 


इसके अतिरिवत वे कहते हैं- समस्त प्राणी सुख चाहते हैं, दुःख से सभी उद्विग्न हो उठते हैं, 
इसलिए सुखार्थी को स्वयं को (दूसरों को भी) सुख देना चाहिए सुख प्रदाता ही सुख पाता है। अतः 
मनोज्ञ आहार-विहार आदि करने से चित्त में प्रसन्नता (साता) प्राप्त होती है, चित्त प्रसन्न होने पर 
एकाग्रता (ध्यान विषयक) प्राप्त होती है, और उसी से मुक्ति की प्राप्ति होती है किन्तु लोच आदि 
काया कष्ट से भुक्ति नहीं हो सकती । | 


इसी म्रान्त मान्यता के अनुसार उत्तरकालीन बौद्ध भिक्षुओं की वैषयिक सुख थुक्त दिनचर्या के 
प्रति कटाक्ष रूप में यह प्रसिद्ध हो गया-- 


“मूद्री शब्या, पातरुत्थाय पेया, भक्त मध्ये पानक चापराह्नों । 
द्राज्लाखण्ड शकेरा चाद्ध रात्रों, मोक्षइ्चान्ते शाक्यपुत्रेण हृष्ठा: ।” 


भिक्षु को कोमल शबय्या पर सोना चाहिए, प्रातःकाल उठते ही दूध आदि पेय पदार्थ पीना, 
मध्याह्ल में भोजन और अपराद्ठ में श्बंत, दृध आदि का पान करना चाहिए, फिर आधी. रात में किश- 
मिश ओर मिश्री खाना चाहिए, इस प्रकार की सुखपूर्वंक दिनचर्या से अन्त में शाक्यपुत्र (बुद्ध) ने मोक्ष 
देखा (बताया) है ।*४ 


यह ऐतिहासिक तथ्य है कि बुद्ध के निर्वाण के वाद बौद्ध धर्म की एक शाखा के भिक्षुओं में 
उपयु क्‍त प्रकार का आचारशैथिल्य आ गया था | वृत्तिकार ने इस सूत्रगाथा (२३०) की वृत्ति में इस 
तथ्य का विशेष रूप से स्पष्ट उल्लेख किया है। सम्भव है, नौवीं-दसवीं सदी में वौद्ध भिक्षुओं के आचार- 
शिथिल जीवन का यह आँखों देखा वर्णन हो। थेरगाथा में बौद्ध भिक्षुओं की आचारशिथिलता का 
वर्णन इसी से मिलता-जुलता है। सम्भव है--थेरगाथा के प्रणयन काल में बौद्ध भिक्षुओं में यह शैथिल्य 





१४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पृ० ६६ में उद्धृत 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखवोधिती व्याख्या पृ० ४७६-४७७ 


चतुर्थ उद्ेशक : गाथा २३० से २३२ २३१ 


आचुका होगा, जिसकी प्रतिध्वति थेरगाथा में स्पष्ट अंकित है ।* इसीलिए शास्त्रकार ने इस भ्रान्त 
मान्यता का उल्लेख किया है-- इहमेगेउ-'''सातं सातेण विज्जती । 


कितनी भान्‍त और मिथ्या सान्‍्यता है यह ?- इसी गाथा के उत्तराद्ध में इस मान्यता को भ्रान्त और 
मिथ्या बताया गया है। वृत्तिकार ने इस मान्यता का खण्डन करते हुए कहा है कि इस मान्यता को 
सिद्ध करने के लिए बौद्धग्रन्थों में जो युक्तियाँ प्रस्तुत की गई हैं, वे निःसार हैं। मनोज आहार आदि 
को, जो सुख का कारण कहा है, वह भी ठीक नहीं, मनोज्ञ आहार से कभी-कभी हैजा (विसूचिका), 
अतिसार एवं उदरशूल आदि रोग उत्पस्त हो जाते हैं । 


इसलिए मनोज्ञ आहार एकान्तत: सुख का कारण नहीं है। न ही मतोज्ञ शयतासन ही सुख का 
कारण है, क्योंकि उससे प्रमाद, अब्रह्मचयं आदि अनेक दोष उत्पन्न होते हैं, जो दुःख के कारण हैं | 
वास्तव में इन्द्रिय-विषयजन्य सुख दुःख के क्षणिक प्रतीकार का हेतु होने से वह सुख का आभास-मात्र 
है, उसमें अनेक दुःख गर्भित होने से, वह परिणाम में विष-मिश्रित भोजन के समान दुःख रूप ही है, 
दुःख का ही कारण है। फिर जो सुख इन्द्रियों या पदार्थों के अधीन है, वह पराधीन है। इन्द्रियों के 
विकृत या नष्ट हो जाने पर या पदार्थों के न मिलने या वियोग हो जाने से वह सुख अत्यन्त दुःख रूप 
में परिणत हो जाता है। अतः वैषयिक सुख परवश होने से दुःख रूप ही है । 


इसके विपरीत त्याग, तप, वैराग्य, यम, नियम, संयम, ध्यान, साधना, भोजनादि परतन्त्नता से 
मुक्ति, स्वाधीन सुख हैं, ये ही वास्तविक सुख या मो क्षसुख हैं। अतः दुःखरूप विषयजन्य पराधीन सुख 
परमानन्दरूप ऐकान्तिक एवं आत्यन्तिक स्वाधीन मोक्षसुख का कारण कैसे हो सकता है ? इसीलिए 
कहा है-- 


वुःखात्मकेषु विषयेषु सुखाभिमान:, सौख्यात्मकेषु नियमादिषु दुःखबुद्धिः । 
उत्कीर्णवर्णपदप क्तिरिवान्यरूपा, सारूप्यसेति विपरीतगतिप्रयोगात्‌ ॥ 


अर्थात्‌- विवेकमृढ़ लोग अपत्ती विपरीत गति, मति और हृष्टि के कारण दुःखरूप पंचेन्द्रिय विषयों 
में सुख मानते हैं। किन्तु जो यम-नियम, तप, त्याग आदि सुखरूप हैं, उन्हें वे दुःखरूप समझते हैं। ज॑से 
किसी धातु पर उत्कीणे को (खोदी) हुई अक्षर, पद, एवं पंक्ति देखने, पर उलटी दिखाई देती है, लेकिन 
उसे मुद्रित कर दिये जाने से वह सीधी हो जाती है। इसी तरह संसारी जीवों की सुख-दुःख के विषय 
में उलटी समझ होती है । अतः विषय-भोग को दुःखरूप और यम-नियमादि को सुखरूप समझने से उन्तका 
बाय अतीब होता है. 777 7 नल न पक लक व लक तन न 

तथाकथित बौद्धभिक्षुओं ने केशलोच, प्रखरतप, भूमिशयन, भिक्षाटत, भूख-प्यास, शर्दी-गर्मी आदि 


१५ देखिये घेरगाथा में उत्तरकालीन वोद्ध भिक्षुओं के शिधिलाचार की झाँकी-- 
अव्ज्यथा लोयनाथम्ह तिट्ठंते पुरिसुत्तमे । 
इरियं प्षसि भिक्‍खूनं अज्ञ्यथा दाति दिस्सति ॥ 
सब्वासवपरिवखीणा महाझायी महाहिता । 


निब्बृता, दानि ते थेरा परित्ता दानि तादिसा ॥ “-बैरगाथा ६२१, ६२८ 


र३२ सुत्रक्ृतांग--तृतीय अध्ययन - उपसर्गपरिज्ञा 


परीषह का सहन, आदि दुःख के कारण माने हैं, वे उनके लिए हैं जो मन्दपराक्रमी हैं, परमार्थदर्शी नहीं 
हैं, अतीव दुर्बल हृदय हैं । परन्तु जो महान्‌ हढ़धर्मी साधक हैं, परमार्थदर्शी हैं, आत्म स्वभाव में लीन 
एवं स्व-पर कल्याण में प्रवृत्त हैं, उनके लिए थे सब साधनाएँ दुःख रूप नहीं हैं, बल्कि स्वाधीनतारूप सुख 
की जननी हैं । अतः सम्यगज्ञानपूर्वक की गई ये सब पूर्वोकित साधनाएँ मोक्ष सुख के साधन हैं। परमार्थ- 
चिन्तक महान्‌ आत्मा के लिए ये बाह्य कष्ट भी सुखरूप है, दुःखरूप नहीं | कहा भी है -- 

अल ३44 मी रिके..  आक 2240 2 किक 3 इनसे 2य 3९ 


यम व हक अमल पक अल अनिल, 


“त्ण संथारनिसण्णों वि मुनिवरों भटृटरागमयमोहो । 
ज॑ पावइ मुत्तिसुहं कत्तो त॑ चक्‍कबद्टी थि?” 


“राग, मद और मोह से रहित मुनिवर तुण (घास) की शब्या पर सोया (बैठा) हुआ भी जिस 
प्रमानन्दरूप मुक्ति सुख का अनुभव करता है, वह चक्रवर्ती के भाग्य में भी कहाँ है ?” उन वाह्यदुःखों 


को तत्त्वज्ञ मुनि सुखजनक कैसे मानते हैं ? 


इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--“जे तत्य आरियं परम च समाहिए ।” तात्पर्य यह है कि परम समाधि- 
कारक (सम्यर्दर्शानादि रत्तत्रय रूप) मोक्षमार्ग है, वैषयिक सुख नहीं ।१* 
80०3 प्तमा 


ऐसे मिथ्या मान्यता रूप उपसर्ग के चक्कर में भाने का दुष्परिणाम--(१) इस उपसर्ग के प्रभाव में आने 
पर साधक लोहवणिक्‌ की तरह बहुत पश्चात्ताप करता है, तथा (२) हिंसादि आश्रवों में प्रवृत्त हो 
जाता है। 


२३१ वीं सूत्रगाथा में शास्त्रकार इस उपएर्ग के शिकार लोगों पर अनुकम्पा लाकर उपदेश देते 
हैं--इस मिथ्यामान्यता के चक्कर में पड़कर वीतराग प्ररूषित मोक्षमार्ग (अनन्तसुख मार्ग) को या 
जिन सिद्धान्त को ठुकरा रहे हो, और तुच्छ विषय-सुखों में पड़कर मोक्षसुख की बाजी हाथ से खो रहे 
हो यह, तुच्छ वस्तु के लिए महामूल्यवान्‌ वस्तु को खोना है ! छोड़ो इस मिथ्या मान्यता की । अगर 
सिथ्या मान्यता को हठाग्रहवश पकड़े रखोगे, तो बाद में तुम्हें उसी तरह पछताता पड़ेगा, जिस तरह 
सोना आदि बहुमूल्य धातुएँ छोड़कर हठाग्रहवश सिर्फ लोहा पकड़े रखने वाले लोहवणिक्‌ को बहुत परछे- 
ताना पड़ा था। सावधान ! इस मिथ्याछलना के चक्कर में पड़कर अपना अमूल्य जीवन बर्बाद मत 
करो ! अन्यथा तुम्हें बहुत बड़ी हानि उठानी पड़ेगी । 


२३२ वीं गाथा में झास्त्रकार इस कुमान्यता के शिकार दुराग्रही व्यक्ति को इसके दुष्परिणाम 
बताते हुए कहते हैं--आप लोग जब इस कुमान्यता की जिद पकड़ लेते हैं तो एकमात्र वैषयिक सुख के - 
पीछे हाथ धोकर पड़ते हैं, तव अपने लिए आप विविध सुस्वादु भोजन बनवाकर या स्वयं पचन-पाचनव 
के प्रपंच आदि में, आलीशान भवनों के वनाने, सुखसाधनों को जुटाने आदि की धुन में अहिंसा महात्रत 
को ताक में रख देते हैं, बात-बात में जीवहिंसा का आश्रय लेते हैं। स्वयं को प्रत्रजित एवं भिक्षाशील 
कहकर गृहस्थों का सा आचरण करते हैं, दम्भ दिखावा करते हैं, यह असत्य भाषण में प्रवृत्त होते हैं। 
सुखवृद्धि के लिए नाना प्रकार के सुख साधनों को जुटाते हैं, हाथी, घोड़ा, ऊँट, जमीन, आश्रम आदि 





१६ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रनॉंक ६६-६७ 


चतु्ये उद्देशक : गाया २२० से २२२ २३१ 


अपने स्वामित्व में रखते हैं, उन पर ममत्व करके आप परिग्रह-सेवन भी करते हैं। सुख प्राप्ति की घुन 
में रति-याचना करने वाली ललना के साथ काम-सेवन भी कर लेना सम्भव है । और सुख सावन आदि 
जुटाने की धुन में आप दूसरे के अधिकार को हरण एवं वेईमानी भी करते हैं।यों सर्व प्रसिद्ध पाँचों 
प.पाश्चवों में आप वेखटके प्रवृत्त होते हैं। फिर भला आपको संयमी कौन कहेगा ।* इसीलिए शास्त्रकार 
कहते हैं--“पाणाइवाते-” परिर्गहे 

'सुख से सुख की प्राप्ति होती है! इस प्रकार की भिथ्या मान्यता के कारण वौद्ध भिक्षुओं में 
पुष्प से शिथिलाचर व्याप्त हो गया था, वे हिंसा आदि पांचों पापों में प्रवृत्त हो गये थे। शास्त्रकार 
द्वारा प्रतिपादित उक्त पांचों पापों का बौद्ध भिक्षुओं पर आशक्षेप थेरगाथा में अंकित वर्णन से 
यथार्थ सिद्ध हो जाता है। थेरगाथा में यह भी शंका व्यक्त की गई है कि यदि ऐथी ही शिथिलता 
बनी रही ठो वौद्ध शासन विनप्ट हो जाएगा। आज भिक्षुओं में ये पाप वासनाएँ उन्मत्त राक्षसों-मी 
खेल रही हैं। वासनाओं के वण होकर वे सांसारिक विषय भोगों की प्राप्ति के लिए यत्र-तत्र दौड़ लगाते 
हैं । असद्धर्म को श्रेष्ठ मानते हैं। भिक्षा के लिए वुक्ृत्य करते हैं । वे सभी शिल्प सीखते हैं। ग्ृहस्थों के 
समान आजीविका करते हैं । वे भिक्षु औषधों के विपय में वद्यों की तरह, काम-धाम में गृहस्थों की तरह, 
विभूषा करने में गणिकावत्‌ ऐव्व्य में क्षत्रिय दुल्य हैं। वे धूत हैं, प्रबंचक हैं, ठग हैं, असंयमी हैं । वे 
लोभवश धन संग्रह करते हैं, स्वार्थ के लिए धर्मोपदेश देते हैं, संघ में संघर्ष करते हैं आदि ।१९ 


शिथिलाचारी बौद्धों के जीवन का यह कच्चा चिटठा बताता है कि एक भिथ्यामान्यता का 
उपसर्ग साधक को कितना चविचार अ्रप्ट कर देता है। 


पाठास्तर और कठिन 5 वदों की व्यास्या-- जें तत्थ आरियं मग्गं परम च समाहियं- वृत्तिकार के अनुसार 
उस मोक्ष विचार के अवसर पर आंमार्ग (जैनेन्द्र प्रतिपादित मोक्ष मागे) जो परम समाधि युक्त (ज्ञान- 
दर्शन चारित्ात्मक) है, उसे जो कई (शाक्यादि) अज्ञ छोड़ देते हैं, वे सदा संसावशवर्ती होते हैं । 
चूणिकार ने 'जितत्थ आयरिय रूग्य परमं च समाधिता' पाठान्तर मान कर अर्थ किया है--जिता नाम दुःख 
प्रत्नज्या कुर्बाणा अपि न मोक्ष गच्छत व्यय सुखेनेब मोक्ष गच्छाम इत्यतो भवन्तो जिता: तेनास्मदीयायंमार्गेण परम ति 
समाधित्ति मनःसमाधि: परमा असमाधीए श्ञारीरादिना दुःलेनेत्यथं: जिता कहते हैं- दुःखपूर्वक प्रव्रज्या करते 
हुए, मोक्ष नहीं जा सकते हुए भी हम सुखपूर्वक मोक्ष चले जाएँगे, इस प्रकार आप जित हैं, उस हमारे 
आये मार्ग से होने वाली मनःसमाधि (को छोड़कर) शारीरिक दुःख से असमाधि (प्राप्त करते हैं) । 
इहमेगे उ भासंति-- दाशंनिक क्षेत्र में कई कहते हैं। कहीं 'भासंति' के बदले 'मन्‍्तंति' पाठ है। उसका अर्थ 


१६ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६६-६७ 
१७ (क) देखिये थेरगाथा में अंकित वौद्ध साधुओं की पापाचार प्रवृत्ति का निदश--- 
““झेसज्जेसु ग्रथा वेज्जा, किच्चाकिच्चे यथा मिही । 
गणिका व विभूसायं, इस्सरे खत्तिओं यथा ॥ 
नेकतिका वचनिका कूट्सवखा अपादुका 
चहूहि परिकप्पेहि आमिस्त॑ परिभुज्जरे । 


+येरगाथा ६३८५-६६ 
(ख) सूच्रकृतांग अमरसुखब्रोधिनी व्याख्या टिप्पण पृ० ४८३ 


गज सुत्रकृतांग-- तृतीय अध्ययन-- उपसर्गफरिज्ञा 


होता है--मानते हैं। 'मन्नंत्रि' पाठ मान्यता को सूचित करता है, इसलिए यह अधिक संगत्त प्रतीत 
होता है । | 


(0 ह 
अच्छुदुन्त्क द्कुकलव्क स्ते व्यास्तज्ता स्ुप्ज्लि रूप्य स्तुस्लव्छर सप्तक्तग-- 


२३३. एवमेगे तु पासत्था पण्णबेति अगारिया । 
इत्थीदसं गता बाला जिणससाणपरम्मुहा ॥ € ॥ 


२३४. जहा गंड पिलागं वा परिपीलेज्ज मुहुत्तगं । 
एवं विष्णवणित्थोसु दोसो तत्य कुतों सिया ? ॥ १० ॥ 


२३५. जहा मंधादए नाम थिणितं भुजती वर्ग । 
एवं चिण्णवणित्थीसु दोसो तत्थ कुतों सिधा ? ॥ ११ ॥॥ 


२३६. जहा विहंगमा पिगा थिमितं भू जतो दर्गं । 
एवं विष्णवणित्थोसु दोसो तत्थ कुतों सिया ? ॥ १२॥ 


२३७. एवसेगे उ पासत्था मिच्छादिट्ठी अगारिया | 
अज्ञोबवन्ना कार्मेहि पुतणा इव तरुणए ॥| १३॥ 


२३३ स्त्रियों के वश में रहे हुए अज्ञानी जिनशासन से पराडः सुख अवाये कई पाशस्थ या पाश्व॑स्थ 
इस प्रकार (आगे की गायाओं में कही जाते वाली बातें) कहते हैं :-* 

२३४. जैसे फ़ूसी या फोड़े को दबा (-कर उसका मवाद निकाल) दे तो (एक) मुहत्त में हो (थोड़ी 
देर में ही) शान्ति हो जाती है, इसी तरह समागम की प्रार्थना करने वालो (युवती) स्त्रियों के साथ 
(समागम करने पर थोड़ी ही देर में शान्ति हो जाती है।) इस कार्य में दोष कैसे हो सकता है ? 

२३५. जैसे मन्धादन--भेड़ विना हिलाये जल पी लेती है, इसी तरह (किसी को पीड़ा दिये 
बिना) रति प्रार्थना करने वाली युवती स्त्रियों के साथ (सह॒वास कर लिया जाए तो) इसमें (कोई) दोष 
कंसे हो सकता है ? 

२३६. जैसे पिगा नामक पक्षिणी बिना हिलाये पानी पी लेती है, इसी तरह कामसेवन के लिए 
प्रार्थना करने वाली तरुणी स्त्रियों के साथ (समागम कर लिया जाए तो) इस काये से क्या दोष है ? 


२३६. पूर्वोक्त रूप से मैथुन-सेवल को निर्दोष-निरवच्य मासने वाले कई पाशस्थ (पाइ्व॑स्थ) मिथ्या- 
दृष्टि हैं, अनाये हैं; वे काम-भोगों में वैसे ही अत्यायक्त हैं, जैसे पुतता डाकिनी (दुधर्मृहे) बच्चों पर 
आसक्त रहती है। 








१८ (क) सुन्नकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६६-६७ 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (सू० पा० टिप्पण) पू० ४१ 


चतुर्थ उु्देशह । गाया २३३ से २३७ २३१५ 

विवेचत--समागप्त प्राथंता पर स्त्री समागस निर्दोष : एक मिथ्या सान्‍्यता रूप उपसर्ग-प्रस्तुत 
पाँच सूत्र गाथाओं में एक ऐसे अनुकूल उपसर्ग का विश्लेषण किया गया है, जो अत्यन्त भयंकर हेत्वाभासों 
द्वारा कुतक॑ देकर वासना तुप्ति रूप सुखकर एवं अनुकूल उपसगे के रूप में उपपन्न किया गया है। 


ऐसे भयंकर अनुकूल उपसर्ग के शिकार कौन ?-सूत्र गाथा २३३ में इस भयंकर मान्यता के प्ररूपक 
तथा इस उपसर्ग से पीड़ित कौन और कंसे हैं ? इसका संक्षेप में परिचय दिया गया है। प्रस्तुत सूत्र गाथा 
में उतके लिये ५ विशेषण प्रयुक्त किये गये हैं--(१) पाशस्थ या पादव॑स्थ, (२) अनाय॑, (३) स्त्रीवशंगत. 
(४) वाल और (५) जिनशासनपराइमुख । 


एगे- वृत्तिकार ने 'एगे' पद की व्याख्या करते हुए मान्यता के प्ररूपक एवं इस उपसर्ग के शिकार 
प्राणातिपात आदि में प्रवृत्त नीलवस्त॒धारी विशिष्ट बौद्ध साधकों, अथवा नाथवादिक मण्डल में प्रविष्ट 
शवसाधक विशेषों तथा जैन संघीय ऐसे कुशील एवं पाइ्व॑स्थ श्रमणों को बताया है। उन्हें 'पासत्या' आदि 
कहा गया है। इत सब का अर्थ इस प्रकार हैं पासत्या--इसके दो रूप संस्कृत में बनते हैं-प।श्व॑स्थ 
और पाशस्थ | प्रथम पाश्व॑स्थ रूप का अर्थ है- जिसका आचार-विचार_शिथिल हो। शीलांकाचार्य ने 
इनमें नीलवस्त्रधारी विशिष्ट बौद्ध-साधकों एवं नाथवादी सम्प्रदाय के शैव साधकों को भी समाविष्ट 
किया है। इन्हें पाश्वंस्थ इसलिए भी बताया है कि ये उत्तम अनुष्ठान से दूर रहते थे, कुशील सेवन 
करते थे, स्त्री परीषह से पराजित थे। पाशस्थ इसलिए बताया है कि ये स्त्रिय। के मोहपाश में फंसे 
हुए थे । 

अगारिया-ये अनाय॑ कर्म करने के कारण अनाय॑ हैं| अनाय॑ कर्म हैं-हिसा, असत्य, चो री-ठगी- 
बेईमानी, मैथुन सेवन एवं परिग्रह । पिछली सूत्रगाथा २३२ में तथा उसके टिप्पण में थेरगाथा के प्रमाण 
देकर तथाकथित बौद्ध साधकों के हिसादि में प्रवृत्त होता सिद्ध कर आए हैं। इसीलिए उन्हें अनाय॑ 
कहा है ! 


इत्थीवसंगया--जो तरुण कामिनियों को गुलामी करते हों, जो उनके मोहक जाल में फेंसंकर उनके 
वशवर्ती बन गये हों, वे स्त्नी वंशगत हैं। स्त्रियों के वे कितने अधिक गुलाम थे ? यह उन्हीं के शब्दों में 
देखिये-- 
प्रिया दर्शनमेवा5स्तुं किमन्येदश नान्‍्तरे: । 
प्राप्पते पेत्त निर्वा्ं सरागेणाईपि चेतसा ॥ 


“मुझे प्रिया का दर्शन होना चाहिए, फिर दूसरे दर्शनों से क्‍या प्रयोजन ? क्‍योंकि प्रिया दर्शन से 
सराग चित्त होने पर भी निर्वाण-सुख प्राप्त होता है ।” 


बाला--अध्यात्म जगत्‌ में बाल वे हैं-जो अपने हिताहित से अज्ञ हों, जो हिसादि पापकर्म करने 
की नादानी करके अपने ही विनाश को निमन्‍्त्रण देते हों, जो बात-बात में रोष, द्वं ष, ईर्ष्या, मोह, कषाय 
आदि से उत्तेजित हो जाते हैं ।"* 


१६ (क) ज॑ंत साहित्य का वृहत्‌ इतिहास, भा० १, पृ० १४४ 
(ख) सूचगर्डंग सुत्त , मुलपाठ टिप्पण युत॑, प्रस्तावचा, पु० १६ 


रह सुत्रेक्तांग--तृतीय अध्ययत--उपसर्गपरिज्ञा 
जिणसासण परम्मुहा'--राग-हे ष विजेता जिन कहलाते हैं, उनका शासन है--उन्तकी आज्ञा--कंषाय, 
मोह और राग-ह्वष को उपशान्त करने की आज्ञा से विमुख--अर्थात्‌ -संसाराभिसक्त तथा जेनमार्ग 
को कठोर समझकर उससे घृणा, द ष॒ करने वाले जिनशासन पराहमुख कहलाते हैं । 


काम-भोगों में अत्यासकत--सूलगाथा २३७ में इन भ्रष्ट साधकों को, फिर वे चाहे जैन श्रमण ही क्यों 

न हों, उन्हें पाशस्थ, मिथ्याहष्टि एवं अनाय॑ बताया गया है। और कहा गया है कि पिशाचिनी पूतना 

जैसे छोटे बच्चों पर आसक्त रहती है, वैसे ही ये मिथ्यात्वी अनाये एवं पाशस्थ तरुणियों के साथ काम- 

भोगों के सेवन में अत्यधिक आसक्त रहते हैं। शास्त्रकार कहते हैं--'एबमेग उ'पुतणा इब तरुणए ! 

चूणिकार 'पूषणा इव दण्णए' पाठान्तर मानकर व्याख्या करते हैं--''पूयणा नाम औरणीया, तस्या अतीव॑ 

तण्णगे छावके स्नेह: ।” 'पूयणा' कहते हैं-भेड़ को, उसका अपने बच्चे पर अत्यधिक स्नेह (आसक्ति) 

रहता है। वृत्तिकार ने एक उदाहरण देकर इसे सिद्ध किया है--“एक बार अपनी सन्तान पर पशुओं की 

आसक्ति की परीक्षा के लिए सभी पश्चुओं के बच्चे एक जलरहित कुंए में रख दिये गए | उसी समय 

' सभी मादा पशु अपने-अपने वच्चों की आवाज सुनकर कूंए के किनारे आकर खड़ी हो गई । परन्तु भेड़ 

अपने वच्चों की आवाज सुनकर उनके मोह में अन्धी होकर कुंए में कूद पड़ी । इस पर से समस्त पशुओं 

. में भेड़ की अपने बच्चों के प्रति अत्यधिक आसक्ति सिद्ध हो गई ।” इसी तरह पूर्वोक्त श्रान्त मान्यताओं 
के शिकार साधक कामभोगों में अत्यन्त आसक्त होते हैं ।** 


जहा गंडं पिलागं वा'''“कओ सिया र--प्रथम्त अज्ञानियों की मान्यता-यह है कि जैसे किसी के शरीर 
में फोड़ा-फु सी हो जाते पर उसकी पीड़ा शान्‍्त करने के लिए उसे दवा कर मवाद आदि निकालने से 
थोड़ी ही देर में उसे सुख-शान्ति हो जाती है, ऐसा करने में कोई दोष वहीं माना जाता; वैसे ही कोई 
युवती अपनी काम-पीड़ा शान्त करने के लिए समागम की प्रार्थवा करती है तो उसके साथ समागम 
क रके उसकी काम-पीड़ा शान्त करते में दोष ही क्या ? दोष तो बलात्कार में होता है । 


५ जहा मंधादए “” “ कओ सिद्ा ? दूसरे अज्ञानियों की मान्यता--जैसे भेड़ घुटनों को पानी में झुका कर 
पानी को गंदा किये, या हिलाए बिना ही स्थिरतापूर्वक धीरे से चुपचाप पानी पीकर अपनी तृप्ति कर 
लेती है, उसकी इस चेष्टा से किसी जीव को पीड़ा नहीं होती, इसी प्रकार सम्भोग की प्रार्थना करनें 
वाली नारी के साथ सम्भोग करने से किसी जीव को कोई पीड़ा नहीं होती और उसकी व अपनी काम- 
तृप्ति हो जाती है, इस कार्य में दोष ही क्‍या है ? 

जहा बिहुंगमा विगा'7*/ कओ सिया --तौसरे अज्ञानियों फी सान्‍्यता--जैसे कपिजल नास की चिड़िया 
आकाश में ही स्थित रहकर दूसरे अंगों द्वारा जलाशय के जल को छुए विना या हिलाये बिना केवल 
अपनी चोंच की नोक से जलपान कर लेती है, उसका जलपान जीवघात एवं दोष से रहित है । इ्सीं 
प्रकार किसी नारी द्वारा समागम श्रार्थना किये जाने पर कोई पुरुष रागद्व परहित बुद्धि से, उस स्त्री के 
अन्य अंगों को कुशा से ढक कर न छूते हुए सिर्फ पृत्रोत्पत्ति के उद्देश्य से (काम के उद्द श्य से नहीं) 


२० (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६७ पर से 
[ख) सूत्रकृतांग अमरसुछवोधिनी व्याख्या पृ० ४८५-४८६ एवं ४६१ 


चतुर्थ उह शक : गाथा २३२३ से २३७ २३७ 


ऋतुकाल में उसके साथ समागम करता है, तो उसमें उसे कोई दोष न होने से उसके तथारूप मैथुन सेवन 
में दोष नहीं है ।'' 


खण्डन- इन तीनों गाथाओं में तथाकथित पाइव॑स्थों की तीनों मान्यताओं का मूल स्वर एक ही 
है --'रति-प्राथिनी स्त्री के साथ समागम निर्दोष है! जिसे प्रत्येक गाथा के अन्त में दोहराया गया है - 
“एवं विष्णवणित्थीसु दोसो तत्य छुतो सिया ? 


ये तीनों मान्यताएं मिथ्या एवं सदोष : क्यों और कैसे ?-- विद्वान्‌ नियुंक्तिकार तीन गाथाओं द्वारा इस 
मिथ्या मान्यता को बहुत वड़ा उपसग ध्वनित करते हुए इसका खण्डन करते हैं--(१) जैसे कोई व्यक्ति 
तलवार से किसी का सिर काट कर चुपचाप कहीं छिप कर बैठ जाए तो क्या इस प्रकार उदाप्तीनता 
धारण करने से उसे अपराधी मान कर पकड़ा नहीं जाएगा ? (२) कोई मनुष्य यदि विष की घूंट पीकर 
चुपचाप रहे या उसे कोई पीते देखे तहीं, इतने मात्र से क्या उसे विषपान के फलस्वरूप मृत्यु के मुह में 
नहीं जाना पड़ेगा ? (३) यदि कोई किसी धनिक के भण्डार से वहुमूल्य रत्त चुरा कर पराइ मुख होकर 
चुपचाप बैठ जाए तो क्‍या वह चोर समझ कर पकड़ा नहीं जाएगा ? 


तात्पर्य यह है कि कोई मनुष्य मूखेतावश या दुष्टतावश किसी की हत्या करके, स्वयं विषपान 
करके या किसी की चोरी करके मध्यस्थ भाव धारण करके बैठ जाए तो वह निर्दोष नहीं हो सकता । 
दोष या अपराध करने का विचार तो उसने कुकृत्य करने से पहले ही कर लिया, फिर उस कुक्ृत्थ को 
करने में प्रवृत्त हुआ, तब दोष-संलग्न हो गया, तत्पश्चात्‌ उस दोष को छिपाने के लिए वह उदासीन 
होकर या छिपकर एकान्‍्त में बैठ गया, यह भी दोष ही है। अतः दोष तो कुकृत्य करने से पूर्व, कुकृत्य 
करते समय और कुछृत्य करने के पश्चात्‌ यों तीनों समय है। फिर उसे निर्दोष कैसे कहा जा सकता है ? 
इसी तरह कोई व्यक्ति किसी स्त्री की मैथुन सेवन करने की प्रार्थना मात्र से उसके साथ मैथुन में उस 
कुकृत्य में प्रवृत्त हो जाता है तो उस रागभाव रूप पाप का विचार आए बिना नहीं रहेगा तत्पश्चात्‌ 
मंथुत क्रिया करते समय भी तोब़ रागभाव होना अवश्यम्भावी है, इसी लिए दशवेकालिक सूत्र में निग्र॑न्‍्थ 
साधुओं के लिए मैथुन-सेवन वजित है, क्योंकि यह महादोषोत्पत्ति स्थान है ।** 


अत: राग होने पर ही उत्पन्न होने वाला, समस्त दोषों का स्थान, हिंसा का कारण एवं संसार- 


२१ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक ६७-६८ के,आधार पर 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ४८७-४८८ * 
(ग) देखिये उन्हीं के धर्मशास्त्र में लिखा है-- 
धर्मार्थ पुत्रकामाय स्वदारेस्वधिकारिणे। 
ऋतुकाले विधानेन दोषस्तत्र॒ न विद्यते ॥ 
२२ (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० ५३-५४-५५ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पन्नांक ६८ 
(ग) मूलमेयमहम्मस्स महादोससमुस्सयं । 


तम्हा मेहुणसंसरगं निग्गंथा वज्जयंतति ण॑ं .॥ _-दशवैकालिक ६ 


श्३्द सुत्रकृतांग--तृतीय अध्ययन--उपसर्गपरिज्ञा 


भ्रमणवद्धंक मैथुनसेवन--चाहे वह स्त्री-पुरुष दोनों की इच्छा से ही क्‍यों न हो, कथमपि निर्दोष नहीं हो 
सकता ।7 ह 

कठिन शब्दों की व्याख्या--विण्णवणीत्यीसु--स्त्री की विज्ञापना-समागम प्रार्थना होने पर | मंधादए-- 
मन्धादन-भेड़ । थिमितं--हिलाए बिना--स्थिरतापूर्वक | भुजती-उपभोग करती है, पीती है। चूणिकार 
“पियति' पाठान्तर माना है। पिया विहंगमा--कर्पिजल नामक आकाशचारी पक्षिणी ।** | 


व्कोौज प्लनछ्च्ञास्ताप्त करता छे, व्छोचत च््ड। ! 


२३८. अणागयमसपस्संता पच्चुप्पन्नगवेसगा | 
ते पच्छा परितप्पंति खोणे आउम्समि जोव्बणे || १४ || 


२३९. जेंहि काले प्रक्‍कंतं न पच्छा परितप्पए । 
ते घीरा बंधणुमुक्का नावकंखंति जीवियं ॥ १५ ॥ 


२३८. भविष्य में होने वाले दुःख को न देखते हुए जो लोग वर्तमान सुख के अन्वेषण (खोज) में 
रत रहते हैं, वे बाद में आयु और युवावस्था क्षीण (नष्ट) होने पर पश्चात्ताप करते हैं । 


२३९. जिन (आत्महितकर्ता) पुरुषों ने (धर्मोपार्जन-) काल में (समय रहते) धर्माचरण में पराक्रम 
किया है, वे पीछे पश्चात्ताप नहीं करते । बन्धन से उन्समुक्त वे धीरपुरुष असंयमी जीवन की आकांक्षा 
नहीं करते । । ै 


विवेचन--कोन पश्चात्ताप करते हैं, कौन नहीं ?--इस गाथाद्रय (सू० गा० २३८, २३४) में पूर्वोक्त 
उपसर्गों के सन्दर्भ में यह बताया गया है कि कौन व्यक्ति पश्चात्ताप करते हैं, कौन नहीं करते--(१) 
जो वर्तमान में किये हुए दुष्कृत्यों से अथवा काम-भोग सुखासक्ति से भविष्य में प्राप्त होने वाले दुःखरूप 
कुफल का विचार नहीं करते, (२) दूरदर्शी न होकर केवल वर्तमान सुख की तलाश में रहते हैं । ये 
मात्र प्रंयोवादी लोग यौवन और आयु ढल जाने पर पश्चात्ताप करते हैं, परन्तु (१) जो श्रेयोवादी दूरदर्शी 
लोग धर्मोपाजंन काल में धर्माचरण में पुरुषार्थ करते हैं, (२) जो वर्तमात कामभोगजनित क्षणिक सुख 
के लिए असंयमी जीवन जीना नहीं चाहते, (३) जो परीषह-उपसर्ग सहन करने में धीर हैं, और (४) 
जो स्नेहबन्धन या कम बन्धन से दूर रहते हैं, वे पश्चात्ताप नहीं करते ।** 

पश्चात्ताप करने का कारण और निवारण-जो व्यक्ति पूर्वोक्त भ्रान्त मान्यताजनित उपसर्गों के शिकार 


२३ प्राणिनां बाधक चंतच्छास्त्रे गीत॑ महपिभिः ॥॥ 
तलिका तप्त कणकप्रवेशज्ञाततस्तथा ॥॥१॥ 
मूल चेतदधमंस्थ भवभावप्रवर्धनम्‌ । 
तस्माद्‌ विषान्नवट्‌ त्याज्यमिदं पापमनिच्छता ॥२॥ 
२४ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६७-६८ 
२५ सृुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित भा० २१० ६०-६१ का सारांश 


चतुर्थ उहे शक : गाथा २४० से २४१ २३६ 


होकर वैषयिक सुखों में और कामजदित रुखों में सं&ूभ्न हो जःते हैं, उक्त रुखों की पूि के लिए हिसा, 
झूठ, चोरी, बेईमानी, ८गी, कामासक्ति और परिग्रह आदि दुष्कर्मों को निःसंकोच होकर करते हैं। उन 
दृष्कर्मों को करते समय भविष्य में उनके दुष्परिणाम के रूप में नरक एवं तिय॑ज्च में मिलने वाली 
यातनाओं का कोई विचार नहीं करते | जिनकी हृष्टि केवल वर्तमान के क्षणिक वैषयिक एवं कामजन्य 
सुखों की प्राप्ति में टिकी रहती है। काम-भोगों के सेवन से जव सारा शरीर जजेर हो जाता है, शक्ति- 
क्षीण हो जाती है, कोई न कोई रोग आकर घेर लेता है, इन्द्रियाँ काम करने से जवाब दे देती हैं, यौवन 
ढल जाता है, बुढ़ापा आकर झांकने लगता है, मृत्यु द्वार पर दस्तक देने लगती है, तब वे अत्यप्त पछ- 
ताते हैं- अपसोस ! हमने ऊपना वहुमृत्य जीवन यों ही बर्बाद कर दिया, कुछ भी धर्माचरण न कर 
सका, संसार की मोहमाया में उलझा रहा, साधुवेष धारण करके भी लोक्वंचना की। एक जैनाचाये ने 
उनके पश्चात्ताप को इन शब्दों में व्यक्त किया है--“मैंने मनुष्य जन्म पाकर अच्छे कामों को नहीं 


अपनाया-सदाचरण नहीं किया, यों मुट्टियों से आकाश को पीटता रहा और चावलों का भुस्सा 
कूटता रहा।' 


“वास्तव में वैभव के नशे में, यौवन के मद में जो काये नहीं करने चाहिए, वे किये | किन्तु जब 
उम्र ढल जाती है और वे अक्ृत्य याद आते हैं, तब हृदय में वे कांटेसे खटकने लगते हैं। इसी बात 
को शास्त्रकार कहते हैं--अणागयमसपस्संता “'खीणे आउस्मिजोब्बणे । 


किन्तु जो विवेक सम्पन्न पुरुष समय पर पराक्रम करते हैं, धर्म पुरुषार्थ को मुख्य रखकर प्रवृत्ति 
करते हैं, एक क्षण भी धर्म रहित होकर असंयम या अधर्म में नहीं खोते, जो विध्न वाधाएँ, विपत्तियाँ 
आने पर भी धर्माचरण नहीं छोड़ते, धैयेपू्वक परीषह-उपसग्ग को सहन करते हैं, इहलोकिक, पारलौकिक 
काम-भोगों या विषय सुखों की वांछा नहीं करते, स्नेहवन्धन में फेंसाने के चाहे जितने अनुकूल उपसर्ग 
हो, वे स्नेहबन्धन से उन्मुक्त रहते हैं, वे असंयमी जीवन जीने की वांछा कदापि नहीं करते इसीलिए 
वे कर्म विदारण करने में समर्थ धीर रहकर तपस्या में रत रहते हैं। ऐसे जीवत-परण से तनिःस्पह 
संयमानुप्ठान में दत्तचित्त पुरुष यौवत पार होने के बाद बुढ़ापे में पश्चात्ताप नहीं करते।* इसे हो 
शास्त्रकार कहते हैं--जेहि काले''नावकंखंति जीवियं। 


स्वासी-संझोर रूप्त, उप्लस्तग : छुसूवकर, छुप्ण्सर एवं स्पुस॒र ! 


२४०. जहा नदो वेयरणी दुत्तरा इह सम्मता। 
एवं लोगंसि नारीओ दुत्तरा अमतोमता ॥ १६॥ 


२६ (क) सू्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ६६ पर से 
(ख) सूच्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ४६२ से ४६४ तक 


(ग) #हुत॑ मुष्टिभिराकाशं, तुषाणां कण्डन कृतम्‌ । 
यब्मया प्राप्य मानुष्यं, सदर्थे नादरः कृतः ॥ 
(घ) “विहवावलेवन डिएहिं जाइईं कीरंति जोव्वण मएणं । 


वयपरिणामे सरियाईं ताईं हिअए खुड़क्‍्कंति ॥” 


र४० सूत्रकृतांग - तृतीय अध्ययन-- उपसगंपरिज्ञा 


२४१. जेहि नारीण संजोगा पुयणा पिट्ठुतों कता । 
सब्बमेयं निराकिच्चा ते ठिता सुसमाहिए ॥। १७ ॥ 


२४०. जैसे वेतरणी नदी दुस्तर मानी गई है, इसी तरह इस लोक में कामिनियाँ अमतिमान 
(अविवेकी) साधक पुरुष के लिए दुस्तर मानी हैं । 


२४१. जिन साधकों ने स्त्रियों के संसर्ग तथा पूजना (काम-विश्यूषा) से पीठ फेरली है, वे 
साधक इन समस्त उपसर्गों को निराइत (पराज्ति) करके सुसमाधि (स्वस्थ चित्तवृत्ति) में स्थित 
रहते हैं । 

विवेचन--स्त्रीसंसगंरूप उपसर्ग : किसके लिए दुस्तर कित्के लिए सुतर ?-प्रस्तुत सूत्रगाथाद्य में से 
प्रथम गाथा में अविवेकी के लिए स्त्री संगछप उपसर्ग दुस्तर बताया गया है जबकि द्वितीय गाथा में स्त्री 
संसर्ग एवं कामविभूषा के त्यागी साधकों को स्त्रीसंगरूप भयंकर उपसर्ग ही नहीं, अन्य समस्त उपसग 
सुतर-सुजेय हो जाते हैं ।० ु 

स्त्री संगरूप उपसर्ग कितना और कसा दुस्तर ?-जैसे नदियों में वेतरणी नदी अत्यन्त प्रबल वेगवाली 
एवं विषमतट वाली होने से अतीब दुस्तर या दुर्लघ्य मानी जाती है, वैसे ही पराक्रमहीन अविवेकी साधक 
के लिए स्त्री संसर्ग रूप उपसर्गतद का पार करना अत्यन्त दुस्तर है। बल्कि जो साधक विषय-लोलुप 
काम-भोगासक्त एवं स्त्रीसंग रूप उपसर्ग से पराजित हो जाते हैं, वे अंगारों पर पड़ी हुई मछली की 
तरह कामराग, दृष्टिराग एवं स्तेहराग रूपी आग में जलते-तड़फते हुए अशास्त-असमाधिस्थ 
रहते हैं । 

इसी कारण बड़े-बड़े पहुंचे हुए साधकों के लिए भी स्त्री संग पर विजय पाना कठिन है । वे अपने 
आपको पहुँचे हुए पुराने साधक समझ कर इस अनुकूल स्त्रीसंगरूप उपसर्ग से असावधान रहते हैं, वे 
कामिनियों के कटाक्ष के आगे पराजित हो जाते हैं। वे चाहे शास्त्रज्, प्रवचनकार, विद्वान्‌ एवं क्रिया- 
काण्डी क्‍यों न हों, अगर वे इस उपसर्ग के आते ही तुरन्त इससे सावधान होकर नहीं खदेड़ देंगे तो फिर 
यह उपसगे उन पर भी हावी हो जाएगा। किसी अनुभवी ने ठीक ही कहा है-- 


सन्‍्मागें ताचदास्ते प्रभ्नावत्ति पुरुषस्तावदेवेच्धियाणार, 

लज्जां तावद्विधत्त , विनयमपि समालम्बते तावदेव । 

म्रचापाक्ष पम्ुक्ता: श्रवणपथजुषो नोलपक्ष्माणा एते, | 
यावल्लीलावतोनां न ह॒ृदि धृतिम्ुषो दृष्टिबाणा: पतन्ति ॥। 


;ल्‍ पुरुष तभी तक सनन्‍्मार्ग पर टिकता है, इन्द्रियों पर भी तभी तक प्रभुत्व (वश) रखता है, लज्जा 
भी तभी तक करता है, एवं विनय भी तभी तक करता है, जब तक स्त्रियों द्वारा घैये नष्ट करने वाले 
अकुटि रूपी धनुष को कान तक खींचकर चलाये हुए नीलीननियों वाले दृष्टिवाण उस पर नहीं गिरे । 
इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं-- 'जहा नदी वेयरणी दुत्तरा अमतीमता ।' 





२७ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ६६ के भाधार पर 


चतुर्थ उह शक : गाथा २४२ से २४६ २४१ 


यह तो वहुत ही असम्भव-सा है कि साधक के साथ स्त्रियों का बिलकुल ही सम्पर्क न हो, भिक्षा- 
चरी, उपाश्रय-निवास, प्रवचन आदि अवसरों पर स्त्री सम्पर्क होता है, परन्तु जो साधक सावधान एवं 
मोक्ष मार्ग की साधना में दृढ़ रहता है, वह स्त्री सम्पर्क होने पर भी स्त्रियों के प्रत मोह, आसक्ति, मन 
में काम-लालसा, कामोत्तेजना या कामोत्ते जक वस्त्राभूषणा दि या श्र गार-साज-सज्जा आदि को अनर्थकर 
तथा परिणाम में कटफल वाले समझकर इनसे विलकुँल दूर रहता है, स्त्री-संगरूप उपसर्ग के आते ही 
तुरन्त सावधान होकर उससे पीठ फेर लेता है, मन में जरा भी काम सम्बन्धी विकार नहीं लाता, वह 
स्त्रीसंगहूप उपसग को तो पार कर ही जाता है, अन्य अनुकल-प्रतिकूल उपसर्गों पर भी विजय प्राप्त 
कर लेता है। ऐसे उपसगे विजेता साधक किसी भी प्रकार के उपसर्गों के समय न तो क्षुब्ध होते हैं; न ही 
उन्हें अपने पर हावी होने देते हैं, न ही अपने धर्मध्यात या चित्त समाधि का त्याग करते हैं, बल्कि वे 
साधक सुसमाधि में स्थिर रहते हैं। यही वात शास्त्रकार करते हैं--“जोहि नारीण-“ठिया सुसमाहिए ।** 

कठिन शब्दों की व्यास्या-पृथणा>-वृत्तिकार के मतानुसार-पूजना--कामविभूषा, चूणिकार के 
अनुसार- यूयणा>+ श री र पूजना, अथवा पूतता: -“पातयन्ति धर्मात्‌ पाप्तयंति वा चारित्रमिति पूतना:-- 
पूतीकुर्वेन्तीत्यर्थ:ः अर्थात्‌-पूयणा के तीन अथे फलित होते हैं--(१) शरीर पूजना-शारीरिक मण्डल 
विभूषा, अथवा (२) पूतना जो धर्म से पतित करती हो, वह पूतना है, अथवा (३) जो चारित्र को गन्दा 
(मलिन) करती हो वह पूतना है | पिट्ठतो कता"-परित्यक्त त्यथ:, परित्याग कर दिया है ।* 


उप्तस्तर्ग-ल्िजेला साह्ु : कौन सर व्केसे 7? 
२४२. एते ओघं तरिस्संति समुहँ व वबहारिणो। 
जत्थ पाणा विसण्णा सं कच्चंती सयकम्पुणा ॥ १८ | 


२४३. त॑ च भिवखु परिण्णाय सुब्वते सबिते चरे | 
मुसावायं विवज्जेज्जाइदिष्णादाणाइ बोसिरे ॥ १६॥ 


२४४. उड़्ढमहे तिरियं वाजे केई तस-थावरा। 
सब्वत्य विर्रति कुज्जा संति निव्वाणमाहितं ॥ २० ॥ 


२४५. इसे च धस्मप्तादाय कासवेण पदवेदितं। 
कुज्जा भिक्‍खू गिलाणस्स अगिलाए समाहिते।। २१ ॥ 
२४६. संखाय पेसलं धम्मं दिद्ठमं परिनिव्वुडे। 
उवसग्गे नियामित्ता आमोवखाए परिव्वएज्जासि ॥ २२॥ त्ति बेसि ॥ 
२८ (क) सूश्नकृतांग शोलांक वृत्ति पत्रांक €€ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृत्ांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पु० ४६५-४६६ 
२६ ('क) सूत्रकृतांग शोलांक वृत्ति पत्रांक ६९ 
(ख) सूयगड्ंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ४३ 


२४२ सुत्रकृतांग--तृतीय अध्ययन---उपसर्गपरिज्ञा 


२४२. ये (अनुकल-प्रतिकूल-उपसर्ग-विजेता पूर्वोक्त साधक) (दुस्तर) संसार को भी पार लेंगे, 
जैसे समुद्र के आश्रय से व्यापार करने वाले (वणिक्‌) समुद्र को पार कर लेते हैं, जिस संसार (समुद्र) 
में पड़े हुए प्राणी अपने-अपने कर्मों से पीड़ित किये जाते हैं । 


२४३. भिक्षु उस (पूर्वोक्त अनुकूल-प्रतिकूल-उपसर्ग-समूह) को जावकर (ज्ञपरिज्ञा से जानकर 
और प्रत्याख्याव परिज्ञा से उससे मुक्त रह कर) उत्तम ब्रतों- से युक्त तथा पंच समितियों से सहित रह 
कर विचरण करे, मृषावाद (असत्य) को छोड़ दे, और अदत्तादान का व्युत्सगं (मन-वचन-काया से 
त्याग) कर दे । 


२४४. ऊपर, नीचे और तिरछे (लोक) में जो कोई त्रस-स्थावर प्राणी हैं, उनके नाश (वध) से 
विरति (निवृत्ति) कर लें । (ऐसा करने से) शान्तिरूप निर्वाणपद की प्राप्ति कही गई है । 


२४५. काइयपगोत्रीय भगवान्‌ महावीर द्वारा प्ररूपित इस धर्म को स्वीकार करके समाधियुक्त 
भिक्षु अग्लान भाव से ग्लान सांघु की वैयावत्त्य (सेवा) करे । 


२४६. सम्यगू-दृष्टि सम्पन्न एवं परिनिव॒ त (प्रशान्त) साधक (मुक्ति प्रदान करने में) कुशल इस 
धर्म को सम्यक्‌ प्रकार से जानकर उपसर्गों पर नियन्त्रण (विजय प्राप्त) करता हुआ मोक्ष प्राप्ति पर्यन्त 
संयम में पराक्रम (पुरुषार्थ) करे । “ऐसा मैं कहता हूँ। 


विवेचन--उपसर्गविजेता साधु ; कौन और कैसे ?-प्रस्तुत पांच सूत्र गाथाओं में उपसर्ग॑ विजेता 
साधक की योग्यता, प्रतिफल और कतंव्य का निर्देश किया गया हैं । उपसर्गविजेता के सम्बन्ध में 
विभिन्‍न पहलुओं से यहाँ अध्ययन का उपसंहार करते हुए विचार किया गया है--(१) उपसगगंविजेता 
साधक स्वकर्म पीड़ित संसार-सागर को सामुद्रिक व्यवसायी की तरह पार कर लेते हैं, (२) पूर्वगाथाओं 
में उक्त उपसर्गों को जानकर उनसे बचे, (३) उत्तमत्रत धारक हो, (४) पंच समितियों से युक्त हो, (५) 
मृषावाद का परित्याग करे, (६) अदत्तादान का त्याग करे, (७) समस्त प्राणियों की हिसा से विरत हो, 
(८) शान्ति ही निर्वाण प्राप्ति का कारण है, (६) भगवान्‌ महावीर द्वारा प्रश्॒प्त धर्म का स्वीकार करे, 
(१०) सलान साधु की अग्लान भाव से सेवा करे, (११) मुक्ति प्रदान-कुशल धर्म को पहचाने-परखे, (१२) . 
सम्यग्दृष्टि से सम्पन्त हो, (१३) राग-ह् ष, कषाय आदि से परिशान्त हो, '(१४) उपसर्गों के आने पर 
शीघ्र नियन्त्रण में करे, और (१५) मोक्ष प्राप्ति पर्यच्त संयम में तिप्ठापुर्वक पराक्रम करे ।* 


उपसर्ग विजेता बनने के लिए पहला फदम--संसार-सागर को पार करना बड़ा कठिन है, संसार तभी 
पार किया जा सकता है, जबकि कर्मों का सर्वेथा क्षय हो। कर्मो का क्षय करने के लिए पूवंगाथाओं में 
उक्त अनुकूल और प्रतिकूल समस्त उपसर्गों पर विजय पाना आवश्यक है। जो मोक्षयात्री साधक इन 
समस्त उपसर्गों पंर विजय प्राप्त कर लेते हैं, वे बहुत आसानी से उसी तरह संसार-समुद्र को धर्महूपी 
या संयमरूपी जहाज से पार कर लेते हैं, जिस तरह सामुद्रिक व्यापारी समुद्र की छाती पर माल से 
लदी अपनी जहाजें चला कर लवण समुद्र को पार कर लेते हैं। इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--एते 





३० सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित, भा० २, पृ० ६४ से ६६ तक का सारांश _ 


चतुर्थ उद्देशक : गाथा २४२ से २४६ २४३ 
ओघं तरिस्पंति.“सपकम्पुणा / परन्तु जो दुस्तर नारी-संगरूपी उपसर्ग पर विजय प्राप्त नहीं कर सकते, 
वे स्वकृत असाता वेदनीय रूप पापकर्म के उदय से संसार-सागर को पार नहीं कर सकते, वे संसार में 
रहते हुए दुःख भोगते हैं। संसार उन्हीं के लिए दुस्तर है, जिनके लिए नारीसंग दुस्तर है। एक कवि 
ते कहा है- 


“संसार ! तब दुस्तारपदवी न दघीयतसी । 
अच्तरा दुस्तरा न स्पुयंदिरे ! मद्रिेक्षणा ॥ है) 


“अरे संसार ! यदि बीच में ये दुस्तर नारियाँ न होतीं तो तेरी यह जो दुस्तार पदवी है, उसका 
कोई महत्त्व न होता !” यह उपसर्ग-विजयी साधक बनने के लिए पहला कदम है । 


दूसरा कदघ--अनुकूल और प्रतिकूल जितने भी उपसर्गों का निरूपण पिछली सूत्रगाथाओं में 
किया गया है, उन्हें भली-भाँति जानें । कौन-कौन-से उपसर्ग, कैसे-केसे किस-किस रूप में आते हैं ? उन 
सबको ज्ञपरिज्ञा से अच्छी तरह समझ ले, तत्पश्चात्‌ प्रत्याख्यानपरिज्ञा से उनसे सावधान होकर बचे, 
उन उपसर्गों के आते ही दृढ़तापूवेंक उत्त प्र विजय पाए, उन्हें अपने पर हावी न होने दे । यह उपसर्ग 
विजेता के लिए द्वितीय कदम है, जिसके लिए शास्त्रकार ने कहा है--'तं च स्‍घिफ्खू परिण्णाय 


तीसरा कदम--उपसगविजयी बनने के लिए साधक को सुन्दर ब्रतों (यम-नियमों) से युक्त होना 
आवश्यक है। शास्त्रकार ने भी कहा है--“सुवब्वते““चरे ।” 'चरे' क्रिया लगाने के पीछे आशय यह है 


कि साधक केवल महात्रत या यम-तियम ग्रहण करके ही न रह जाए, उनका आचरण भी दृढ़तापूर्वक 
करे, तभी वह उपसर्गों पर सफलता से विजय पा सकेगा । 


चोथा कदम-साधक को उपसर्गविजयी बनने के लिए पांच समितियों और उपलक्षण से तीन 
गुप्तियों का पालन करना आवश्यक हैं। अगर इनका अभ्यास जीवन में नहीं होगा तो साधु उपसर्गों 
के समक्ष टिक न सकेगा । इसीलिए ज्ञास्त्रकार ने कहा--समिते चरे'। इस वाक्य से शास्त्रकार का 


आशय उत्तरगुणों के दृढ़तापूवक आचरण से है जबकि 'सुब्वते” शब्द से मूलगुणों का आचरण द्योतित 
किया गया है। 


पाँचवाँ, छठा औौर सातवाँ फदम--पूर्वोक्त कदम में महात्रतों का विधेयात्मक रूप से आचरण करने 
का निर्देश था, किन्तु कई साधक वैसा करते हुए भी फिसल जाते हैं, इसलिए निषेघात्मक रूप से भी 
त्रताचरण करने हेतु यहाँ तीन निर्देशसूत्र है--(१) छुप्ताघायं व वज्छिज्जा, (२) अदिस्तादाणं च वोसिरे, 
और (३) सब्वत्य विर्रत कुज्जा । अर्थात्‌--उपसर्गों पर विजय पाने के लिए यह आवश्यक है कि साधक 
मृषावाद (असत्य) का सन-वचन-काया से कृंत-कारित-अनुमो दित रूप से सर्वथा त्याग करे; इसी तरह 
अदत्तादान (चोर्यकर्म) का भी व्युत्सर्ग करे, साथ ही 'च' शब्द से मैथुनवृत्ति (अब्रह्मचर्य) और परियग्रह- 
वृत्ति को भी सवेथा छोड़े, और सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण वस्तु है-जीव हिंसा से सबवेधा विरत होने की । 
अर्थात्‌-समस्त लोक और सर्वेकाल में जो भी त्रस-स्थावर आदि एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक के 


३१ सूत्रकृतांग समयार्थंवोधिनी दीका, भा० २, पृ० १८४ में उद्धृत 


श्४४ सुत्रकृतांग--तृतीय अध्ययन---उपसर्गपरिज्ञा 


प्राणी हैं, उनकी हिंसा किसी भी अवस्था में मन-वचन-काया से कृत-कारित-अनुमोदित रूप से नहीं 
करनी चाहिए । / 


हे ०2 व 
आठवाँ कदम -उपसर्ग-विजय के लिए साधक को सतत तपरचर्या का अभ्यास+हना चाहिए, ताकि 


वह स्वकंत कर्मों की आग को शान्‍्त कर सके। भगवान्‌ ने पक कप बल की शात्ति को ही निर्ताण प्राप्ति का 
कारण बताया है-'संति विव्वाणवाहिय' । इसलिए उपसर्ग-विजयी के लिए कर्मरूप अनल की शान्ति को 
आठवाँ कदम बताया गया है । 


नोवाँ कदम--उपसर्ग-विजय के लिए भगवान्‌ महावीर ह्वारा प्ररूपित श्रुत-चारित्न रूप, मूलगुण- 
उत्तरगरुण रूप या क्षमा आदि दशविध श्रमणधर्म को दृढ़तापूर्वक स्वीकार करना आवश्यक है। यहाँ 
क्षमा आदि दशविध श्रमणधर्म के स्वीकार का संकेत प्रतीत होता है, क्योंकि उपसग्-विजय के लिए 
क्षमा, मार्देव, आर्जव, शौच, सत्य, संयम, तप, त्याग, आक्किचन्य - और ब्रह्मचयं इन दस धर्मों का साधु 
जीवन में होना अनिवाये है। इसी लिए ज्ञास्त्रकार कहते हैं-- 'इमं च धम्ममादाय कासवेण पवेदितं ।' 


दसवाँ फदम--उपसर्ग-विजय के लिए अग्लान साधक को ग्लान (रुग्ण, अशक्त, वृद्ध आदि) 
साधु की परिचर्या (सेवा) अग्लान भाव से करना आवश्यक है । ग्लान साधु की सेवा करने में वह बेचेनी 
गलानि या झुंझलाहट अनुभव न करे, प्रसन्‍नमन से, स्वय को धन्य एवं कृतक्ृत्य मानता हुआ सेवा करे, 
तभी वह ग्लान-सेवा कर्म-निर्जरा का. कारण बनेगी । ग्लान-सेवा का अवसर प्राप्त होने पर उससे जी 
पुराना, मुख मोड़ना या बेचैनी अनुभव करना, एक प्रकार का अरति परीषह रूप उपसर्ग है। ऐसा 
करना साधक की उक्त उपसर्ग से पराजय है। इसोलिए कहा गया -“कुज्ज! भिक्खू गिलाणस्स अगिलाए 
समाहिए ।” रन 


ग्यारहवाँ कदम--उपसगग-विजयी के लिए यह भी आवश्यक है कि उस धर्म को भली-भाँति परख ले 

. पहिचान ले, जो मुक्ति प्रदान करने में (कर्मों से मुक्ति दिलाने में) कुशल हो । संसार में अनेक प्रकार 
के नित्य और नैमित्तिक धर्म प्रचलित हैं। कई दर्शव या मत तो अमुक कामना-वासनामूलक बातों 
को भी धर्मसंज्ञा देते हैं, कई अमुक (तथाकथित स्वमान्य) शास्त्रविहित कर्मकाण्डों या सिर्फ ज्ञान को 
ही धर्म बताते हैं, उसी के एक-एक अंग को मुक्ति का कारण बताते हैं, जबकि जेनदर्शन यह कहता है 


हु ना कल ता हो। जय कद थे न क कर दाह भ कर्म की वृद्धि हो, ऐसे सत्कर्म धर्म नही, पुण्य हैं। धर्म वही है- जिससे कर्मा का निरोंध 
' गा व कर्मक्षय होता हो | इस दृष्टि से न तो सिफफ ज्ञान ही मौक्ष का कारण है, और न ही एकान्त चारित्र 
- (क्रिया), किन्तु सम्यग्द्शनपुर्वेक संम्यस्ज्ञान और सम्यम्चारित्र तीनों मिल्रकर ही मोक्ष के कारण हैं, 
ये तीनों ही जहाँ हो, वहीं धर्म है। अगर साधक धर्म को पहिचानने-परखने के मामले में गड़बड़ा जाएगा 
तो वह धर्म के नाम से धमंशभ्रम (पशुबलि, कामं-प्रार्थी नारी समागम, कामनामूलक क्रियाकाण्ड आदि) 


. को पकड़कर उपसगों की चपेट में आ जाएगा । इसीलिए उपसर्ग-विजय के लिए ग्यारह॒वाँ कदम बताया . 
गया है--संखाय पेसलं धस्मं । द बम 





 बारहवाँ कदम-अगंर साधक मिथ्या या विपरीत दृष्टि (दर्शन) से ग्रस्त हो जाएगा तो वह फिर 
अनुकूल उपसर्गों के चक्कर में आ जाएगा। इसलिए उपसगे-विजयी बनने हेतु साधक का सम्यग्हष्ि- 
सम्पन्न होना प्रम आवश्यक वताया गया है। संम्यग्हष्टिसम्पन्त : होने १र साधक व्यवहार में सुदेव, 


चतुर्थ उद्दं शक : गाया २४२ से २४६ २४५ 


सुगुरु और सद्धर्म तथा सच्छास्त्र के प्रति हृढ़ श्रद्धा रखेगा, हेय-ज्ञ य-उपादेय तत्त्वों को जान सकेगा, 
तथा सर्वत्र आत्महित की दृष्टि ही मुख्य रखेगा। वह फिर चारित्र भ्रष्ट करने वाले अनुकूल उपसर्गों 
के चक्कर में नहीं आएगा। इसीलिए कहा गया है- दिट्ठमं ।' 


तेरहवाँ कदम--उपसर्गों पर सफलतापूर्वक विजय पाने हेतु साधक के रागद्व ष एवं कषाय आदि 
परिशान्त होने आवश्यक है। अगर उसका राग-द्ष या क्रोधादि कषाय वात-वात में भड़क उठेगा, या 
समय-असमय वह राग-हे ष-कषायादि से उत्तेजित हो जाएगा तो वह अनेक आत्म-संवेदनक्ृत उपसर्गों 
से घिर जाएगा, फिर उन उपसर्गों से छुटकारा पाना कठिन हो जाएगा। इसीलिए शास्त्रकार ने कहा-- 
'परिनिव्व॒ड' । 
चौदह॒वाँ कद्म- इतना सब करने पर भी साधक के जीवन में अनुकूल या प्रतिकूल कई उपसर्ग 
अकस्मात्‌ आ सकते हैं, उस समय साधक को फौरन ही विवेकपूवंक उन उपसर्गों पर काबू 
पाना आवश्यक है । अगर वह उस समय गाफिल होकर रहेगा तो उपसग उस पर हावी हो जाएगा, 
इसलिए उपसर्ग के आते ही मन से उसे तुरन्त निर्णय करना होगा कि मुझे इस उपसर्ग को अपने पर 
विजयी नहीं होने देता है, यानी इस उपसर्ग से पराजित नहीं होना है, अपितु इस पर नियन्त्रण (विजय) 
पाना है। इसी बात को शास्त्रकार कहते हैं-'उबसर्गे नियातित्ता' । 


पन्द्रहबां फदस--संबसे अन्तिम कदम उपसर्ग-विजयी बनने के लिए यह है कि उस साधक को 
उपसर्गों के बार-बार आक्रमण होने पर मन में अश्वद्धा, अविश्वास और अधीरता लाकर संयम (संयमी 
जीवन) को छोड़ बैठना नहीं चाहिए अपितु हृढ़ विश्वास और धैये के साथ उपसगों को सहन करते हुए, 
मोक्ष प्राप्ति (कर्मों के सर्वथा क्षय) होने तक संयम पर डटे रहना चाहिए। उसकी संयमनिष्ठा इतनी 
पक्की होनो चाहिए। इसो तथ्य की ओर शास्त्रकार का संकेत हैं--'आमोक्खाए परिव्वएज्जास ।” 


उपसर्ग परिज्ञा अध्ययन को परिसमाप्ति में अन्तिम दो गाथाओं की (जो कि इसी अध्ययन के 
तृतीय उद्दं शक के अन्त में दी गई थीं) पुनरावृत्ति करके भी शास्त्रकार ने पाँच सूत्रगाथाओं में उपसर्ग- 
धिजयी बनने के लिए पंचदशसूत्री कदमों का मार्ग निर्देश किया ।** 


पाठान्तर और व्याख्या-विपध्षण्णा स॒ कच्चंति सयरुम्पुणा-वृत्तिकार के अनुसार-'विषण्णा: सन्‍्तः 
कृत्यन्ते-पीड्यन्ते स्वकृतेन-आत्मनाइ्तुष्ठितिन पापेन कमणा असदूवेदनोीयोदयरूपेण--अर्थात्‌ जिस संसार में विषण्ण- 
फँसे हुए प्राणी स्वकृत असातावेदनीयरूप पापकर्म के उदय से पोड़ित होते हैं। चुणिकार 'विसण्णासी 
च कच्चती सह कम्छुणा' पाठान्तर मानकर व्याख्या करते हैं--'यस्मिन्‌-यत्र एते पाषण्डा:"“विषयजिता 
विषण्णा आसते ग्रहिणरच, इह परत्र च कच्चंति सहकम्पुणा'-जिस संसार में ये पाषण्ड ब्रतधारी (साधक) 
या $हसथ विषयों से पराजित होकर विषण्ण-दृःखी रहते हैं, और अपने कर्मो से यहाँ और वहाँ पीड़ित 
होते हैं । विवज्जेज्जाइदिण्णादाणाइ वोसिरे-वृत्तिकार वज्निज्जा अदिन्नादाणं च वोसिरे' पाठान्तर मानकर 
अर्थ करते हैं--अदत्तादानं च व्युस्तृजेत्‌' दन्‍्तशोधनमात्रमप्यदत्तं न गृक्तलीयात्‌ ।' अर्थात्‌-भअदत्तादान का 


३२ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १००, १०१ के आधार पर 
(ख) सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याज्या, पृू० ४६६ से ५०५ के भाधार पर 


२४६ धृत्रकृतांग--तृतीय अध्ययत--उपसापरिशज्ञा 
व्युत्सगे-त्याग करे, यानी दांत कुरेदते के लिए तिनका भी बिना दिया हुआ, ग्रहण न करे ।” वृत्तिकार 
यहाँ आदि शब्द मावकर अर्थ करते हैं--'आदिग्रहणार्स्मथुनादे: परिग्रह” आदि शब्द यहाँ (मुलपाठ में) 
ग्रहण किया गया है, इसलिए मैथुन आदि का ग्रहण करना अभीष्ठ है। चूणिकार तो िवस्जेश्ज . 
बदिण्णादि च बोसिरे-पाठान्तर मानकर उपयु क्त अर्थ स्वीकार करते हैं। 'पब्बत्य विरति कुज्जा/>-वृत्तिकार 
के अनुसार--सर्वत्र-काले, सर्वावस्थास्वित्यवेनाईपि कालपावेदभिल्तः प्राणातिपात उपात्तो द्रष्ठव्य:-अर्थाति 
सब्बृत्थ का अर्थ है--स्वंत्र यानी सब काल में, सभी अवस्थाओं में प्राणातिपात नहीं करना चाहिए, यह. 
कहकर शास्त्रकार ने काल और भाव रूप से ग्राणातिपात का ग्रहण किया दिखता है ।” चूणिकार इसके 
बदले सब्बत्य विर्रत विज्ज॑' पाठान्तर मानकर व्याख्या करते है--सब्बत्य--सर्वत्र विज्ज॑ --विद्वात, सर्वत्र- 
विरति -सर्वविरति विद्वान्‌ कुर्पाद! इति वाक्यशिष:--अर्थात्‌ विज्जंज-विद्वान्‌ सवंत्र अथवा सर्वत्रविरति-सर्वे- 
विरति, कुर्याद! यह वाक्य शेष है, अर्थ होता है--करे । स्रमाहिते-समाधि प्राप्त ।** 


चतुर्थ उद्देंशक समाप्त 
॥ उपसर्ग परिज्ञा : तुतीय अध्ययन सम्पूर्ण ।। 


ही मिल जम कक 
३३ ([क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक १००, १०१ का सार 
(ख) सूपगडंग चूणि (मु० पा० टि०) पृ० ४३, ४४ 


स्त्रीपरिज्ञा : चतुर्थ अध्ययन 
प्राथसिक 


सूत्रकृतांग सूत्र (प्र० श्रु०) के चतुर्थ अध्ययन का नाम स्त्रीपरिज्ञा' है। 


स्‍त्री शब्द के निक्षेप की दृष्टि से अनेक अथे होते हैं। नाम स्त्री और स्थापना स्त्री प्रसिद्ध है। 
द्रव्य स्त्री दो प्रकार की हैं-आगमतः और नोआगमत: । जो स्त्री पद के अर्थ को जानता है 
किन्तु उसके उपयोग से रहित है, वह आगम-द्रव्यस्त्री है। नोआगम-द्रव्यस्त्री के तीन भेद हैं-- 
ज्ञशरीर द्रव्यस्त्री, भव्य शरीर द्रव्यसत्नी और ज्ञशरीर भव्यशरीर-व्यतिरिक्त-्रग्यस्त्नी । इनमें से 
ज्ञशरी र-भव्यशरी र-तद्व्यति रिक्त द्रव्यस्त्री के तोन प्रकार हैं--(१) एक भविका (जो जीव एक 
भव के बाद ही स्त्री शरीर को प्राप्त करने वाला हो) (२) बद्धायुष्का (जिसने स्त्री की आयु 
बांध ली हो) और (३) अभिमुख-ताम-गोत्रा (जिस जीव के स्त्ीनाम-गोत्र अभिमुख हो) । 


इसी तरह चिन्हस्त्री, वेदसत्नी और अभिलापस्त्री आदि भी ब्रव्यस्त्री के प्रकार हैं। जो चिन्हमात्र 
से स्त्री है, अथवा स्त्री के स्तन आदि अंगोपांग तथा स्त्री की तरह की वेशभूषा आदि धारण 
करने वाला जीव है वह चिन्हस्त्री है। अथवा जिस महान्‌ आत्मा का स्त्नीवेद नष्ट हो गया है, 
इसलिए जो (छद्म॒स्थ, केवली या अन्यजीव) केवल स्त्नीवेष धारण करता है, वह भी चिन्हस्त्री 


: हैं। जिसमें पुरुष को भोगने की अभिलाषारूप स्त्नीवेद का उदय हो, उसे वेदस्त्री कहते 


हैं । स्त्रीलिंग का अभिलापक (वाचक) हब्द अभिलाप स्त्री है। जैसे--माला, सीता, पश्चिती 
आदि । 


भावस्त्री दो प्रकार की होती है--आगमतः, नो-आगमत:ः | जो स्त्री पदार्थ को जानता हुआ उसमें 
उपयोग रखता है;वह आगमतः भावस्त्री है। जो स्त्रीवेदरूप वस्तु में उपयोग रखता है, अथवा 
स्त्रीवेदोदय प्राप्त कर्मों में उपयोग रखता है--स्त्रीवेदनीय कर्मों का अनुभव करता है, वह नो- 
आगमतः भावस्त्री है। 


प्रस्तुत अध्ययन में चिन्हस्त्री, वेदस्त्री आदि द्रव्यस्त्री सम्बन्धी अर्थ ही अभीष्ट है । 


परिज्ञा का भावार्थ है--तत्सम्बन्धी सभी पहलुओं से ज्ञान प्राप्त करना । परिज्ञा के शास्त्रीय हृष्टि 
से दो अर्थ फलित होते हैं--ज्ञपरिज्ञा द्वारा वस्तु तत्त्व का यथार्थ परिज्ञान और प्रत्याख्यान परिज्ञा 
द्वारा उसके प्रति आसंक्ति, मोह, रागहे षादि का परित्याग करना । 


ये 





सृत्रकृतांग-- चतुर्थ अध्ययत--स्त्रीपरिज्ञा 


ससत्रीपरिज्ञा' का विशिष्ट अर्थ हुआ-स्त्री के स्वरूप, स्वभाव आदि का परिज्ञान और उसके प्रति 
आसक्ति, मोह आदि के परित्याग का जिस अध्ययन में वर्णन है, वह स्त्रीपरिज्ञा अध्ययन है। 


स्त्रीसंगजनित उपसर्ग किस-किस प्रकार से साधुओं पर आता है ? साधुओं को उक्त उपसगे से 
कैसे बचना चाहिए ? इत्यादि परिज्ञान कराना इस अध्ययन का उहं श्य है ।' 


स्त्रीपरिज्ञा अध्ययन के दो उद्दे शक हैं। प्रथम उद्देशक में स्त्रीजन्य उपसर्ग के सन्दर्भ में यह बताया 
गया है कि स्त्रियों के साथ संसर्ग रखने, उनके साथ चारित्र भ्रष्ट करने वाली वातें करने तथा 
उनके कामोत्तेजक अंगोपांगों को विकार भाव से देखने आदि से मन्दपराक्रमी साधु शीलश्रष्ट 
हो जाता है। तनिक-सी असावधानी रखने पर श्रमणत्व का विनाश हो सकता है; वह साधु 
दीक्षा तक को छोड़ सकता है। प्रथम उद्दे शक में ३१ गाथाएँ हैं । 


द्वितीय उद्देशक में बताया गया है कि शीलभ्रष्ट साधु को स्वपक्ष और परपक्ष की ओर से कैसे- 
कैसे अपमान, तिरस्कार आदि दुःखों के प्रसंग आते हैं ? शीलभंग से हुए अशुभ कर्मबन्ध के कॉरण 
अगले जन्मों में उसे दीघकाल तक संसार परिभ्रमण करना पड़ता है। विचित्र  छलनाएूर्ण 
मनोवृत्ति वाली स्त्रियों द्वारा अतीव बुद्धिमान्‌ प्रचण्ड शूरवीर एवं महातपस्वी कँसे-कैसे 
चक्कर में फँसा लिये जाते हैं ? यह दुृष्टान्तपृर्वक समझाया गया है। द्वितीय उद्देशक में २२ 
गाथाएँ हैं ।* ह 


इस अध्ययन में स्त्रियों को अविश्वसनीय, कपट की खान आदि दृगुणों से युक्त बताया गया है, 
वह मात्र पुरुष को जाग्रत और काम विरक्‍्त करने को दृष्टि से है, वहाँ स्त्रियों की मिन्‍्दा करने» 
की दृष्टि कतई नहीं है, विशेषतः श्रमण को सावधान करने की दृष्टि से ऐसा बताया गया है । 
वास्तव में पुरुष की भ्रष्टता का मुख्य कारण तो उसकी स्वयं की काम-वासना है, उस वासना 
के उत्तेजित होने में स्त्री निमित्त कारण बन जाती है । इसलिए 'स्त्रोपरिज्ञा का तात्पय स्त्री 
संसर्ग निमित्तक उपसर्ग की परिज्ञा.समझना चाहिए।* हे 


इसी कारण नियु वितकार और वृत्तिकार इस तथ्य को स्वीकार करते हैं-स्त्रियों के संसर्ग से 
जितने दोष पुरुष में उत्पन्न होते हैं, प्रायः उतने ही दोष पुरुषों के संसर्ग से स्त्री में उत्तच्त हो 
सकते.-हैं | अतः - वैराग्यमाग में स्थित श्रमणों को स्त्री-संसग से सावधात रहने की तरह दीक्षित 
साध्वियों को भी पुरुष-संसर्ग से सावधान (अप्रमत्त) रहना चाहिए । 


...ह...._-+++त++5 


१ (क) सूत्रकृतांग तियू क्ति गाथा ५६ 


(ख) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०२ 


२ (क) सूत्रकृतांग तियु क्ति गाथा ५८ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०२ 
३ जैन साहित्य का दृहत्‌ इतिहास, भाग १, पृ० १४४ 


प्रषधभिक २४६ 


(] प्रस्तुत अध्ययन में स्त्री-संसगग से पुरुष साधक में होने वाले दोषों के समात ही पुरुष के संसर्ग से 
स्त्री में होने वाले दोष भी बताये गये हैं, तथापि इसका नाम 'पुरुष-परिज्ञा'नन रखकर स्त्री- 
परिज्ञा' इसलिए रखा गया है कि अधिकतर दोष स्त्री संसर्ग से ही पैदा होते है ।* तथा इसके 
प्रवक्‍ता पुरुष हैं, यह भी एक कारण हो सकता है। 


[] तथापि नियुक्तिकार ने स्त्री शब्द के निक्षेप की तरह 'पुरुष' के भी नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, प्रजनन, कर्म, भोग, गुण और भाव की दृष्टि से १० निक्षेप बताये हैं, जिन्हें पुरुषपरिज्ञा 
की दृष्टि से समझ लेना चाहिए ।* 


() यह अध्ययन सूत्रगाथा २४७ से प्रारम्भ होकर सूत्र गाथा २६६ पर समाप्त होता है ।* 


४ (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गाथा ६३ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ 
भू (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गाथा ५७ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०२ 
६ सूयगडंग सुत्त (मू० पा० टिप्पण) पृ० ४५ से ५३ तक 


सुत्रकृतांग-- चतुर्थ अध्ययन--स्त्रीपरिज्ञा 


स्त्रीपरिज्ञा' का विशिष्ट अर्थ हुआ-स्त्री के स्वरूप, स्वभाव आदि का परिज्ञान और उसके प्रति 
आसक्ति, मोह आदि के परित्याग का जिस अध्ययन में वर्णन है, वह स्त्रीपरिज्ञा अध्ययन है । 


स्त्रीसंगजनित उपसर्ग किस-किस प्रकार से साधुओं पर आता है ? साधुओं को उक्त उपसर्ग से 
कैसे बचना चाहिए ? इत्यादि परिज्ञान कराना इस अध्ययन का उद्देश्य है |" 


सत्रीपरिज्ञा अध्ययन के दो उद्द शक हैं। प्रथम उद्दे शक में स्त्रीजन्य उपसग्ग के सन्दर्भ में यह बताया 
गया है कि स्त्रियों के साथ संसग रखने, उनके साथ चारित्र भ्रष्ट करने वाली बातें करने तथा 
उनके कामोत्तेजक अंगोपांगों की विकार भाव से देखने आदि से मन्दपराक्रमी साधु शील भ्रष्ट 
हो जाता है। तनिक-सी असावधानी रखने पर श्रमणत्व का विनाश हो सकता है; वह साधु 
दीक्षा तक को छोड़ सकता है । प्रथम उद्देशक में ३१ गाथाएँ हैं । 


द्वितीय उद्दे शक में बताया गया है कि शीलअष्ट साधु को स्वपक्ष और परपक्ष की ओर से कैसे- 
कैसे अपमान, तिरस्का र आदि दुःखों के प्रसंग आते हैं ? शीलभंग से हुए अशुभ कर्मबन्ध के कौरण 
अगले जन्मों में उसे दीर्घकाल तक संसार परिभ्रमण करना पड़ता है। विचित्र छलनापूर्ण 
मनोवृत्ति वाली स्त्रियों द्वारा अतीव बुद्धिमान्‌ प्रचण्ड शूरवीर एवं महातपस्वी कैसे-कसे 
चक्कर में फँसा लिये जाते हैं ? यह दृष्टान्तपूर्वक समझाया गया है। द्वितीय उद्देशक में २२ 
गाथाएँ हैं ।* 


इस अध्ययन में स्त्रियों को अविव्वसनीय, कपट की खान आदि दुगुणों से युक्त बताया गया है, 
वह मात्र पुरुष को जागृत और काम विरक्‍्त करने को दृष्टि से है, वहाँ स्त्रियों की निन्‍दा करने» 
की दृष्टि कतई नहीं है, विशेषतः श्रमण को सावधान करने की दृष्टि से ऐसा बताया गया है । 
वास्तव में पुरुष की भ्रष्टता का मुख्य कारण तो उसकी स्वयं को काम-वासना है, उस वासना 
के उत्तेजित होने में स्त्री निमित्त कारण बन जाती है । इसलिए 'स्त्रीपरिज्ञा' का तात्पये स्‍्त्री- 
संसर्ग निमित्तक उपसग की परिज्ञा समझना चाहिए।* हि 


इसी कारण नियु वितकार और वृत्तिकार इस तथ्य को स्वीकार करते हैं- स्त्रियों के संसग्ग से 
जितने दोष पुरुष में उत्पन्न होते हैं, प्रायः उतने ही दोष पुरुषों के संसर्ग से स्त्री में उत्पन्‍्त हो 
सकते-हैं । अतः वैराग्यमाग में स्थित श्रमणों को स्त्री-संसगें से सावधान रहने की तरह दीक्षित 
साध्वियों को भी पुरुष-संसर्ग से सावधान (अप्रमत्त) रहना चाहिए । 





(क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गाथा ५६ 

(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०२ 

(क) सूत्रक्ृतांग नियुक्ति गाथा (८. 

(ख) सृत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०२ 

जैन साहित्य का बृहत्‌ इतिहास, भाग १, हृ० १४५ 


प्राथभिक २४६ 


(] प्रस्तुत अध्ययन में स्त्री-संसर्ग से पुरुष साधक में होने वाले दोषों के समान ही पुरुष के संसर्ग से 
स्त्री में होने वाले दोष भी बताये गये हैं, तथापि इसका नाम 'पुरुष-परिज्ञा'न रखकर स्त्री 
परिज्ञा' इसलिए रखा गया है कि अधिकतर दोष स्त्री संसर्ग से ही पैदा होते है ।* तथा इसके 
प्रवक्‍ता पुरुष हैं, यह भी एक कारण हो सकता है। 


() तथापि नियुक्तिकार ने स्त्री शब्द के निक्षेप की तरह 'पुरुष' के भी नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, प्रजनन, कर्म, भोग, गुण और भाव की हृष्टि से १० निक्षेप बताये हैं, जिन्हें पुरुषपरिज्ञा 
की दृष्टि से समझ लेना चाहिए ।* 


[) यह अध्ययन सूत्रगाथा २४७ से प्रारम्भ होकर सूत्र गाथा २६९९ पर समाप्त होता है ।* 


४. (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गाथा ६३ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ 

५ (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गाथा ५७ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्मंक ! 


५ ञ मे रे 
६ सूयगडंग सुत्त (मू० पा० .टिप्पण) 


४० ४५ से ५३ तक 


इत्थीपरिण्णा'---चउत्थं अज्ञयणं 
पढ़मो उद्वेसओ 


स्त्नीस्तंगारूप्त सप्तस्तर्ग : लिब्विध्य रूप्त: स्ताव्यध्वान््वी क्की प्नेरणाए-- 


२४७, 


र्‌४द. 


२४६. 


२५४०० 


२५१. 


२०२: 


र५३े. 


२५४. 


२२०. 


जे मातरं च पितरं च, विप्पजहाय पुव्वसंयोगं। 

एगे सहिते चरिस्सामि, आरतमेहुणे विवित्तेसी ॥| १ ७ 
सुहुमेण तं परक्‍्कम्स, छन्नपदेण इत्थिओ संदा । 

उवायं पि ताओ जाणिसु, जह लिस्संति भिक्खुणो एगे ॥ २॥ 
पासे भिसं निसीयंति, अभिक्वणं पोसवत्यथ परिहिति । 
कार्य अहे वि दंसेंति, बाहुमुद्धट्ठु कक्खमणुवज्जे ॥ ३ ॥ 
सयणा-5घसणेण जोग्गेण, इत्थोओ एगया निम॑तेति । 
एताणि चेव से जाणे, पांसाणि विरूवरूबाणि ॥ ४ ॥ 

नो तासु चक्‍्खु संधेज्जा, नो वि य साहसं समभिजाणे। 
नो संद्धियं पि विहरेज्जा, एवमप्पा सुरक्खिओ होइ ॥। ५॥। 
आमंतिय ओसवियं वा, भिक्‍खु' आयसा निमंतेति । 
एताणि चेव से जाणे, सद्याणि विरूवरूवाणि || ६ ॥ 
मणबंधर्णेहि, णेगेहि, कलुणविणीयघुवगसित्ताणं । 

अदु मंजुलाईं भासंति, आणवयंति भिन्नकहाहि ॥ ७ ॥। 
सीहं जहा व कुणिसेणं, णिव्भवसेगचरं पासेणं । 

एवित्थिया उ बंधंति, संचुर्ड एगतियमणगारं ॥| ८ ॥। 

अह तत्थ पुणो नमयंति, रहकारु व्व णेंम्ति आणुपुष्बीए । 
बद्ध सिए व पासेणं, फंदंते वि ण मुच्चती ताहे ॥ ६ ॥ 


प्रथम उद्देशक : गाया २४७ से २७७ 


२४६. 


रणछ. 


रश८- 


२६०. 


२६१. 


२६२. 


र६३- 


२६४ 


२६५. 


२६६: 


२६७. 


. एदृप- 


२५१ 
अह से5णुतप्पतो पच्छा, भोच्चा पायसं व विसमिस्स । 

एवं विवेगभायाए, संचासो न कप्पती दविए ॥ १० ॥ 

तम्हा उ वज्जए इत्थी, विसलितं व कंटगं णच्चा । 

ओए कुलाणि बसबत्ती, आघाति ण से वि णिग्गंथे ॥| ११॥ 

जे एयं उंछं अगुगिद्धा, अण्णयरा हु ते कुसीलाणं । 

सुतव॒स्सिए वि से भिक्‍लु, णो बिहरे सह णसित्थोसु ॥ १२ ॥ 


. अवि धुयराहि सुण्हाहि, धातोहि अदुब दासीहि । 


सहतीह वा कुमारीहि, संथवं से णेव कुज्जा अणगारे || १३॥ 


अदु णातिणं व सुहिणं वा, अप्पियं दटठु एगता होति । 
गिद्धा सत्ता कार्मेह, रकक्‍्खूण-पोसण मणुस्सोडईसि ॥ १४॥ 


समर्ण पि दट्ठुदासीणं, तत्थ वि ताव एगे कुप्पंति । 


अदुवा भोयणेहि णर्त्थेहि, इत्थीदोससंकिणो होंति ॥ १५॥ 
कुब्बंति संथवं ताहि, पब्भहुए समाहिजोगेहि । 

तम्हा समणा ण समेंति, आतहिताय समण्णिसेज्जाओ ॥ १६॥ 

बहवे गिहाईं अवहट्ठु, सिस्सीक्षाव॑ं पत्थुता एगे। 

धुवसग्गसेव पवदंति, वायावीरियं कुसोलाणं ।। १७ ॥ 


सुद्ध रवति परिसाए, अह रहस्सम्प्ति दुक्कडं करेति। 
जाणंति य ण॑ तहावेदा, माइल्‍ले महासढेध्यं ति॥ १८॥ 


सय दुक्कर्ड च न वयइ, आइट्रो वि पकत्थतो बाले । 
वेयाणुबीइ मा कासी, चोइज्जंतो गिलाइ से भुज्जो ) १६४७ 


उसिया वि इत्थिपोसेसु, पुरिसा इत्थिवेदखेतण्णा । 
पण्णाससन्निता चेगे, णारीण बसं उबकसंति ॥ २० ॥ 

अवि हत्य-पादछेदाए, अदुवा बद्धमंप उककंते । 

अबि तेयसाउइभित्तवणाइं, तच्छिप खाररपिचणाईं च |। २१॥ 
अदु कण्ण-णासियाछेज्ज, कंठच्छेदर्ण तितिक्खंति । 

इति एत्थ पावसंतत्ता, न य बेंति पुणो न फाहि ति ॥ २२१ 


श्श््रे सुत्रकर्तांग--चतुर्थ अध्ययन-स्त्रीपरिज्ञा 
२६६९. सुतसेतमेवमेगे[स, इत्थीवेदे वि हु सुअक्खाय॑ । 


एवं पि ता बदित्ताणं, अदुवा कम्पुणा अवकरेंति ॥ २३ ॥ 


२७०. अन्न मणणेण चिर्तेति, अब्च॑ वायाइ कम्पुणा अन्न । 
तम्हा ण सहहे भिक्खू, बहुसायाओ इत्थिओ णच्चा ॥॥ २४ ॥ 


२७१. जुबती समणण बया उ, चित्तलंकारवत्थगाणि परिहवेत्ता । 
बविरता चरिस्प्त हूं लूहं, धम्ममाइक्ख णें भयंतारो ॥ २५ ॥ 


२७२. भदु साविया पवादेण, अह॒गं साधम्सिणी य समणाणं । 
जतुकुम्भे जहा उवज्जोती, संवासे विदू वि सीएज्जा ॥ २६॥। 


२७३. जतुकुम्भे जोतिमुबगूढे, आसुडभितत्ते णासमुपयाति । 
एवित्थियाहि अणगारा, संवासेण णासम्ुवयंति ॥। २७ ॥ 
२७४. कुच्बंति पावगं कम्मं, पुद्ठा वेगे एवमाहंसु । 
ताहूं करेसि पावं ति, अंकेसाइणी समेस त्ति ॥ २८ ॥। 


२७५. बालस्स मंदय बितियं, ज॑ च कडं अवजाणई भुज्जो । 
दुगुणं करेइ्ट से पावं, पुषणकामए विसण्णेसी ।। २६ ॥॥ 


२७६. संलोकणिज्जमणगारं, आपगर्त णिम्ंतणेणा55हंसु । 
चत्थं व ताति ! पातं वा, अन्न पाणगं पडिग्गाहे ।। ३० ॥ 


२७७. णीवारमसेय बुज्झेज्जा, णो इच्छे अगारमागंतु' । 
बद्धे य विसयपासेहि, मोहमागच्छतो पुणो मंदे ।। ३१ ॥ त्ति बेसि ॥ 


२४७. जो पुरुष (इस भावना से दीक्षा ग्रहण करता है कि मैं) “माता-पिता तथा समस्त 
संयोग (पूर्व सम्बन्ध) का त्याग करके, मैथुन (सेवन) से विरत होकर तथा अकेला ज्ञान-दर्शन-चारिः 
युक्त (सहित) रहता हुआ विविक्त (स्त्री, पशु एवं नु सक रहित) स्थानों में विचरण कहूगा। 4 


२४८. उस साधु के निकट आकर हिताहितवरिवेकरहित स्त्रियाँ छल से, अथवा गूढ़ार्थ वाले ' 
(छन्न शब्दों, पहेली व काव्य) से उसे (शीलश्रष्ट करने का प्रयत्न करती हैं ।) वे स्त्रियाँ वह उपाय 
जानती हैं, जिससे कई साधु उनका संग कर लेते हैं । 


२४९. वे साधु के पास बहुत अधिक बैठती हैं, बार-बार कामवासना-पोषक सुन्दर वस्त्र पहनती 
हैं, शरीर के अधोभाग (जांघ आदि) को भो (साथु को कामोत्तेजित करने हेतु) दिखाती हैं, तथा 
बाहेँ ऊंची करके कांख (दिखाती हुई साधु के) सामने से जाती हैं। || 
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२५०. कभी (वे चालाक) स्त्रियाँ (उपभोग करने) योग्य शयन, आसन आदि (सुन्दर पलंग, शय्या, 
कुर्सी या आराम कुर्सी आदि) का उपभोग करने के लिए साधु को (एकान्त में) आमंत्रित करती हैं। 
वह (परमाथदर्शी विवेकी) साधु इंत (सब बातों) को कामजाल में फेसाने के नाना प्रकार के वन्धन 
समझे । 


२५१. साधु उन स्त्रियों पर आँख न गड़ाए (मिलाए) न उनके साथ कुकर्म करने का साहस भी 
स्वीकार करे; न ही उनके साथ-साथ (ग्राम-नगर आदि में) विहार करे । इस भ्रकार (ऐसा करने पर) 
साधु की आत्मा सुरक्षित होती है। 

२५२. विलासिनी स्त्रियाँ साधु को संकेत करके (अर्थात्‌--मैं अमुक समय आपके पास आऊंगी, 
इत्यादि प्रकार से) आमंत्रित करके तथा (अनेक प्रकार के वार्तालापों से) विश्वास दिला कर अपने साथ 
सम्भोग करने के लिए निमंत्रित-प्रार्थना करती हैं। अतः वह (विवेकी साधु) (स्त्री सम्बन्धी) इन सब 
शब्दों--बातों को नाना प्रकार के पाशबन्धन समझे । 


२५३. चालाक नारियाँ साधु के मन को बाँधने वाले (मनोमोहक-चित्ताकषंक) अनेक उपायों के 
द्वारा तथा करुणोत्पादक वाक्य और विनीत भाव से साधु के समीप आकर मधुर-मधुर सुन्दर बोलती ह 
हैं, और काम सम्बन्धी बातों से साधु को अपने साथ कुकर्म करने की आज्ञा (अनुमति) दे देती हैं । 


२५४. जैसे वन में निर्भभ और अकेले विचरण करने वाले सिंह को मांस का लोभ देकर सिंह 
पकड़ने वाले लोग पाश से बाँध लेते हैं, इसी तरह मन-वचन-काय से संवृत-गुप्त रहने वाले किसी-किसी 
बान्त साधु को स्त्रियाँ अपने मोहपाश में बाँध लेती हैं। 


२५५. रथकार जैसे रथ की नेमि चक्र के बाहर लगने वाली पुद्ठी को क्रमशः नमा (झुका) लेता 
है, इसी तरह स्त्रियाँ साधु को अपने वश में करने के पश्चात्‌ अपने अभीष्ट (मनचाहे) अर्थ में क्रमश: 
झुका लेती हैं| मुग की तरह पाश में बंधा हुआ साथु (पाश से छूटने के लिए ) क्द-फाँद करता हुआ भी 
उस (पाश) से छूट नहीं पाता । 


२५६. जैसे विषमिश्चित खीर को खाकर मनुष्य पश्चात्ताप करता है, वेसे ही स्त्री के वश में होने 
के पदचात्‌ वह हक पच्चात्ताप करता है। अतः मुक्तिगमन-योग्य (द्रव्य) साधु को स्त्रियों के साथ 
संवास (एक स्थान में निवास) या सहवास-संसग करना उचित-कल्पनीय नहीं है। 


२५७. स्त्रियों को विष से लिप्त कांटे के समान समझ कर साधु स्त्रीसंसर्ग से दूर रहे। स्त्री के 
बश में रहने वाला जो साधक गृहस्थों के घरों में अकेला जाकर (अकेली स्त्री को) घर्मकथा (उपदेश) 
करता है, वह भी “निम्न न्थ' नहीं है। 

२५८. जो पुरुष (साधक) इस (स्त्रीसंसर्गरूपी) झूठत या त्याज्य निन्दकर्म में अत्यन्त आसक्त है 
वह अवश्य ही कुशीलों (पाश्वेस्थ, अवसन्‍न आदि चारित्रश्नष्ठों) में से कोई एक है । इसलिए वह सा ॥ 
चाहे उत्तम तपस्वी भी हो, तो भी स्त्रियों के साथ विहार न करे। । पद 


२५६. अतः अपनी पृत्रियों, पुत्रधधुओं, धाय-माताओं अथवा दासियों, या बड़ी उम्र की स्त्रियों 
अथवा कुआरी कन्याओं के साथ भी वह अनगार सम्पके-परिचय न करे। । 


२४४ सृत्रकृतांग--चतुर्थ अध्ययत--स्त्रीपरिज्ञा 

२६०. किसी समय (एकान्त स्थान में स्त्री के साथ बैठे हुए साधु को) देखकर (उस स्त्री के) ज्ञाति 
(स्व) जनों अथवा सुहृदों--हितेषियों को अप्रिय लगता है। (वे कहते हैं-) जंसे दूसरे प्राणी काम-भोगों 
में गृद्ध-आसक्त हैं (वैसे ही यह साधु भी है।) (वे साधु से कहते हैं--)'तुम इस (स्त्री) का रक्षण-पोषण 
करो, (क्योंकि) तुम इसके पुरुष हो ।! 


२६१. (रागढ् पवर्जित) उदासीन तपस्वी (श्रमण) साधु को भी स्त्री के साथ एकान्त में बातचीत 
करते या बैठे देखकर कोई-कोई व्यक्ति क्र द् हो उठते हैं। अथवा नाना प्रकार के स्वादिष्ट भोजन साधु 
के लिए बनाकर रखते या देते देखकर बे उस स्त्री के प्रति दोष की शंका करने लगते हैं (कि यह उस 
साधु से अनुचित संबंध रखती है) । 


२६२. समापियोगों (धर्मध्यान) से भ्रष्ट पुरुष ही उन स्त्रियों के साथ संस करते हैं। इसलिए 
श्रमण आत्महित के लिए स्त्रियों के निवास स्थान (निषद्या) पर नहीं जाते । 


२६३. बहुत्त-से लोग घर से निकल कर प्रत्नजित होकर भी मिश्रभाव-अर्थात्‌-कुछ गृहस्थ का 
और कुछ साधु का, यों मिला-जुला आचार अपना लेते हैं। इसे वे मोक्ष का मार्ग ही कहते हैं। (सच है) 
कुशीलों के बचन में ही शक्ति (वीये) होती है, (कार्य में नहीं) । 


२६४. वह (कुंशील पुरुष-साधक) सभा में (स्वयं को) शुद्ध कहता है, परन्तु एकान्त में दुष्क्ृत 
(पापकर्म) करता है। तथाविद्‌ (उसकी अंगचेष्टाओं-आचार-विचारों एवं व्यवहारों को जानने वाले 
व्यक्ति) उसे जान लेते हैं कि यह मायावी और महाधूते है । 


२६५. बाल (अज्ञ) साधक स्वयं अपने दुष्कृत-पाप को नहीं कहता, तथा ग्रुर आदि द्वारा उसे अपने 
पाप को प्रकट करने का आदेश दिये जाने पर भी वह अपनी बड़ाई करने लगता है। “तुम मैथुन की 
अभिलाषा (पुरुषबेदोदय के अनुकूल कामभोग की इच्छा) मत करो, “इस प्रकार (आचार्य आदि के द्वारा) 
बार-बार प्रेरित किये जाने पर वह कुशील ग्लानि को प्राप्त हो (सुर्शा) जाता है (झेंप जाता हैया 
नाराज हो जाता है) । 


२६६. जो पुरुष स्त्रियों की पोषक प्रवृत्तियों में प्रवृत्त रह चुके हैं, अतएव स्त्रियों के कारण होने 
वाले खेदों के ज्ञाता (अनुभवी) हैं एवं प्रज्ञा (औत्पात्तिकी आदि बुद्धियों) से सम्पन्न (युक्त) हैं, ऐसे भी 
कई लोग स्त्रियों के वश में हो जाते हैं । 

२६७- (इस लोक में परस्त्री-सेवन के दण्ड के रूप में) उसके हाथ-पैर भी छेंदे (काटे) जा सकते 
हैं, अथवा उसकी चमड़ी और मांस भी उखेड़ा (काटा) जा सकता है, अथवा उसे आग में डालकर 
जलाया जाना भी सम्भव है, और उसका अंग छीलकर उस पर क्षार (नमक आदि) का पाती भी 
छिड़का जा सकता है । 

२६८. पाप-सन्तप्त (पाप की आग में जलते हुए) पुरुष इस लोक में (इस प्रकार से) कान और 
नाक का छेंदन एवं कण्ठ का छेदन (गला काटा जाना) तो सहन कर लेते हैं, परच्तु यह नहीं कहते कि 
हम अब फिर ऐसे पाप नहीं करेंगे । 


प्रथम उहे शक ; गाथा २४७ से २७७ २५४ 


२६९. 'स्त्रीसंसगं बहुत बुरा होता है', यह हमने सुता है, कई अनुभवियों का भी यही (कथन) 
कहना है स्त्रीवेद (वैशिक काम शास्त्र) का भी यही कहना है कि अब मैं ऐसा नहीं करू गी', यह कह 
कर भी वे (काम कला-निपुण स्त्रियाँ) कर्म से अपकृत्य करती हैं। 


२७०. स्त्रियाँ मन से और कुछ सोचती हैं, वाणी से दूसरी बात बोलती हैं और कर्म से और ही 
करती हैं । इसलिए स्त्रियों को बहुत माया (कपठ) वाली जानकर उन पर विश्वास (श्रद्धा) न करे। 


२७१. कोई युवती विचित्र आभूषण और वस्त्र पहन कर श्रमण से यों कहे कि--“हे कल्याण 
करते वाले या संसार से पार करने वाले, अथवा हे भय से बचाने वाले साधो ! मैं विरत (संसार से 
विरक्त) हो गई हूँ, मैं अब संयम पालन करूगी, आप मुझे धर्मपदेश दीजिए ।” 


२७२. अथवा श्राविका होने के वहाने से स्त्री साधु के निकट आकर कहती है -“मैं श्रमणों की 
साधर्भिणी हूँ ।” (किन्तु) जैसे अग्ति के पास लाख का घड़ा पिघल जाता है, वैसे ही विद्वान्‌ पुरुष भी 
स्‍त्री के साथ रहने से शिथिलाचारी हो जाते हैं । । 


२७३. जैसे अग्नि को छूता हुआ लाख का घड़ा शीघ्र ही तप्त होकर नाश को प्राप्त (नष्ट) हो 
जाता है, इसी तरह स्त्रियों के साथ संवास (संसर्ग) से अनगार पुरुष (भी) शीघ्र ही नष्ठ (संयमश्रष्ट) 
हो जाते हैं । 


२७४. कई भ्रष्टाचारी पापकर्म करते हैं, किन्तु आचाये आदि के द्वारा पूछे जाने पर यों कहते हैं 
कि मैं पापकर्म नहीं करता, किन्तु यह स्त्री (बाल्यकाल में) मेरे अंक में सोती थी ।' 


२७५. उस मूर्ख साधक की दूसरी मूढ़ता यह है कि वह पुनः-पु्र: किये हुए पापकर्म को, “नहीं 
किया', कहता है। अतः वह दुगुना पाप करता है । वह जगत्‌ में अपनी पूजा चाहता है, किन्तु असंयम 
की इच्छा करता है। ह 


२७६. दिखने में सुन्दर आत्मज्ञानी अनगार को स्त्रियाँ निमंत्रण देती हुई कहती हैं--हे भवसागर 
से त्राता (रक्षा करने वाले) साधो ! आप मेरे यहाँ से वस्त्र, पात्र, अन्न (आहार) या पान (पेय पदार्थ) 
स्वीकार (ग्रहण) करें । 


२७७. इस प्रकार के प्रलोभन को साधु, सूअर को फेँसाने वाले चावल के दाने के समान समझे । 
ऐसी स्त्रियों की प्रार्थना पर वह (उनके) घर जाने की इच्छा न करे। (किन्तु) विषय-पाशों से बंधा हुआ 
सूर्ख साधक पुनः पुनः मोह को प्राप्त हो जाता है। “ऐसा मैं कहंतां हूँ । 


विवेचन--स्त्नीसंगहप उपसर्ग : विविध रूप, दुष्परिणास एवं फरत्तव्यनिर्देश-- प्रस्तुत उद्देशक की ३१ 
सूत्रगात्राओं (सू० गा० २४७ से २७७ तक) में स्त्नीसंगेरूप उपसगे के विविध रूपों का परिचय देते हुए 
शास्त्रकार ने वीच-बीच में स्त्लीसंग से भ्रष्ट साधक की अवदशा, स्त्रीसंसर्गभ्रप्टता के दुष्परिणामों एवं 
इस उपसरग्ंग से बचने के कत्तंव्यों का निरूपण भी किया गया है।* व 


१ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति (भाषानुवाद सहित), भाग २, पृ० १०६ से १४७ तक का सारांश 
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स्न्नीसंगरूप उपल्गें एक : रूप अनेक-वास्तव में साधु मन में जव कामवासना के मलिन विचारों को 
धुलाता रहता है, तब वह किसी भी स्त्री के हावभाव, मधुर आलाप, नम्न वचन, चाल-डाल या अंगोपांग 
को देखकर उसके प्रति कामासक्त हो सकता है। फिर भी साधु की भूमिका इससे काफी ऊँची हैं और 
शास्त्रकार इस अध्ययन के प्रारम्भ में सर्वप्रथम उसकी उच्च भूमिका का स्मरण कराते हैं--'जब कोई 
व्यक्ति घर-बार, माता-पिता आदि स्वजनों, कुटुम्बीजनों, घन-सम्पत्ति तथा समस्त सांसारिक वस्तुओं से 
पहले का मोहसम्बन्ध छोड़कर एकाकी बन मुनिधमं में दीक्षित होता है, तब यही प्रतिज्ञा करता है कि 
मैं आज से सम्यग्द्शन सहित सम्यस्ज्ञानपूर्वक सम्यक्चारित्र (पंचमहाव्रत पंचसमिति, त्रिगुप्ति आदि) में 
अथवा स्व-(आत्म) हित में विचरण करूँगा | तब से वह समस्त प्रकार के मैथुन से मन-वचन-काया से 
विरत हो जाता है और विविक्त (स्त्री-पशु-नपु सकसंसर्ग रहित) स्थान की गवेषणा करता है, अथवा 
विविक्त-पवित्न साधुओं के मार्ग के अस्वेषण में तत्पर रहता है, या कर्मों से विविक्त-रहित मोक्ष का अभि- 
लाषी रहता है। फिर भी उक्त ब्रह्मचयंपरायण साधु के समक्ष अत्यन्त सुक्ष्म रूप में कई विवेकमूढ़ नारियाँ 
आकर उसे नाना रूप से शीलभ्रष्ट कर सकती हैं। साधु को सहसा उस स्त्रीजन्य सुक्ष्म उपसर्ग का पता 
ही नहीं लगता, वह ठगा जाता है, उक्त उपसग्ग के प्रवाह में वह जाता है। अतः शास्त्रकार श्रमण को 
सावधान करने और उस उपसरमे में फँसने से बचाने की दृष्टि से स्त्रीजन्य उपसर्ग के विभिन्न रूपों को 
यहाँ प्रस्तुत करते हैं । * 


१. प्रथम रूप-- विवेकमृढ़ स्त्रियाँ साधु के पास आकर बैठ जाती हैं, और इधर-उधर के पुराने 
गाहेंस्थ्य या दाम्पत्य संस्मरण याद दिलाकर साधक को शीलश्रष्ट करने का प्रयत्न करती हैं। जैसे 
नाता प्रकार से छल करने में निपुण, कामवासना पैदा करने में चतुर, मागधवेश्या आदि नारियों ने 
कूलबालुक जैसे तपस्वी रत्नों को शीलभ्रप्ट कर दिया था । इसीलिए शज्ञास्त्रकार कहते हैं--सुहुमेण त॑ 
परिक्‍्कम्स । अर्थात्‌ अन्य कामुक स्त्रियाँ भाई, पुत्र, स्वजन या अन्य सांसारिक रिश्ते के बहाने से साथ 
के पास आकर धीरे-धीरे उससे अनुचित अनैतिक सम्बन्ध कर लेंती हैं। यह स्त्रीजन्य उपसर्ग का प्रथम 
रूप है। 


२. दूसरा रूप--कई कामुक रमणियाँ साधु को शीलश्रष्ट करने हेतु गूढ़ अर्थ वाले शब्दों का प्रयोग 
करके अपने मनोभाव जताकर फेंसा लेती हैं। वे इसी प्रकार का द्व यर्थक इलोक, कविता, पहैली, भजन 
या गायन साधु के पास आकर सुनाती हैं। और उसी के माध्यम से अपना कामुक मनोभाव प्रकट कर 
देती हैं। अपरिपक्व साधक उसके मोहजाल में फँसकर अपने संयम से हाथ धो बैठता है।* । 





ए' सूत्रकृनतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ पर से । 
३ वृत्तिकार इसी प्रकार का एक गूढार्थक श्लोक उदाहरण रूप में प्रस्तुत करते हैं-- 
“कालें प्रसुप्तस्य जवार्दनस्य, मेघान्धकारासु च शववरीसु | 
मिथ्या न मापउहं विशालनेत्रा ते प्रत्यया ये प्रथमाक्षरेप्‌ ॥ 
इस श्लोक के चारों चरणों के प्रथम अक्षरों की योजना करने से 'कामेमि ते” (मैं तुम्हें चाहती हू ) यह वाक्य 
बन जाता है। . | 


प्रथम उद्दे शक । गाया २४७ से २७७ २५७ 


इसके अतिरिक्त गुप्त नाम के द्वारा या गूढार्थक मधुर वार्तालाप करके अपने जाल में साधु को 
फंसा लेती हैं । इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं-- “छन्नपए ।' 


३. वतीय रूप--प्रायः कामुक रमणियाँ साधु को अपने कामजाल में फंसाने के अनेक तरीके जानती 
हैं, जिसमें भोलेभाले साधक वेदमोहनीय कर्मोद्यवश फंसकर उनमें आसक्त हो जाते हैं | शास्त्रकार यही 
बात कहते हैं-उत्म् वि ताउ"*'““लिस्संति भिवखुणो । कामुक स्त्रियों द्वारा साधु को जाल में फंसाये जाने के 
कुछ तरीके सूत्रगाथा २४६९ में बताये हैं--पासे भिस।।ा फक्खमणुब्वज्जें । अर्थात्‌--(१) वे साधु के पास 
अत्यन्त सटकर कोई गुप्त बात कहने के बहाने बैठ जाती है, या वहुत अधिक देर तक बैठती हैं, (२) 
बारबार कामोत्तेजक वस्त्रों को ढीला होने का बहाना बना कर पहनती हैं, (३) शरीर के अधोभाग 
(जांघ, नाभि, टाँग, नितम्व आदि) दिखाती हैं, (४) बाँहें ऊंची करके काँख को दिखाती हुई सामने से 
जाती हैं, ताकि साधु उसे देखकर काम-विह्नल हो जाए। इसके अतिरिक्त हाथ से इशारे करता, आँखें 
मटकाना, स्तन दिखाना, कटाक्ष करना आदि तो कामुक कामिनियां के कामजाल में फंसाने के सामान्य 
सूत्र हैं। 

४. चौथा रूप--कभी-कभी ऐसी चालाक नारियाँ कामजाल में फँंसाने के लिए साधु को अत्यन्त 
भावभक्तिपूर्वक किसी को दर्शन देने आदि के बहाने से पधारने की प्रार्थना करती हैं, या घर पर एकान्त 
कमरे में अनुनय-विनय करके ले जाती हैं। जब अविवेकी साधु उसकी प्रार्थवा या मनुहार पर उसके घर 
पर या एकान्त में चला जाता है, तब बे साधु को शीलश्रष्ट करने हेतु कहती हैं-जरा इस पलंग या गदहे 
पर या शय्या प्र विराजिए । इसमें कोई सजीव पदार्थ नहीं है, प्रायुक है । अच्छा, और कुछ नहीं तो, 

कस से कम इस आराम-कुर्सी पर तो बैठ जाइए । इतनी दूर से पधारे हैं तो जरा इस्त गलीचे पर बैठकर 
सुस्ता लीजिए | भोला साधु स्त्री के वाग्जाल में फेंस जाता है। यही वात शास्त्रकार कहते है--सबणा- 
सर्णेण जोग्गेण णिम॑ंतंति । 


५. पाँचवां रूप--कई कामलोलुप कामिनियाँ साधु को अपने कामजाल में फँसाने के लिए पहले 
साधु को इशारा करती हैं, या वचन देती हैं कि मैं अमुक समय में आपके पास आऊँगी, आप भी वहाँ 
तैयार रहना ।” इस प्रकार का आमंत्रण देकर फिर वे साधु को अनेक विश्वसनीय वचनों से विश्वास 
दिलाती हैं, ताकि वह संकोच छोड़ दे | वे साधु का भय एवं संकोच मिटात्रे के लिए झूठमूठ कहती हैं-- 

“मैं अपने पति से पूछकर, अपने पति को भोजव कराकर, उनके पैर धोकर तथा उन्हें सुलाकर आपके 
पास आई हूँ। मेरा यह तन, मन, धन, आभूषण आदि सव आपका है । आप शरीर का मनचाहा उपभोग 
कीजिए, मैं तो आपके चरणों की दासी हूँ। या विविध वाग्जाल बिछाकर साधू को विश्वस्त करके 
रमणियाँ अपने साथ रमण करने के लिए प्रार्थना करती हैं। झ्ञास्त्रकार कहते हैं--आमंतिय उस्सविया'"* 
हज 2०: आयसा निमंतंति । 


६. छठा रूप--कई चतुर ललनाएँ साधु को अपने साथ समागम के हेतु मनाने के लिए मन को 
काम-पाश में बाँध देने वाले विविध आकर्षणकारी दृश्यों, संगीतों, रसों, सुगन्धियों और गुदगुदाने वाले 
कोमल स्पर्शों से लुमाकर अपनी ओर खींचती हैं | इसके लिए वे मधुर-मधुर वचन वोलती हैं, आकर्षक 
शब्दों से सम्बोधित करती हैं, कभी साधु की ओर स्नेहपूर्ण हृष्टि से कटाक्ष फेंककर अथवा आँखें या मुंह 

: भूटकाकर देखती हैं, कभी अपने स्तन, नाभि, कमर, जंधा आदि अंगों को दिखाती हैं, कभी मनोहर 
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हावभाव, अभिनय या अंगविन्यास करती हैं, जिससे कि साथु उस पर मुग्ध हो जाए। कभी वे करुणा 
उत्पन्न करने वाले मधुर आलाप करती हैं-हे प्राणनाथ ! हे करुणामय, हे जीवनाधार, है प्राणप्रिय, 
हे स्वामी, है कान्‍्त ! हे हृदयेब्वर ! आप मुझे प्राणों से भी अधिक प्रिय हैं। आप ही मेरे इस तन-मन के 
स्वामी हैं, आपको देखकर ही मै जीती हूँ । आपने मुझे बहुत रुलाया, वहुत ही परीक्षा कराई, अब तो 
हद हो चुकी । अब मेरी बात मानकर मेरी मनोकामना पूर्ण करिये। अब भी आप मुझे नहीं अपनाएँगे 
तो मैं निराधार हो जाऊंगी, मैं यहीं सिर पछाड़कर मर जाऊँगी | आपको नारी-हत्या का पाप लगेगा। 
आपने अस्वीकार किया तो मेरी सौगन्ध है आपको ! बस, अब तो आप मुझे अपनी चरणदासी बना लें, 
मैं हर तरह से आपकी सेवा करूगी । निश्चिन्त होकर मेरे साथ समागम कीजिए /” इस प्रकार की 
करुणाजनक एवं विश्वासोत्यादक मीठी-मीठी बातों से अनुतय-विचय करके साधक के हृदय में कामवासना 
भड़काकर अपने साथ सहवास के लिए उसे मना लेती हैं । कभी वे मीठी चुटकी लेती हैं--प्रियवर ! 
अब तो मान जाइए न! यों कब तक रूठे रहेंगे ? मुझे भी तो रूठना आता है !' कभी वे मन्द हास्य 
करती हैं--प्राणाधार ! अब तो आपको मैं जाने नहीं दूं गी । मुझे निराधार छोड़कर कहाँ जाएँगे?” कभी 
वे एकान्त में कामवासना भड़काने वाली बातें कहकर साधु को काम-विह्नल कर देती हैं। वे येन-केन- 
प्रकारेण साधू को मोहित एवं वशीभूत करके उसे अपना गुलाम बना लेती हैं, फिर तो वे उसे अपने साथ 
सहवास के लिए बाध्य कर देती हैं ! इसी तथ्य को शास्त्रकार व्यक्त करते हैं-- मणबंधणेहि'*“* आणबवर्य॑ति 
भिन्नकहाहि । 
सातवाँ रूप--जैसे वन में स्वच्छन्द विचरण करने वाले एकाकी एवं पराक्रमी वनराज सिंह को 
पकड़ने वाले चतुर शिकारी माँस आदि का लोभ देकर विविध उपायों से बांध लेते हैं, या पिजरे में बंद 
कर लेते हैं, फिर उसे तरह-तरह की यातनाएँ देकर पालतू पश्ु की तरह काबू में कर लेते है। ठीक 
इसी तरह कामकला चतुर कामिनियाँ मन-वचन-काया को गुप्त (सुरक्षित) रखने वाले कठोर संयमी 
साधु को भी पूर्वोक्त अनेकविध उपायों से अपने वश में कर लेती हैं, मोहपाश में जकड़ लेती हैं। जब वे 
इतने कठोर संयमी सुसंवृत साथु को भी अपना पथ बदलने को विवश कर सकती हैं तो जिनके मन- 
वचन-काया सुरक्षित नहीं हैं, उनको काबू में करने और डिगाने में क्या देर लगती हैं ? इसी लिए शास्त्र- 
' कार कहते हैं- सीह जहा वा मुच्चए ताहे । 
८. आठवाँ रूप--जिस प्रकार बढ़ई रथ के चक्र से बाहर की पुट्ठी को गोलाकार बनाकर धीरे- 
धीर नमा देता है, उसी तरह साधु को अपने वश में करके उससे अभीष्ट (मनचाहे) कार्यों की ओर मोड़ 
लेती हैं। कामकलादक्ष कामिनियों के मोहपाश में एक बार बंध जाने के बाद फिर चाहे जितनी उछल- 
कद मचाए, उससे उसी तरह नहीं छठ सकता, जिस तरह पाश में बंधा हुआ मृग पाश से छटने के लिए 
बहुत छटपटाता है, मगर छूट नहीं सकता । नारी के मोहपाश का बन्धन कितना जबदद॑स्त है इसे एक 
कवि के शब्दों में देखिये-- 
“बन्धनानि खलु सन्ति बहुनि, प्रेमरज्जुकृतवन्धनमन्यत्‌ । 
दारुभेदनिपुणोषपि षडज्चिनिण्कियो भवति पंकजकोषे ॥* 


-संसार में वहुत से वन्धन हैं, परन्तु इन सव में प्रेम (मोह) रूपी रस्सी का वन्धन निराला ही 
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है। कठोर काष्ठ को भेदन करने में निपुण भौंरा कमल सौरभ के प्रेप (मोह) के बशीभूत होकरउ सके 
कोष में ही निष्क्रिय होकर स्वयं बंद हो जाता है। इसी बात को शास्त्रकार कहते हैं--भह तत्व पुणो 
नप्तयंती ण घुच्चति ताहे । 


६. नौवाँ रूप--स्त्रियों के मायावी स्वभाव का वर्णन करते हुए श्लास्त्रकार स्त्रीजन्य उपसर्ग को 
समझने के लिए कहते हैं--'अन्न॑ मणेण““*“'कस्मुणा अस्त / इसका आशय यह है कि स्त्रियाँ पाताल के 
उदर के समान अत्यन्त गश्चीर होती हैं। उन्हें समझना अत्यन्त कठिन है। वे मन से कुछ सोचती हैं, 
वचन से कुछ और ही बोलती हैं और शरीर से चेष्टाएँ दूसरी ही करती हैं, उनका कहना, सोचना और 
करना अलग-भलग होता है ।' 


१०. दसवाँ रूप--कई बार साधु को अपने कामजाल में फँसाने के लिए कोई नवयौवना कामिनी 
आकषेक वस्त्राभूषणों से सुसज्जित होकर साधु के पास आकर कहती है--गुरुदेव ! आप तो संसार-सागर 
में डूबते जीवों का उद्धार करने और पार लगाने वाले हैं| मुझे उबारिये। मैं अब इस ग्रृहपाश (बन्धन) 
से विरक्त हो गई हूँ । मेरा पति मेरे अनुकूल में नहीं है, अथवा उसने मुझे छोड़ दिया है । अतः अब मैं 
संयम या मुनिधर्म का आचरण करूँगी । आप मुझे धर्मोपदेश दीजिए, ताकि मुझे इस दुःख का भाजन न 
बनना पड़े ।' इसी तथ्य को शास्त्रकार २७१वीं सूत्रगाथा में कहते हैं--जुबती सप्तण'''।/।। "० णे भयंतारो । 


११. ग्यारहवाँ रूप--सायाविनी नारी साधु को फँसाने के लिए श्राविका के रूप में उसके पांस आती 
है और कहती है-मैं आपकी श्राविका हूँ, साधुओं की साधरमिणी हूँ । मुझसे आप किसी बात का संकोच 
न करिये । जिस चीज की आवश्यकता हो मुझे कहिए । यों वह बारबार साधु के सम्पर्क में आती है, 
घन्टों उसके पास बैठती है और चिकनीचुपड़ी बातें बनाकर वह श्राविकारूपधारी मायाविनी नारी कूल- 


बालुक की तरह साधु को धर्म भ्रष्ट कर देती है। इसी बात को शास्त्रकार (२७२वीं सूत्रगाथा में) अभि- 
व्यक्त करते हैं--भदु साविया'” "“साधम्मिणी य समणाणं । 


१२. बारह॒वाँ रूप--कई बार व्यभिचारिणी स्त्रियां भद्र एवं संयमी साधु को अतिभक्ति का नाटक 
करके फंसा लेतों हैं। कई कामुक नारियाँ सुन्दर, सुडौल, स्वस्थ एवं सुरूप आत्मज्ञानी अनगार को सभ्य 





१. वृत्तिकार ने दुर्ग्ाह्म स्त्री स्वभाव को समझाने के लिए एक कथा दी है--एक्र युवक था दत्तावैशिक | उसे अपने 
कामजाल में फेसाने के लिए एक वेश्या ने अनेक उपाय किये | परन्तु दत्तावैशिक ने मन से भी उसकी कामना 
तहीं की । यह देख वेश्या ने एक नया पासा फेंका । उसने दयनीय चेहरा वनाकर रोते-रोते युवक से कहा--'मेरा 
दुर्भाग्य है कि आपने इतनी प्रार्थना करने के बावजूद भी मुझे छिटका दिया। अब मुझे इस संसार में जीकर क्या 
करना है ? मैं अब शीघ्र ही अग्नि प्रवेश करके जल मरूगी ।' यह सुनकर दत्तावैशिक ने कहा--'स्त्रियाँ माया 
करके अश्निश्रवेश भी कर सकती हैं । इस पर वेश्या ने सुरंग के पूव॑द्रार के पास लकड़ियाँ इकट्ठी करके उन्हें 
जला दिया और सुरंगमार्ग से अपने घर चली गई। दत्तावैशिक ने सुना तो कहा--'स्त्रियों के लिए ऐसी माया 
करना बाएँ हाथ का खेल है ।' वह यों कह ही रहा था कि कूछ धू्तो ते उसे विश्वास दिलाने के लिए उठाकर 
चिता मैं फेंक दिया, फिर भी दत्तावैशिक ने विश्वास नहीं किया | इस प्रकार के स्त्रीसंग उपसर्ग को भलीभाँति 
समझ लेना चाहिए। 


३४ 


से सूँत्रकृताग--चतुर्थ अध्ययंन--स्त्रीपरिज्ञा 


तरीके से फंसाने हेतु प्रार्थना करती हैं-संसारसागर से त्वाता ! मुनिवर ! वस्त्न, पात्र, अश्न-पान आदि 
जिस किसी वस्तु की आपको आवश्यकता हो, आपको और कहीं पधारने की आवश्यकता नहीं। आप 
मेरे यहाँ पधारें । मैं आपको सब कुछ दूंगी । 


यदि साधु उसके वाग्जाल में फंसकर उसकी प्रार्थना स्वीकार करके बार-बार उसके यहाँ जाने- 
आने लगता है और वस्त्रादि स्वीकार कर लेता है तो निः:संदेह वह एक दिन उस स्त्री के मोहजाल में 
फंस सकता है। इसोलिए शास्त्रकार २७६वीं गाथा द्वारा इसे स्त्रीसंगहूप उपस्तर्ग बताते हुए कहते हैं-- 
संलोकणिज्जमणगारं'*'! पाणगं पशिग्गाहे । 


ये ही कुछ चिदर्शन हैं, स्त्रीजन्य उपसगं के, जो इस उद्देशक में बताये गए हैं। इनके सिवाय और 
भी अनेकों रूप हो सकते हैं, जिनसे चारित्ननिष्ठ साधु को प्रतिक्षण सावधान रहना चाहिए । 


स्‍त्रीजन्य उपसर्गों से सावधान रहने की प्रेरणाएँ--इस समग्र उद्देशक में बीच-बीच में स्त्लीजन्य उपसर्ग 
के पूर्वोक्त विविध रूपों से सावधान रहने और इस उपसर्ग पर विजय पाने की विभिन्न प्र रणाएँ शास्त्र- 
कार ने दी हैं । वे प्रे रणाएँ इस प्रकार हैं।-- 


प्रथम प्रेणा--शास्त्रकार ने इस उपसर्ग से बचने के लिए साधु को सर्वग्रथम प्रेरणा दी है-साधु- 
दीक्षा ग्रहण करते समय की हुई प्रतिज्ञा का स्मरण कराकर | प्रतिज्ञा स्मरण कराने का उद्देश्य यह है 
कि साधु अपनी गृहीत प्रतिज्ञा को स्मरण करके स्त्रीजन्य उपसर्ग से अपने आपको बचाए। 


इसीलिए “जे भातरं पितरं"“''“आरतमेहुणो विवित्तेसी! इस गाथा द्वारा शास्त्रकार साधु को अपनी 
प्रतिज्ञा का स्मरण कराते हुए 'उबायं पि ताओ जागिसु जह लिस्संति भिक्‍वुणों एगे' इस गाथार्ध द्वारा स्त्रीजन्य 
उपसग से पराजित होने से बचने की प्रेरण। देते हैं । 


द्वितीय प्रेरणा--स्त्रियों द्वारा अंग-प्रदशन, हावभाव, निकट आकर किसी बहाने से बैठने आदि 

अथवा भावभत्तिपूर्वेक शय्या, आसन आदि पर बैठने आदि के नाता प्रकार के प्रलोभनों, कामोत्तेजक बातों 

से साधु सावधान रहे । विवेकी साधु इन सब वातों को व कामजाल में फंसाने के नाना प्रकार के बंधन 

(पाश वंन्धन) समझे और इन लुभावने फंदों से अपने आपको बचाए। शास्त्रकार इनसे सावधान रहने 
की प्रेरणा देते हुए २५०वीं सूत्रगाथा में कहते हैं--एताणि चेत्र से जाणे, पासाणि विरूब रूवाणि 


तृतीय प्ेरणा--प्रायः साधु हृण्टिराग के कारण शीलश्रष्ट होता है, अगर वह अपनी दृष्टि पर संयम 

रखे, स्त्री के अंगों पर चलाकर अपनी वजर न डाले, उसकी दृष्टि से हप्टि न भिलावे, उसके द्वारा 

. कृटाक्षपात आदि किये जाने पर स्वयं उसकी ओर से दृष्टि हटा ले । दशवैकालिक सूत्र में वताया गया है 
कि साधुस्त्री का भित्ती पर अंक्रित चित्र भी न देखे, श्यगारादि से विभूषित नारी को भी न देखे, 
कदाचित्‌ उस पर दृष्टि पड़ जाए तो जैसे सूर्य की ओर देखते ही दृष्टि हटा ली जाती है, उसी तरह उस 





२ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ से ११३ तक में से । 
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पर से दृष्टि हटा ले ।* प्रयोजनवश कदाचित्‌ स्त्री की ओर देखना पड़े तो इसके लिए वृत्तिकार 
कहते हैं-- 

“क्वार्यअ्पीषन्‌ू मतिमान्‌ निरीक्षते योपिदंगमस्थिरया । 

अस्निःधतया दृशा5वज्ञया ह्कुपितो४पि कुषित इ ॥”' 


अथात्‌--जरूरत पड़ने पर वुद्धिमान साधक स्त्री के अंग की ओर जरा-सी अस्थिर (उड़ती) 
'अस्निग्ध, सूखी एवं अवज्ञापूर्ण दृष्टि से देखें, ताकि अकुपित होते हुए भी बाहर से कुपित-सा प्रतीत हो । 


तात्पर्य यह है कि साधक टकटकी लगाकर, दृष्टि जमाकर स्त्री के रूप, लावण्य एवं अंगों को न 
देखे । यही वात स्त्रीजन्य उपसर्ग से बचने के लिए शास्त्रकार कहते हैं--'नो तासु चक्खु संघेज्जा' | 


चौथी प्रेरणा--कई कामुक ललनाएँ साधु को आश्वस्त-विश्वस्त करके उसे वचनवद्ध कर लेती हैं । 
भोलाभाला साधु उनके मायाजाल में फेस जाता है। शास्त्रकार पहले से ही ऐसे अवसर पर सावधान 
रहने की प्रेरणा देते हैं--'नो वि य साहसं समभिजाणे'। इसका आशय यह है कि साधु किसी भी मूल्य पर 
स्‍त्री के साथ अनाचार सेवन करने का साहसिक कुकर्म करता स्वीकार न करे, ऐसा कुकर्म करने के लिए 
हमगिज वचनबद्ध न हो, क्योंकि नरक-गमन, इहलोक-निन्दा, भयंकर दण्ड आदि कुशीलसेवन के दुष्परिणामों 
का ज्ञाता साधु यह भलीभांति समझ ले कि स्त्री के साथ समागम करना युद्ध में उत्तरमे के समान 
जोखिम भरा दुःसाहस का कार्य है । 


पाँचवी प्रेरणा--स्त्रीजन्य उपसर्ग से शीलश्रष्ट होने का खतरा निम्नोक्त कारणों से भी है--(१) 
स्त्रियों के साथ ग्राम, नगर आदि विहार करने से, (२) उनके साथ अधिक देर तक या एकान्‍्त में बैठने- 
उठने, वार्तालाप करने आदि से । इसीलिए शास्त्रकार इस खतरे से सावधान रहने की प्र रणा देते हैं-- 
'नो सड्डियं पि विहरेज्जा' | 'विहार' से केवल भ्रमण या गमन ही नहीं, साथ-साथ उठना-बैठना, क्रीड़ा 
करना खिलना) आदि क्रियाएँ भी सूचित होती हैं| शास्त्रकार का तात्पर्य यह भी प्रतीत होता है कि 

: स्त्रीसंसगों को हर हालत में ठालने का प्रयत्न करना चाहिए । 


छठी प्रेरणा--स्त्वी जन्य उपसर्ग केवल स्त्री के द्वारा दिये गए प्रलोभनों आदि से ही नहीं होता, 
कभी-कभी दुवंलमना: साधु स्वयं किसी स्त्री को देखकर, पूर्वभुक्त कामभोगों का स्मरण करके या स्वयं 
किसी स्त्री का चिन्तन करके अथवा किसी स्त्री को लुभाकर फंसाने से भी होता है। ऐसी स्थिति में, 
जबकि साधु स्वयमेव विचलित हो रहा हो, कौन उसे उबार सकता है ? शास्त्रकार इसका समाधान 
देते है--'एवमप्पा सुरक्खिओ होइ । इसका आशय यह है कि ये (पूर्वोक्त। और इनके समान अन्य कई 
प्रकार के कामोत्तेजक या शीलनाशक खतरे हैं, जिनसे साध्‌ को स्वयं वचना चाहिए । आत्महितैषी 
साधक को स्वयं अपनी आत्मा की सुरक्षा करनी चाहिए साधक की आत्मा स्वयमेव ही इस प्रकार से 
सुरक्षित हो सकती है। 





३. 'चित्तभित्ति न निज्ञाए नारि वा सु अलंकियं । 
भक्खरं पिव दट्दूणं, दिदिठ पडिसमाहरे ॥--दशवेकालिक अ०८5, गा० ५५ 


र६र सुत्रकृतांग--चतुर्थ अध्ययन-- स्त्रीपरिज्ञा 


सातवीं प्रेरणा--जब भी कोई नारी कामुकतावश साधु के समक्ष अमुक समय पर अमुक जगह आने 
का वादा करे या साधु को संकेत दे, या इधर-उधर की वातें बवाकर साधु को विश्वास दिलाकर समा- 
गम के लिए भनाने लगे तो विवेकी साधु तुरन्त सम्भल जाए। वह स्त्री क्री उन सब बातों को नावा 
प्रकार के कामजाल (पाशबन्धन) समझे । वह इन सब वातों में त आए, वाग्जाल में न फंसे । साधक इस 
प्रकार की स्त्रियों को मोक्षमार्ग में अगंला के समान वावक समझकर उनके संसर्ग से दूर रहे। स्त्रीसमा- 
गम तो दूर रहा, स्त्रीसमायम का चिन्तन भी भयंकर कर्मवन्‍्ध का कारण है। अत: इन्हें प्रत्याख्यानपरिज्ञा 
से त्याग दे । यही प्र रणा शास्त्रकार देते हैं-- एताणि चेच से जाणे सहाणि विरूवरूवाणि । 


बाठबीं प्रेरणा -स्त्रियों की मनोज्ञ एवं मीठी-मीठी बातों, चित्ताकर्षक शब्द, रूप, रस, गन्‍्त्र, स्पशे 
आदि के प्रलोभनों, करंणोत्पादक बचनों अथवा विश्निन्न मोहक वातों से साधु स्लावधान रहे । ऐसे सब 
प्रलोभनों या आकर्षणों को साथु कामपाश में बाँधने के वन्धन समझे, जिस बंधन में एक बार बंध जाते 
के बाद उससे छूटना अत्यन्त कठिन है। और फिर स्त्री के मोहपाश में बंधते के बाद मनुष्य को परुचा- 
ताप के सिवाय कोई चारा नहीं रहता, क्योंकि ग्रृहस्थी का चलाना, मिभावा और चिन्तामुक्त रहता 
टेढ़ी खीर है। इसलिए साधु को समय रहते चेत जाना चाहिए । उसे मोहपाश में बाँधने और कामजाल 
में फँसाने के स्त्री-प्रयुक्त सभी उपसर्गों से सावधान रहता चाहिए, स्त्रियों के संसर्गजनित मोहपाश में 
कतई न बंधता चाहिए । मुक्तिगमतयोग्य साथु को विवेक बुद्धि से सोचकर स्त्री-संवास या स्त्री-संग करवा 
कथमपि उचित नहीं है, इसे प्रारम्भ से ही तिलांजलि दे देनी चाहिए । यही प्रेरणा २५६वीं सुत्रगाथा के 
उत्तराद्ध में शास्त्रकार देते हैं--'एवं विवेकभायाएं संवासो न कप्पती दविए ।' | 


सौवीं प्रेरणा -स्त्रीसंसर्ग को शास्त्रकार विषलिप्त काँटा बताकर उसे सर्वथा त्याज्य बताते हैं। एक 
तो काँटा हो, फिर वह विषलिप्त हो, जो चुभने पर केवल पीड़ा ही नहीं देता, जानलेवा भी बच जाता 
है। यदि वह शरीर के किसी अंग में चुभ कर टूट जाए तो अनर्थ पैदा करता है, इसी तरह पहले स्त्री 
का स्मरण, कीत॑त ही अनर्थकारी है, फिर प्र क्षण, गुह्ममाषण, मिलन, एकान्त-उपवेशन, सह-विहार 
आदि के साध्यम से उसका संसर्ग किया जाए तो विषलिप्त काँटे की तरह केवल एक वार ही प्राण नहीं 
लेता, अनेक जन्मों तक जस्म-मरण एवं नाना दुःख देता रहता है । एक प्राचीन आचार्य ने कहा है- 

“वरि विसखइयं, न विसयसुहु, इक्कसि विसिणि मरंति | 
विसयामसिस-घाइया पुण, णरा णज॑रएहि पडंति ॥* 


“विष खाना अच्छा, किन्तु विषयसुख का सेवन करना अच्छा नही; क्योंकि विष खाने से वी जीव 
एक ही वार मरण का कष्ट पाता है, किन्तु विधय रूपी मास के सेवत से मनुष्य नरक के गड्ढे में गिर 
फर बार-बार कष्ट पाता है।' विष तो खाने से मनुष्य को मारता है, लेकित विषय स्मरणमात्र से मनुष्य 
के संगसी जीवन की ह॒त्या कर डालते हैं । 


इसी लिए स्त्री विषयों में फंसाने में निमित्त है, इसलिए शास्त्रकार २५७वीं सूत्रगाथा के परवी्ट 
दसवीं प्रेरणा--साथु परकल्याण की दृष्टि से धर्मकथा करता है, परन्धु यदि बह किसी अकेली स्त्री 
के घर अकेला जाकर धर्मकथा करता है तो उसकी निम्न॑न्थता एवं स्वकल्याण (शील-रक्षण) खतरे 


प्रथम उद्देशक : गाथा २४७ से २७७ २६३ 


पड़ते हैं। दूसरे शब्दों में कहें तो अकेली स्त्री के पास अकेले साधु के बैठकर धर्मोपदेश देने से कभी-ल- 
कभी मोह या काम (वेद) की ग्रन्थि में बंध जाने की सम्भावना है। आस्यन्तरग्रन्ध का शिकार बह 
साध धीरे-धीरे उस स्त्ली का बशवर्ती या गुलाम होकर फिर किसी न किसी वहाने से स्त्रीसंसर्ग करने का 
प्रयत्त करेगा, निषिद्ध आचरण करने से न्‌षिद्ध आचरण करने से वह निग्नन्‍्थ धर्म से भ्रष्ट हो जाएगा। फिर वह सच्चे माने में 
निग््र न्‍्थ नहीं रह जाएगा | अतः साथु को अपनी निग्नन्थता सुरक्षित रखने के लिए २५७वीं सूत्रगाथा के 
उत्तरार््ध द्वारा शास्त्रकार सावधान करते हैं--'ओए कुलाणि'” “ण से वि णिग्गंथे | 


वृत्तिकार इस सम्बन्ध में कुछ स्पष्टीकरण करते हैं कि यदि कोई स्त्री बीमारी के या अन्य किसी 
गाढ़ कारण से साध के स्थान पर आने में असमयं हो, अतिवुद्ध एवं अशक्त हो, और उस साधु के दूसरे 
सहायक (साथी) साधु उस समय न हों तो अकेला साथु भी उस महिला के यहाँ जाकर दूसरी स्त्रियों 
या पुरुषों की उपस्थिति में उस महिला को वैराग्योत्यादक धर्मकथा या मंगलपाठ सुनाएं तो कोई आपत्ति 
नहीं है || 


ग्यारहवीं प्रेरणा--स्त्रियाँ.कूलवालुक जैसे महातपस्वियों को भी तपस्या से श्रष्ट कर देती हैं। इसलिए 


7र उसे यह नहीं सोचना चाहिए कि में तो तवसस्‍्वी हैं, तपस्य मी अबकी +ैज::_#४ैै++-++७--न्‍चक्च-+«- जिकिकीन आजम कमी आज मआकक 


शरीर कृश है, मेरी इन्द्रियाँ शिथिल या शान्त हो गई हैं, अब मुझे क्या खतरा है स्त्रियों से ? तपस्वी 
साधु इस धोखे में न रहे कि रत्रीसंसर्ग से कभी श्रष्ठ नहीं हो सकता। स्त्री जलती हुई आग है, उसके 
पास साधकरूपी घृत रहेगा, तो पिवले विना न रहेगा | तपस्वी यह भलीभाँति समझ ले कि वर्षों तक 
किया हुआ वन पक कण गंमन करे ने जब हे तप रत्नीसंसर्ग से एक क्षण में नप्ट हो सकता है। अतः आत्महितैषी तपस्वी चारित्रश्नष्ट करने 
वाली स्त्रियों के साथ ने श्रमण-गमन करे, न साथ रहे, न ही क्रीड़ा या विनीद करे, न बैठें-उठे, न 
विहार करे। यही प्र रणा शास्त्रकार ने २५८वीं सूत्रगाथा के उत्तराद्ध में दी है--'सुतबस्सिए वि भिक्‍खू णो 
विहरे सह णमित्यीसु' । 


बारहवों प्रेरणा--साधु कई वार यह समझ बैठता है कि यह छोटी-सी लड़की है, यह कुमारी 
कन्या है, अथवा यह मेरी ग्ृहस्थ पक्षीय पुत्र, पुत्रवधू, धायमाता या दासी है। यह मेरे-से भी उम्र में 
बहुत बड़ी है या साध्वी हैं इनके साथ एकान्त में बंठने, बातचीत करने, या सम्पर्क करने में मेरा शील- 
भंग कैसे हो जाएगा ? अथवा किसी को मेरे पर क्‍या शंका हो सकती है? यद्यपि अपनी कन्या, या 
पुत्रवधू, अथवा धायमाता अथवा मातृसमा चाची, ताई आदि के साथ एकान्त में रहने पर साधु का 
चित्त सहसा विक्षत नहीं हो सकता, फिर भी नीतिकारों ने कहा है - 


भ्ात्रा स्वस्रदुहित्रा वा न विविक्‍्तासनों भवेतू । 
बलवानिर्द्रियग्रामो. विद्वॉसमपि कर्षति।” 


अर्थात्‌--'माता, वहन या पुत्री के साथ भी एकान्त में नहीं बैठना चाहिए, क्योंकि इन्द्रियाँ 
बड़ी वलवती होती हैं, वे विद्वान्‌ पुएष को (मोह की ओर) खींच लेती हैं । 


वास्तव में मोहीदय वश कामवासना का उदय कव, किस घड़ी हो जाएगा ? यह छद्मस्थ साधक 
के लिए कहना कठिन है। दूसरी वात है--स्त्री (चाहे बह पुत्री, माता या वहन ही क्यों न हो) के साथ 


२६२ सुत्नुकृतांग--चतुर्थ अध्ययन-- स्त्रीपरिज्ञा 


सातवीं प्रेरणा--जब भी कोई नारी कामुकतावश साधु के समक्ष अमुक समय पर अमुक जगह आने 
का वादा करे या साधु को संकेत दे, या इधर-उधर की बातें बनाकर साथु को विश्वास दिलाकर समा- 
गम के लिए मनाने लगे तो विवेकी साधु तुरन्त सम्भल जाए। वह स्त्री क्री उन सब बातों को नाता 
प्रकार के कामजाल (पाशबन्धन) समझे । वह इन सव बातों में न आए, वाग्जाल में न फंसे | साधक इस 
प्रकार की स्त्रियों को मोक्षमार्ग में अगंला के समान वावक समझकर उनके संसर्ग से दूर रहें। स्त्रीसमा- 
गम तो दूर रहा, स्त्रीसमागम का चिन्तन भी भयंकर कर्मवन्‍्ध का कारण है। अतः इन्हें प्रत्याख्यानपरिजञा 
से त्याग दे । यही प्रे रणा शास्त्रकार देते हैं-- एवाणि चेब से जाणे सद्दाणि विरूवरूवाणि । 


आढबीं प्रेरणा-स्त्रियों की मनोज्न एवं मीठी-मीठी वातों, चित्ताकर्षक शब्द, रूप, रस, गन्त्र, स्पर्श 
आदि के प्रलोभनों, करुणोत्पादक वचनों अथवा विभिन्न मोहक बातों से साधु सावधान रहे। ऐसे स्व 
प्रलोभनों या आकर्षणों को साधु कामपाश में बाँधने के वन्धन समझे, जिस बंधन में एक वार बंध जाने 
के बाद उससे छूटनता अत्यन्त कठिन है। और फिर स्त्री के मोहपाश में वंधने के बाद मनुष्य को पश्चा- 
त्ताप के सिवाय कोई चारा नहीं रहता, क्योंकि युहस्थी का चलाना, निभाता और चिन्तामुक्त रहती 
टेढ़ी खीर है। इसलिए साधु को समय रहते चेत जाना चाहिए । उसे मोहपाश में बाँधने और कामजाल 
में फँसाने के स्त्री-प्रयुक्त सभी उपसर्गों से सावधान रहना चाहिए, स्त्रियों के संसर्गजनित मोहपाश में 
कतई न बंधना चाहिए । मुक्तिगमनयोग्य साधु को विवेक बुद्धि से सोचकर स्त्री-संवास या स्त्री-संग करना 
कथमपि उचित नहीं है, इसे प्रारम्भ से ही तिलांजलि दे देनी चाहिए । यही प्रेरणा २५६वीं सूत्रगाथा कै 
उत्तराद्ध में शास्त्रकार देते हैं--'एवं विवेकमायाएं संवासों न कप्पती दविए ।' | 


नौबों प्रेरणा--स्व्रीसंसर्ग को शास्त्रकार विषुलिप्त काँटा बताकर उसे सर्वथा व्याज्य बताते हैं। एह 
तो काँटा हो, फिर वह विषलिप्त हो, जो चुभने पर केवल पीड़ा ही नहीं देता, जावलेबा भी बन जाती 
है । यदि वह शरीर के किसी अंग में चुभ कर टूट जाए तो अनर्थ पैदा करता है, इसी तरह पहले स्त्री 
का स्मरण, कीत॑न ही अनर्थंकारी है, फिर प्रंक्षण, गुह्मभाषण, मिलन, एकान्त-उपवेशन, सह-विहार 
आदि के माध्यम से उसका संसर्ग किया जाए तो विषलिप्त काँटे की तरह केवल एक वार ही प्राण नहीं 
लेता, अनेक जन्मों तक जन्म-मरण एवं नाना दुःख देता रहता है। एक प्राचीन आचार्य ने कहा है- 

“वरि विसखइयं, न विसयसुहु, इक्कसि विसिणि मर॑ति । 
विसयामिस-घाइया प्रुण, णरा णरएहि पड़ेंति ॥ 


'विष खाना अच्छा, किन्तु विवयसुख का सेवन करना अच्छा नहीं; क्योंकि विष खाने से वो जीव 
एक ही वार मरण का कष्ट पाता है, किन्तु विषय रूपी मास के सेवन से मनुष्य नरक के गड्ढे में गिर 
कर बार-बार कष्ट पाता है।' विष तो खाते से मनुष्य को मारता है, लेकित विषय स्मरणमात्र से मनुयय 

| के संयमी जीवन की ह॒त्या कर डालते हैं। 


इसी लिए स्त्री विषयों में फंसाने में निमित्त है, इसलिए शास्त्रकार २५७वीं सूत्रगाथा के पूर्वा् 
द्वारा साधक को उससे सावधान रहने की प्र रणा देते हैं--- तम्हाउ वज्जए्‌”// “* कंटर्ग णच्चा | 

दसवीं प्रेरणा--साथु परकल्याण की दृष्टि से धर्मकंथा करता है, परन्तु यदि वह किसी अकेली है 
के घर अकेला जाकर धर्मकथा करता है तो उसकी निग्र॑त्थता एवं स्वकल्याण (शील-रक्षण) खतरे 


प्रथम उद्देशक : गाथा २४७ से २७७ २६३ 


पड़ते हैं। दूसरे शब्दों में कहें तो अकेली स्त्री के पास अकेले साधु के बैठकर धर्मोपदेश देने से कभी-न- 
कभी मोह या काम (वेद) की ग्रन्थि में बंध जाने की सम्भावना है। आस्यन्तरग्रन्य का शिकार वह 
साध धीरे-धीरे उस स्त्री का वशवर्ती या गुलाम होकर फिर किसी न किसी वहाने से स्त्रीसंसर्ग करने का 
प्रयत्न करेगा, निषिद्ध आचरण करने से वह निग्रन्थ धर्म से भ्रष्ट हो जाएगा। फिर वह सच्चे माने में 
निग्न॑न्‍्थ नहीं रह जाएगा। अतः साथु को अपनी निग्र॑न्‍्यता सुरक्षित रखने के लिए २५७वीं सूत्रगाथा के 
उत्तराद्ड द्वारा शास्त्रकार सावधान करते हैं--'ओए कुलाणिए” ण से वि णिग्गंये ।' 





वृत्तिकार इस सम्बन्ध में कुछ स्पष्टीकरण करते हैं कि यदि कोई स्त्री बीमारी के या अन्य किसी 
गाढ़ कारण से साधु के स्थान पर आने में असम हो, अतिवृद्ध एवं अशक्त हो, और उस साधु के दूसरे 
सहायक (साथी) साधु उस समय न हों तो अकेला साधु भी उस महिला के यहाँ जाकर दूसरी स्त्रियों 
या पुरुषों की उपस्थिति में उस महिला को वैराम्योत्पादक धर्मकथा या मंगलपाठ सुनाए तो कोई आपत्ति 
नहीं है ।| 


ग्यारहवीं प्रेरणा--स्त्रियाँकूलवालुक जैसे महातपस्वियों को भी तपस्या से भ्रष्ट कर देती हैं । इसलिए 
शरीर कृश है, मेरी इन्द्रियाँ शिथिल या शान्त हो गई हैं, अब मुझे क्या खतरा है स्त्रियों से ? तपस्वी 
साधु इस धोखे में न रहे कि स्त्रीसंसग से कभी भ्रष्ट नहीं हो सकता। स्त्री जलतो हुई आग है, उसके 
पास साधकरूपी घृत रहेगा, तो पिवले बिना न रहेगा | तपस्वी यह भलीभाँति समझ ले कि वर्षों तक 


किया हुला तन ली गे रमन कस ने तब आ तप रत्नीसंसर्ग से एक क्षण में नप्ट हो सकता है। अतः आत्महितैषी तपरवी चारित्रश्नष्ट करने 
वाली स्त्रियों के साथ न भ्रमण-गमन करे, न साथ रहे, न ही क्रीड़ा या विनोद करे, न बैठें-उठे, न 
विहार करे। यही प्र रणा शास्त्रकार ने २५८वीं सूत्रगाथा के उत्तराद्ध में दी है--सुतवस्सिए वि भिक्‍खू णो 
विहरे सह णमित्थीसु । 


बारहवीं प्रंरणा--साथु कई बार यह समझ बेठता है क्रि यह छोटी-सी लड़की है, यह कुमारी 
कन्या है, अथवा यह मेरी गृहस्थ पक्षीय पुत्र, पुत्रवधू, धायमाता या दासी है। यह मेरे-से भी उम्र में 
बहुत बड़ी है या साध्वी हैं इनके साथ एकान्त में बैठने, बातचीत करने, या सम्पर्क करने में मेरा शील- 
भंग कैसे हो जाएगा ? अथवा किसी को मेरे पर क्या शंका हो सकती है? यद्यपि अपनी कन्या, या 
पुत्रवधू, अथवा धायमाता अथवा मातृसमा चाची, ताई आदि के साथ एकान्त में रहने पर साध का 
चित्त सहसा विकृृत नहीं हो सकता, फिर भी नीतिकारों ने कहा है - एप 


'ात्रा स्वच्नरदुहित्रा वा न विविक्तासनों भवेत्‌ । 
बलवानिन्द्रियग्रापणो चिद्रॉंसमपि कर्षति।” 


अर्थात्‌--'माता, बहन या पुत्री के साथ भी एकान्त में नहीं बैठना चाहिए, क्योंकि इन्द्रियाँ 
बड़ी बलवती होती हैं, वे विद्वान्‌ पुरुष को (मोह की ओर) खींच लेती हैं । हे इन्द्रियाँ 


वास्तव में मोहोदय वश कामवासना का उदय कब, किस घड़ी हो जाएगा? यह छुद॒मस्थ 
) ? यह छदृमस्थ साधक 
के लिए कहना कठित है। दूसरी बात है-स्त्री (चाहे वह पुत्री, माता या बहन ही क्यों न हो) के साथ 


२६४ सूत्रकृतांग-- चतुर्थ अध्यपन--त्त्रीपरिज्ञा 


एकान्त में बैठे देखकर सामान्य लोगों को* शंका उत्पत्त हो सकती है। यही प्रेरणा शास्त्रकार ने २५६ 
वीं सूत्रगाथा में अभिव्यक्त की हैं-- 'अवि धूपराहि''''संथवं से णेव कुज्जा अणगारे ।! ह 

तेरहवीं प्रेरणा- स्त्रीसंस्ग करने से साधु का समाधियोग (धर्मेध्यान के कारण होने वाली चित्त 
की समाधि अथवा श्रुत-विनय-आचार-तपरूप समाधि का योग मन-वचन काय का शुभ व्यापार) नष्ट- 
भ्रप्ट हो जाता है। स्त्रियों के आवास स्थानों में वार-बार जाना, उनके साथ पुरुषों की उपस्थिति के 
विना बैठना, संलाप करना, उन्हें रागभाव से देखना ये सब वेदमोहोदय जनित स्त्री-संस्तव-गाढपरिचय 
साधु को समाधि योग से भ्रष्ट करने वाले हैं। इसीलिए शास्त्रकार २६२वीं सुत्र गाथा में प्र रणा देते हैं 
--  कुब्बंति संथवं ताहि''तम्हा समणा ण समेंति “'सण्णिप्तेज्जाओं ।” 

चौदह॒वीं प्रेरणा--साधु को अपने ब्रह्मचर्य-महात्रत की सभी ओर से सुरक्षा करती आवश्यक है। 
इसलिए चाहे स्त्री सच्चरित्र हो, श्राविका हो, धर्मात्मा नाम से प्रसिद्ध हो, सहसा विश्वास न करे। 
ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए नौ बाड़ के पालन में जरा भी शिथिलता न दिखाए। इसमें किसी स्त्री की 
अवमानना या निन्‍्दा करने की दृष्टि नहीं, किन्तु शील भ्रष्टता से अपनी रक्षा की दृष्टि है। कई स्त्रियाँ 
बहुत मायाविनी भी होती है, वे विरक्ता के रूप में, श्राविका या भक्ता के रूप में साधु को छलकर या 
फुसला कर शीलश्रष्ट कर सकती हैं। इसीलिए २७०वीं सूत्रगाथा में शास्त्रकार स्त्रीसंगरूप॑ अनर्थ 
(उपस्तग) से वचने के लिए प्र।रणा देते हैं-- 'अन्न॑ मगेण'“'तम्हा ण सद्द हे ' णच्चा ।” 


पद्रहवीं प्रेरणा--जिस तरह लाख का घड़ा, आग के पास रखते ही पिघल जाता है, वह शीघ्र ही 
चारों ओर से तपकर गल (नष्ट हो) जाता हैं, वैसे ही ब्रह्मचारी भी स्त्री के साथ निवास, करने से भ्रष्ट- 
शिथिलाचारी एवं संयम भ्रष्ट हो जाता है चाहे वह कितना ही विद्वान श्र्‌ तधर क्यों न हो। स्त्री का 
संवास एवं संसर्ग तो दूर रहा, स्त्री के स्मरण मात्र से ब्रह्मचारी का संयम नष्ट हो जाता है। इसलिए 
ब्रह्मचारी के लिए स्त्री संसर्ग से दूर रहना ही हितावह है। शास्त्रकार भी २७२ एवं २७३ इन - दो सूत्र“ 
गाथाओं द्वारा इस प्रेरणा को व्यक्त करते हैं--'जतुकुम्भे जहा उवज्जोती'''सीएज्जा' 'जतुकुम्भे णासमुवयंति । 

सोलह॒बीं प्रेरणा-पूर्वोक्त गाथाओं में वर्णित कामुक एवं मायाविनी स्त्रियों द्वारा दिये जाने वाले 
विविध प्रलोभनों को साधु सूअर को फेँसाने के लिए डाले जाने वाले चावलों के दानों की तरह समझ । 
स्‍त्री संसर्ग सम्बन्धी जितने भी आकर्षण या प्रलोभन हैं. उन सबसे मुमुक्षु साधु बचे, सतकी रहे, आति 
ही उन्हें मन से खदेड़ दे, उनके पैर न जमने दे । हे 

फिर वह उस मोहपाश को तोड़ नहीं सकेगा, वह अज्ञ साधक पुनःपुनः मोह के भंवरजाल मे 
गिरता रहेगा | उसका चित्त मोहान्धकार से घिर जाएगा, वह कर्तव्य विवेक न कर सकेगा | अतः गाल" 
कार साधु को प्रेरणा देते हैं कि किसी भी स्त्री के बुलावे और मनुहार पर अपने विवेक से दीर्घदृ््टि 
से विचार करे और उक्त प्रलोभन में न फेंसे, अथवा एक बार संयम लेने के बाद साधु एुनः ग्रहरूपी भव 
में पड़ने की इच्छा न करे | 





४ देखिये तुलना करके -- 
. हत्थपायपडिच्छिन्तं कण्ण-नास-विगप्पियं । 
- अवि वाससयं नारि, वंभयारी विवज्जए ॥--दशवैकालिक अ.८ गा. ५६ 
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इसी प्र रणा को शास्त्र॒कार २७७वीं सृत्रगाथा द्वारा अभिव्यक्त करते हैं*-..“णीवारमेव''पुणोमते ॥! 


, स्त्रीसंग से भ्रष्ट साधक की अवदशा--प्रस्तुत उद्दे शक में शास्त्रकार ने स्त्री संगरूप उपसग्ग के अनेक 
रूप और उनसे सावधान रहने की यत्र-तत्र प्रे रणाएँ दी हैं, इनके वावजूद भी जो साधक स्त्रीसंग से भ्रष्ट 
हो जाता है, उसकी कैसी अवदशा होती है, उसके कुछ नमूने शास्त्रकार ने इस उद्देशक में दिये हैं, शेष 
द्वितीय उह्दं शक में प्रतिपादित हैं । 


पहली अवदशा-जब साधु मायाविती स्त्रियों के मोहक वागूविलासों, मधुरालापों, करणाजनक 
सम्बोधनों एवं वाक्‍यों से प्रभावित होकर उनका वशवर्ती हो जाता है, अथवा किसी स्त्री के रूप-रंग, अंग- 
विन्यास आदि देखकर स्वयं कामज्वर से पीड़ित हो जाता है, तब वे कामिनियाँ उस साधक की दुर्बलता 
को जानकर उसे इतना बाध्य कर देती हैं कि फिर उस शीलश्रष्ट साधक को उनके इशारे पर ताचना 
पड़ता है। वे स्त्रियाँ जैसी आज्ञा देती हैं, वेसे ही उन्हें चुपचाप करना पड़ता है। इसी अवदशा को 
शास्त्रकार २५३वीं सूत्रगाथा में अंकित करते हैं--आणवर्यंति भिन्नक्ाहि । 


दूसरी अवदशा--उसके पश्चात्‌ वे स्त्रियाँ पूर्वोक्त अनेक उपायों से मन-वचन-काया को संवृत--सुर- 
क्षित (गुप्त) रखने वाले उस कठोर संयमी साधु को अपने मोहपाश में इस तरह बांध लेती हैं, जिस 
तरह वन में एकाकी और निर्भय विचरण करने वाले पराक्रमी सिंह को मांस आदि का लोभ देकर सिंह 
को पकड़ने वाले चतुर शिकारी विविध उपायों से उसके गले में फंदा डालकर बांध लेते हैं। फिर वे 
उसे अनेक यातनाएँ देकर पालतू जानवर की तरह काबू में कर लेते हैं। साधक की इस अवदशा को 
शास्त्रकार २५४वीं सूत्रगाथा द्वारा प्रकट करते हैं--'सीहं जहा व"“एगतियमणगारं ” 


तीसरी अबदशा--ना रियों के मोहपाश में बंध जाने के पश्चात्‌ साधु को वे अपने मनचाहे अर्थ में 
इस तरह झुका लेती है, जिस तरह रथकार रथ के चक्र के बाहर की पुट्ठी को क्रमशः गोलाकार बना 
कर नमा देता है। स्त्री के मोहपाश में बँधा हुआ साधु फिर चाहे जितनी उछलकूद मचा ले, वह पाश 
से मुक्त नहीं हो सकता । यह उक्त साधु की तीसरी अवदशा है, जिसे सूचित करते हुए २५५वीं सूत्रगाथा 
में शास्त्रकार कहते हैं--'भह तत्य पुणो नम्यंति'***“'फंदते वि ण सुच्चए ताहे । 


चौथी अवदशा--साधु की उस समय होती है, जब वह स्त्रीसंसगेरूपी झूठन या त्याज्य निन्धकर्म में 
अत्यन्त आसक्त हो जाता है। उसी के सेवन में प्रवृत्त हो जाता है। शास्त्रकार कहते हैं-ऐसा कुशील 
पाशस्थ या पारवेस्थ, अवसन्न, संसक्त ओर अपच्छल्द रूप कुशील साधकों में कोई एक है, अथवा वह 
काथिक, पश्यक, सम्प्रसारक और नामक रूप कृशीलों में से कोई एक कुशील है। यह निश्चित है कि 
स्त्रीसंग आदि निन्य रत्यों से ऐसी कुशील दशा प्राप्त हो जाती है। ऐसा कुशील साधु सामाजिक एवं 
राजकीय दृष्टि से निन्‍्य एवं दण्डनीय होता है । इसो तथ्य को शास्त्रकार २५८वीं सूत्रगाथा के पूर्वार्ध 
द्वारा व्यक्त करते हैं--“जे एयं''*“'ते कुसीलाणं ।' 


पाँचवी अवदक्ञा--साधु को एकान्त स्थान में किसी स्त्री के साथ बैठे हुए या वार्तालाप करते हुए 


५ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ से ११३ के अनुसार । 


२६६ | सुप्रकृतांग -- घेहुर्थ अध्ययन- स्प्ीपरिज्ञा 


देखकर उस स्त्री के ज्ञाति (पारिवारिक) जनों और सुहृदजनों (हितैषियों) के हृदय में दुःख उत्पन्न होता 
है । उन्हें उस अकेली स्त्री का साधु के पास बैठे रहना बहुत बुरा लगता है | वे इसे अपनी जाति या कुल 
की बदनामी या कलंक समझते हैं । वे साधु के इस रवैये को देखकर उसके सम्बन्ध में अनेक प्रकार की 
शंका-कुशंका एवं निन्‍दा करते हैं | । 

उस स्त्री के स्वजनों द्वारा बार-बार रोक-टोक करने और समझाने पर भी जब वह अपनी इस 
बुरी आदत को नहीं छोड़ता तो वे क्रद्ध होकर उससे कहते हैं-अबव तो आप ही इसका भरण-पोषण 
करिये, क्योंकि यह आपके पास ही अधिकतर बैठी रहती है, अतः: अब तो आप ही इसके स्वामी हैं। 
अथवा उस स्त्री के ज्ञातिजन उस साधू पर ताना कसते हुए कहते हैं-- 'हम लोग तो इसके भरण-पोषण 
करने वाले हैं, इसके पति तो तुम हो, क्योंकि यह अपने सब कामकाज छोड़कर सदा तुम्हारे पास ही 
बंठी रहती है ।' कितनी निन्‍दा, भत्संना वदनामी, अपमाच और अवदझा है, स्त्री संसर्ग के कारण ! यही 
अवदशा शास्त्रकार ने २६०वीं सूत्रगाथा में अभिव्यक्त की है। ' 


छठी अवदशा -तपस्वी साधु को भी किसी स्त्री के साथ एकान्त में बैठे या वार्तालाप करते देखकर 
कई लोग सहन नहीं करते, वे क्रोधित हो जाते हैं । अथवा 'सम्ण बढ़ठुदासोणं का यह अर्थ भी हो सकता 
है-- तपस्वी साधु को अपनी स्वाध्याय, ध्यान एवं संयमक्रियाओं . के प्रति उदासीन (लापरवाह) होकर 
जब देखो, तब किसी स्त्री के साथ एकान्त में बैठकर बोतचीत करते देखकर कई लोगों में रोष पैदा हो 
जाता है। इसी अवदशा को शास्त्रकार सूत्रगाथा २६१ के पूर्वाद्ध में अभिव्यक्त करते हैं--'समण्ण वहुदुदासी 
णं'"'**“एगे फुप्पंति ।' न 

सातवीं अवदशा--वे साधु के लिए भाति-भांति के पकवान बनाते और देते देखकर कई लोग उसे 
स्त्री के प्रति चरित्रहीन या वदचलन होने की शंका करते हैं । इसी वात को शास्त्रकार २६१वीं यूत्रगाथा 
के उत्तराद्ध में व्यक्त करते हैं--'अदुबा भोगणेहि णत्थेहि इत्यीदोससंकिणों होंति | अथवा इस पंक्ति का यह 
अर्थ भी सम्भव है--अब यह स्त्री उस साधु के आने पर चंचलचित्त होकर श्वसुर आदि को आधा 
आहार या एक के बदले दूसरा भोज्य पदार्थ परोस देती है, इसलिए वे उस स्त्री के प्रति एकदम शंका- 
शील हो जाते हैं कि यह स्त्री अवश्य ही उस साधु का संग करती होगी, क्योंकि यह उस साधु के लिए 
विशिष्ट आहार बना कर रखती है या देती है । 


वृत्तिकार ने इस अर्थ का समर्थक एक दुष्टास्त प्रस्तुत किया है कि एक स्त्री भोजन की थाली पर 
बैठे अपने पति व इवसुर को भोजन परोस रही थी, किन्तु उसका चित्त उस समय गाँव में होने वाले चट 
: के नृत्य को देखने में था । अतः अन्यमनस्क होने से उसने चावल के बदले रायता परोस दिया। उसके 
द्वरूर और पति इस वात को ताड़ गए । उप्के पति ने [क्र द्ध होकर उसे बहुत पीटा और परपुरुषासक्त 
जानकेर उसे घर से निकाल दिया | 
निष्कर्ष यह है कि स्त्रीसंसर्ग या स्त्री के प्रति लगाव के कारण साधु के चरित्र पर लांछन आता 
है, लोग उसके प्रति दोष की आशंका से शंकित रहते हैं । 


आठवीं अवदज्ञा--वहुत-से साधु घरवार आदि छोड़कर साधु और ग्रहस्थ के मिलेजुले आचार की 
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पालन करते हैं, और उसी को संयमपथ या मोक्षमार्ग बताते हैं । अथवा उसी की विशेषता वताते हैं, उसी 
के समर्थन में तक॑ और प्रमाण प्रस्तुत करते हैं। अपने द्वारा स्वीकृत मार्ग को ही वे ध्रूव (धोरी या 
उत्सगं) मार्ग बतलाते हैं । वे द्रव्यसाधु ऐसी प्ररूपणा इसलिए करते हैं कि घरवार, कुटुम्ब कबीला और 
धनसम्पत्ति आदि पूर्वंसंग छोड़ देने के बावजूद भी मोह कर्मोदयवश वे पुनः स्त्रियों से संसर्ग, भक्त- 
भक्ताओं से अतिपरिचय, परिजनों से मोहममता आदि के कारण न तो वे पूरे साधुजीवन के मौलिक 
आचार का पालन कर पाते हैं और न ही वे ग्रहस्थजी वन के आचार का पूर्णतया पालन करते हैं। इसी 
कारण वे ऐसे स्वकल्पित मिश्रमार्ग को अपना लेते हैं। उन कुशीलों के द्वारा मिश्र मार्ग का यह प्रतिपादन 
केवल वाणी की ही श्रवीरता समझनी चाहिए । उनके द्वारा इस मिश्रमार्ग को अपनाने के पीछे कोई 
शास्त्रसम्मत आचार का बल नहीं है। यह साधु-जीवन की एक विडम्बना ही है, जिसे शास्त्रकार इन 
शब्दों में अभिव्यक्त करते हैं--'बहवे गिहाईं"'“बायावीरियं कुसीलाणं ।' । 


नौवीं अवदशा-स्त्रीसंगरूप उपसर्ग से पराजित कुशील साधक की पतन दक्शा यहाँ तक हो जाती 
है कि वह शीलश्रष्ट, अशुद्ध एवं दोषयुक्त होते हुए भी भरी सभा में अपने आपको शुद्ध, निर्दोष एवं दूध 
का धोया कहता है। वह भरी सभा में जोर से गर्जता हुआ कहता है-मैं शुद्ध-पवित्न हूँ, मेरा जीवन 
निष्पाप है। परन्तु उसके काले कारनामों को जानने वाले जानते हैं कि उसकी शुद्धता की दुहाई धोखा 
है, प्रवंचता है, छलावा है। वह छिप-छिपकर एकात्त में पापकर्म करता है, यह मायावी और महाधूत॑ 
है। शास्त्रकार सूत्रगाथा २६४ द्वारा इसी बात को कहते हैं-- छुद्ध रवति '“““महासकेज्यं ति'। आशय यह 
है कि उसकी विसंगत दिनचर्या से, उसके शिथिल आचार-विचार से, तथा उसकी अंगचेष्टाओं पर से 
यह भलीभाँति जानते हैं कि यह केवल वचन के गुब्बारे उछालता है।यह जितना और जो कुछ कहता 
है, आचरण में उतना ही विपरीत है। मोहान्धपुरुष अँधेरे में छिपकर कुक्ृत्य करता है, और सोचता है 
कि मेरे पापकर्म को कौन जानता है ? मगर नीतिकार कहते हैं-- 


“आकारंरिग्ित गंत्या चेष्ठया भाषणेन च। 
नेत्र-वस्त्रविकारेण लक्ष्यत्तेषन्तगेंत सन: ॥! 


अर्थात्‌-भाक्ृति से इशारों से, गति (चाल-ढाल) से, चेष्टा से, भाषण (बोली) से, तथा आँख और 
मुंह के विकारों से किसी व्यक्ति के अन्तर्मन में रही हुई बात परिलक्षित हो जाती है। साधारण मनो- 
विज्ञान के अभ्यासियों या सतत सम्पर्क में रहने वालों से उस व्यक्ति के दुष्कर्म छिपे नहीं रह सकते । 


दसवीं अवदशा--ऐसा दुष्कर्मी द्रव्यलिंगी अज्ञपुरुष अपने दुष्कर्प॑ (पाप) को स्वयं आचाये या गुरु के 
समक्ष प्रकट नहीं करता, वह चाहे जितना पापकर्म करता हो, बाहर से तो वह धर्मात्मा ही कहलाना 
चाहता है । धर्मिष्ठ कहलाने की अपनी इच्छा की पूर्ति के लिए वह गुप्त रूप से पाप या कुशील सेवन 
करता है, ताकि कोई उसे पापी त कह सके किन्तु उसके प्रच्छन्न पापों के जानकार गुरु, आचाय या कोई 
हितेषी व्यक्ति उसे अपने पापों या दुष्कृत्यों को प्रकट करने या कहने के लिए आदेश या प्रे रणा देते हैं तो 
वह उनकी बातों को ऊपर ही ऊपर उड़ा देता है, या सुनी-अनसुनी कर देता है। 


.. इसके परचात्‌ आचार्य या गुरु उसकी थोथी बातें सुनकर सखेद वार-वार कहासुनी करते या 
प्रे रणा देते हैं कि 'तुम आज से मन से भी मैथुनसेवत की इच्छा मत करो, तव वह एकदम मुर्शा जाता 
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हैं, झेंप जाता है, या उसके चेहरे पर हवाइयाँ उड़ने लय जाती हैं या उसका चेहरा फीका हो जाता है, 
अथवा मर्माहत-सा खिन्र होकर कहता है--म्रुश् पर पाप की आशंका की जातो है, तब मुझे परापरहित 
होकर क्या करना है, यों ही सही !” इस प्रकार कुशील साधक की संघ ओर समाज में बड़ी दुर्गति होती 
है। शास्त्रकार सू० गा० २६५ में इसी अवदशा को सूचित करते हैं--'स द्ुक्कडं"' ““गिलाह से छुज्जो | 


ग्यारहर्वी अवदशा--स्त्री जन्य आकर्षण इतना प्रबल होता है कि बड़े-बड़े इन्द्रिय-विजेता पुरुष भी 
भहामोहान्ध होकर नारियों के वश में हो जाते हैं । वे स्त्रियों के इतने ग्रुलाम हो जाते है कि वे स्वप्न में 
बड़बड़ाती हुई स्त्री भला या बुरा जो भी कार्य करने को उनसे कहती हैं, वे उसे करते हैं। ऐसे भुक्तभोगी 
परिपक्व साधक की भी जब इतनी विडम्बना हो जाती है, तब सामान्य कच्चे साधक की तो बात ही 
क्या ? इसी अवदशा को श्ञास्त्रकार सू० गा० २६६ में व्यक्त करते हैं--/उसिया वि” ““उबकसंति ।' 


बारहवीं अवदशा--जो व्यक्ति (साधुवेषी) स्त्रियों से संसर्ग रखते हैं वे रंगे हाथों पकड़े जाएँ तो 
सामाजिक लोगों या राजपुरुषों द्वारा उतके हाथ-पैर काट डाले जाने की सम्भावना है, अथवा उसकी 
चमड़ी उधेड़ी जा सकती है, तथा माँस भी काटा जा सकता है । यह भी सम्भव है कि उस स्त्री के स्व- 
जन वरगे द्वारा उकसाए हुए राजपुरुष उक्त परस्त्रीलम्पट साधुवेषी को भट्टी पर चढ़ाकर आग में जता 
दें, या उसका अंग छीलकर उस पर नमक आदि खार पदार्थ छिड़क दें। इसी अवदशा को व्यक्त करते 
हुए शास्त्रकार २६७वीं सूत्रगाथा में कहते हैं--अवि ह॒त्यपावछेदाए ''* '“चच्छिव खारोसचणाईं च॑ । 


तेरहवीं अवदशा--ऐसे पाप-संतप्त (पापार्नि से जलते हुए) साधुवेषी पुरुष अपने कृत पाप के फल- 
स्वरूप इस लोक में कान और नाक का छेंदन या गले का छेंदल तक सहन कर लेते हैं, तथा परलोक में 
नरक आरि दुर्गतियों में अनेक प्रकार की यातनाएँ भी सह लेते हैं, लंकिन यह निशचय नहीं कर सकते 
कि अब भविष्य में परापकर्म नहीं करेंगे । अर्थात्‌- इहलोक एवं परलोक के भयंकर दुःख उन्हें मंजूर ह हैं 
लेकिन पापकर्म छोड़ना मंजूर नहीं । शास्त्रकार इसी अवदशा को सू० गा० २६७ में अभिव्यक्त करते हैं- 
'अदु कण्णणासियाच्छेज्ज*'*''पुणो न काहिति ।' 


चौदहवीं अबदशा- ससार में फँसाने वाली नारी में आसक्त, उत्तम सदाचार से भ्रष्ट एवं इहलोक 
परलोक के नाश से नहीं डरने वाले कई उद्धत साधुवेषी प्रुरुष मैथुन सेवन आदि पाप कर्म करते डे 
किल्तु आचार्य, गुरु आदि के द्वारा पूछे जाने पर बिल्कुल इन्कार करते हुए कहते हैं-मैं ऐसे वैसे कुत में 
उत्पन्न ऐरा गैरा साधु नहीं हूँ; जो पाप कर्म के कारणभूत अनुचित कर्म करू । यह तो मेरी पुत्री के 
समान है, यह बाल्यकाल में मेरी गोदी में सोती थी। अतः उस्त पूर्वास्यास के कारण ही यहें मेरे साथ 
ऐसा आचरण करती है । वस्तुत: मैं संसार के स्वभाव को भलीभांति जानता हूँ। प्राण चले जाए , 
मगर मैं क्रत-नाद नहीं करूंगा ।/ इस प्रकार कपट करके पाप को छिपाने वाला साधु मोह कमे से और 
अधिक लिप्त हो जाता है। कितनी भयंकर अधोदशा है, स्त्रीमोहियों की ! इसे ही शास्त्रकार २७४ वीं 
सू. गा. में व्यक्त करते हैं--इब्बंति पावर्ण 7 अंक्ेसाइणी मभेस ति! । 


हे पन्द्रहवी अवदशा- रागद्वेप से आकुलबुद्धि वाले अतत्त्वदर्शी मूढ साधक की यह हुसरी पढ़ता है 


कि एक तो वह लम्पटतापुर्वेक अकार्य करके चतुर्थ महात्रत का हक है. दुसरे, रा किये हुए हक 
दुष्कृत्य का स्वीकार न करके मिथ्या भाषण करता हुआ कहता है- मैंने यह दुष्कर्म हगिज नहीं किया हैं 


प्रंथम उद्देशक : गाया २४७ से २७७ २६६ 


भला मैं ऐसा कुलीन और समझदार व्यक्ति इस प्रकार का दुष्कृत्य कैसे कर सकता हूँ ? मेरी भी तो 
इज्जत हैं (' इस प्रकार वह पापकर्म करके भी समाज में सम्मान और शान के साथ जीना चाहता है ।) 
ऐसा व्यक्ति संदाचारी, त्यागी, तपस्वी एवं संयमी न होते हुए भी वेसा कहलाने हेतु मायाचार करता 
है। वह अपने कृत पापकर्म को छिपाकर बाहर से ऐवा डोल रचता है, ताकि उसकी ओर कोई अंगुली 
न उठा सके । ऐसे साधक की अन्‍्तरात्मा हरदम भयभीत, शंकित और दद्री हुई रहती है कि कहों मेरी 
पोलपट्टी खुल न जाए। यह कितनी भयंकर विडम्बना है, साधक जीवन की ! शास्त्रकार सूत्रगाथा 
२७५ में इसी अवदशा को व्यक्त करते हुए कहते हैं--वालस्समंदय ...पुपणकामेविसण्णेसी । 


ये और इस प्रकार की कई अवदरशाएँ स्त्रीजन्य उपसर्ग से पराजित साधक के जीवन में चरितार्थ 
होती हैं। अगर साधक इस अध्ययन में बताये हुए स्त्री संग रूप उपसर्ग के विभिन्‍न रूपों से सावधान 
हो जाए और अप्रमत्त होकर शास्त्रकार द्वारा दी गई प्र रणाओं के अनुसार संयमनिष्ठ रहे तो वह इन 
अवदशाओं का भागी नहीं होता, अन्यथा उसकी अवदशा होती ही है । 


पाठान्तर और व्याख्या--विवित्ते सा-- वृत्तिकार के अनुसार--विविकत स्त्री-नपुसंकादि रहित स्थान 
को अन्वेषण परायण, विवित्तसु पाठान्तर का अर्थ है -विविक्त-स्त्री-पशु-नपुसंक-वर्जित स्थानों में विच- 
रण करूगा:। चूणिकार ने 'विवित्ते सी' शब्द के तीन अर्थ किये हैं-'विविक्तान्येषतीति विवित्तसी, 
विविक्तानां साधूनां मार्गमेषतीति विवित्तसी अथवा कर्मविवित्तो मोक्‍्खों, तमेवेषततीति विवित्तमेसी ।' 
अर्थात्‌-विविक्तेषी -एकान्त पवित्र स्थानों को ढूं ढ़ने में तत्पर, अथवा विविक्तैषी -विविक्तों यानी 
साधुओं के मागे का अन्वेषण करने वाला या विविवत+-कर्म से विविक्त--रहित अवस्था+-मोक्ष, उसे 
जो चाहता है, वह विविक्तेषी है। 


परकक्‍कम --वृत्तिकार ने इसके दो अर्थ किये हैं--“पराक्रम्य” यानी साधु के समीप आकर, अथवा 
पराक्रम्य अर्थात्‌-शील से स्खलित, होने योग्य बनाकर उस (साधु) पर हावी होकर । पाठान्तर है-- 
'परिवकर्ता, जिसका अथे होता है-साधु को चारों ओर से घेरकर, अथा उसके शील पर चारो ओर 
से आक्रमण करके लिस्संति--स्त्रीसंग में लिप्त हो जाते हैं, या फिसल जाते हैं | उबायं पिता ओ जाणि'सु८- 
वृत्तिकार के अनुसार- साधु को छलने का उपाय भी वे जान चुकी होती हैं। “जाणिसु' के बदले जाणंति 
पाठान्तर है, उसका अर्थ होता हैं--जानती हैं। यही पाठान्तर तथा अर्थ चूणिकार मान्य है। 
पोसवत्यं--वृत्तिकार के अनुसार-काम को पुष्ट- उत्तेजित करने वाले सुन्दर वस्त्र। चरणिकार के 
अनुसार पोसवत्यं णाम णिवसणं अर्थात पोषवस्त्र का अर्थ है--कामांगों को आच्छादित करने वाला वस्त्र | 
बाहुघुद्॒ट्‌दू फक्वमणुवज्जे--वृत्तिकार के अनुसार-बाहें उघाडकर या ऊ'ची करके कांख दिखाकर साध 
के अनुकूल - अभिमुख (सामने से) होकर जाती है। चूणिकार सम्मत पाठान्तर है- बाहुद्धदुर कबख 
परामुसे अर्थात्‌ - बाहें उठाकर कांख को छूती या सहलाती है । काँख पर हाथ फिराती है। सयणाउप्सणेण 
जोग्गेण--शयन-पलंग, शय्या, गद्य या शयनग्रह आदि, आसन-कुर्सी, आरामकुर्सी या चौकी, 
गलीचा आदि उपभोग योग्य वस्तुओं के उपभोग के लिए । 


समभिजाणे-स्वीकार न करे, वचनबद्ध न हो। पाठान्तर है--समणुजाणे ।” अर्थ समान है । 


५ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ से १११ तक के अनुसार । 


२७० सुत्रक्ृत्ॉंग--चतुर्थ अध्ययन--स्त्री पुरिज्ञा 


आवता निमंतेति-वृत्तिकार के अनुसार--अपने साथ सम्भोग के लिए आमंत्रित करती हैं। चूणिकार 
आयसा' का संस्कृत रूपान्तर आत्मसात्‌' करते हैं, तदनुसार अर्थ होता है-अपने साथ घुल मिलाकर 
हार्दिक आत्मीयता बताकर समागम के लिए आमंत्रित करती हैं। उवगसित्ताणं-वृत्तिकार के अनुसार-- 
'उपस श्लिष्य-ससोपसामत्य/ निकट आकर । चूणिकार सम्मत पाठान्तर है-उपक्‍्कमित्ता, अर्थ किया गया 
है--अल्लिइला>-पास में अड़कर | आणवयंति--वृत्तिकार के अनुसार आज्ञा करती है, प्रवृत्त करती है, 
साध को अपने वश में जानकर नौकर की तरह उस पर आज्ञा (हुक्म) चलाती हैं। चूणिकारसम्मत 
पाठान्तर है--'आणमंति” अर्थ किया गया है--'घुक्तमोग: कुमारगों वा तत्प्रयोजनात्यन्तपरोक्ष: आनम्यते । 
अर्थात्‌-भुक्तभोगी या कुंआरे साधु को अपने प्रयोजन से अत्यन्त परोक्ष यानी अंधेरे में रखकर अपने 
साथ सहवास के लिए झुका लेती है | विवेगमायाए--वृत्तिकार के अनुसार विवेक ग्रहण करके, चूणिकार 
सम्मत पाठ है--विवागमाताते अपने कुक्ृत्य का विपाक-फल प्राप्त कर या जानकर | सुतवस्सिए विरः 
वृत्तिकार के अनुसार--विकृष्ठतपोनिष्ट तप्तदेहो5पि' अर्थात्‌ लम्बी-लम्बी उत्कट तपस्या के द्वारा जिसने अपने 
शरीर को अच्छी तरह तपा लिया है, ऐसा सुतपस्वी भी, चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--सुतमस्सितो विन- 
श्रुतमाश्रितो5पि, अर्थात्‌-जो सदैव शास्त्राश्चित-शास्त्रों के आधार पर चला है, ऐसा साधु भी । 


'णो विहरे सह णमित्थीसु'--वृत्तिकार के अनुसार--समाधि की झत्रु स्त्रियों के साथ विहार न करे- 
न कहीं जाए, न बैठे-उठे । चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-णो विरहे सहणमित्थोधु--विरहों नाम नक्त' दिवा 
वा शून्यागारादि पद्रिक्‍्कजणें वा स्वगृहे, सहणं ति देसीभासा, सहेत्यर्थं:। विरहे--का अर्थ हैर-रात्रिया 
दिन में सूने मकान आदि निर्जन स्थान में या स्त्री के अपने जनशून्‍्य घर में स्त्रियों के साथ (सहण देशीय 
शब्द है, उसका 'साथ' अर्थ होता है) न रहे । ओएन्न ओज: एक: असहायः सन्‌” साधु ओज यानी अकेला 
(किसी साथी साधु के बिना) होकर । 'समर्ण पि दट्ठुदासीणं वृत्तिकार के अनुसार इसके तीन अर्थ हैं-- 
(१) श्रमण को एकान्त स्थान में अकेली स्त्री के साथ आसीन (बैठे) देखकर, (२) श्रमण को भी अपने 
ज्ञान, ध्यान, तथा दैनिक चर्या के प्रति उदासीन (लापरवाह) होकर केवल अमुक स्त्री के साथ बातचीत 
करते देखकर । (३) अथवा उदासीच--राग-द्व षरहित मध्यस्थ, श्रमण-तपस्वी (विषयसुखेच्छा रहित) 
को भी एकान्त में स्त्री के साथ बातें करते देखकर | चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-- सतम्रणं सपि दंदृठुदा- 
सीणा'-- श्रमणम्प्रत्यपि दुष्टवा उदासीनां 'डदासीणा णाम येषासप्यसों भार्या न भवति'>#श्रमण के प्रति भी 
अमुक स्त्री को उदासीन (उनके प्रति भी भार्याभाव से रहित) देखकर । 


'तम्हा समणा ण सम्ेंति आतहिताय सण्णिसेज्जाओ'--वृत्तिकार के अनुसार चूँकि स्त्रियों के साथ संसर्ग 
अतिपरिचय (संस्तव) से समाधि योग का नाश होता है, इसलिए श्रमण (सुसाधुगण) सुखोत्पादक एंव 
मनो<चुकूल होने से निषद्या (स्त्रियों की बैठक या निवासस्थली) के समान नियद्या या स्त्रियों के द्वारा 
बनाया हुआ विलास का अड्डा-माया हो, अथवा स्त्रियों की बस्ती (आवासस्थान) हो, वहाँ आत्महित की 
दृष्टि से नहीं जाते | चूणिकार लगभग ऐसा ही पाठ मानकर अथ्थ॑ करते हैं--तम्हा समणा''“ण समेंति-< 
ण्‌ समुपागच्छन्ति, आतहियाओ--आत्मने हितम्‌ आत्मनि वा हिंतम्‌ | सण्णिसेज्जाओ--सण्णतेज्जा नाम गिहिं- 
सेज्जा संथवसंकथाओ य । इस (स्त्रीसंस्तव अनर्थकारी होने के) कारण श्रमण आत्मा के लिए अथवा 
आत्मा में हित के कारण सन्रिषद्या या सबन्निशय्याओं के पास नहीं फटकते--उनके आसपास चारों ओर 
नहीं जाते | सन्निषद्या का सीधा अर्थ है--ग्रहस्थ शब्या तथा स्त्रियों के साथ संस्तव-संकथाएँ आदि जहाँ 
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हों | कहीं पाठान्तर है--'तम्हा समणा उ जहाहि आयहियाओ सन्निसेज्जाओ ।'- स्त्री सम्बन्ध अनरथंकर होता 
है इसलिए है श्रमण ! आत्महित (स्वकल्याण) की दृष्टि से खास तौर से (सत्रिषद्याओं) स्त्रियों की 
बस्तियों (आवास स्थानों) का, अथवा स्त्रियों के द्वारा की हुई सेवाभक्ति रूप माया (विलास स्थली ) का 
त्याग कर दो | प्िस्सीभावं पत्युता--वृत्तिकार के अनुसार द्रव्य से साधुवेष होने से, किन्तु भाव से ग्रहस्थ के 
समान आचार होने से मिश्रभाव-मिश्रमार्ग को प्रस्तुत-प्राप्त या मिश्रमार्ग की प्रशंसा करने वाले। 
पाठान्तर है--'मिस्सीभाव॑ पण्णता' (पणता) अर्थ होता है--मिश्रमार्ग की प्ररूपणा करने वाले, अथवा 
मिश्रमाग की ओर प्रणत-झुके हुए। चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-मिस्सीमावपण्हया'--पण्हृता नाम 
गौरिव प्रस्नुता | गाय के स्तन से दूध झरने की तरह (विचारधारा) झरने को प्रस्नुत (पण्हत) कहते हैं । 
जिनकी वाणी से मिश्रमार्ग की विचारधारा ही सतत झरती रहती है, वे | धुवमग्गमेब-- ध्रू व के दो अर्थ 
हैं--मोक्ष या संयम, उसका मार्ग ही बताते-कहते हैं। तहावेदा--वृत्तिकार के अनुसार--उस' मायावी 
साधु के तथारूप अनुप्ठान (काली करतूत) को जो जानते हैं, वे तथावेद-तह्विद कहलाते हैं | चूणिकार के 
अनुसार पाठान्तर है--'वधावेता' अर्थ है-““““तथा वेदयन्तीति तथावेदा: कामतंत्रविद इत्यर्थ: । तथा- 
कथित वेत्ता अर्थात्‌-कामतंत्र (कामशास्त्र) के वेत्ता (ज्ञाता)। इत्थिबेदखेंदण्णा--इसके दो अर्थ फलित 
होते हैं-- (१) स्त्रीवेद के खेदज्ञ--निषुण, (२) स्त्रियों के वेद--वैशिक कामशारस्त्र के अनुसार स्त्रोसम्बन्ध 
जनित खेद (चिन्ताओं) को जानने वाले । | 


आइट्टोबिज-वृत्तिकार के अनुसार आदिष्ट या प्रेरित किया जाता हुआ, चूणिकारसम्मत पाठ है-- 
आउद्दोवि, अर्थ किया गया है-आक्रष्टो नाम चोदितः, अर्थात्‌-आक्रूष्ट-आचार्यादि के द्वारा झिड़कने 
पर अथवा अपने पाप प्रकट करने के लिए प्रेरित किये जाने पर। वद्धमंस उवकंते-वृत्तिकार के अनुसार 
चमड़ी और माँस भी उखाड़े या काठे जा सकते हैं। चूणिकार के अनुसार--थपृष्ठीवंश्ाणि उत्कृत्यन्ते' 
अर्थात्‌-पीठ की चमड़ी उधेड़ी जाती है। तच्छिय खारतिचणाइं-वृत्तिकार के अनुसार-वसूले आदि से 
उसके अंगों को छीलकर उस पर खार जल का सिंचन भी करते हैं | चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-- 
तच्छेतु (बासोए) खार सिचणाईं च। अर्थ समान है । 


विरता चरिस्स हूं लृहं--मैं संसार से विरक्त (विरत) हो गई हूँ, रूक्ष>संयम का आचरण करूगी । 
लूहं' के बदले कहीं-कहीं पाठान्तर हैं --मोणं' अर्थ किया गया है--मुनेरयं मौनः>संयम:, अर्थात्‌-मुनि 
का धर्म- मौन"-संयम । 'अहगगं साधस्मिणी य वुब्भ (समणाणं)--वृत्तिकार और चूणिकार दोनों न 
सम्मत पाठ ुन्भ! है। अर्थ किया गया है-'मैं श्राविका हूँ, इस नाते आप श्रमणों की साधमिणी हूँ ।! 
एवित्यियाहि अणगारा संवासेण णासमुवयंति' वृत्तिकार के अनुसार-इसी प्रकार स्त्रियों के साथ संवासर- 
परिभोग से अनगार भी (शीघ्र ही) नष्ट (संयम शरीर से म्रष्ट) हो जाते हैं। चूणिकारसम्मत पाठान्तर 
है--एवित्यिगासु अणगारासंवासेण णासघुवयंति--अर्थात्‌ इसी प्रकार अपने, दूसरे के और दोनों के दोषों से 
अनगार स्त्रियों के साथ संवास से शीघ्र ही चारित्र से विनण्ट हो जाते हैं | णिमंतणेणा$ऋहंसु-- निमन्त्रणपृरवेक 
कहती हैं, या कह चुकती हैं णीवारमेव॑ं बुज्झलेंज्जा--वृत्तिकार के अनुसार-स्त्रियों के द्वारा इस प्रकार के 
(वस्त्रादि आमस्त्रणरूप) प्रलोभन को साधु नीवार (चावल के दाने) डालकर सूअर आदि को वच्ञ में 
करने के समान समझे | चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--णीयारमंतं बुज्ेज्जा गाय को नीरा (निकिर-- 
चारादाना) डालकर निमंत्रित किये जाने के समान साधु भी वस्त्रादि के प्रलोभन से निमंत्रित किया 


२७० सुत्रकृृत्तोग --चतुर्थ अध्ययन--स्त्रीप्रिज्ञा 


आवश्ता निमंतेति-वृत्तिकार के अनुसार--अपने साथ सम्भोग के लिए आमंत्रित करती हैं। चूणिकार 
आयसा' का संस्कृत रूपान्तर 'आत्मसात्‌' करते हैं, तदनुसार अर्थ होता है-अपने साथ घुल मिलाकर 
हादिक आत्मीयता बताकर समागम के लिए आमंत्रित करती हैं। उबगसित्ताणं-वृत्तिकार के अनुसार- 
'डपस श्लिष्प-ससोपसागत्य/ निकट आकर | चूणिकार सम्मत पाठान्तर है--उपक्कमित्ता, अर्थ किया गया 
है--अल्लिइला>-पास में अड़कर | आणवयंति--वृत्तिकार के अनुसार आज्ञा करती है, प्रवृत्त करती है, 
साधु को अपने वश में जानकर नौकर की तरह उस पर आज्ञा (हुक्म) चलाती हैं। चूणिकारसम्मत 
पाठान्तर है--'आपमंति' अर्थ किया गया है--धुक्तभोग: कुमारगो वा तत्प्रयोजनात्यन्तपरोक्ष: आनम्यते' । 
अर्थात्‌-भुक्तभोगी या कुंआरे साधु को अपने प्रयोजन से अत्यन्त परोक्ष यानी अंधेरे में रखकर अपने 
साथ सहवास के लिए झुका लेती हैं| विवेशभायाए--वृत्तिकार के अनुसार विवेक ग्रहण करके, चूणिकार 
सम्मत पाठ है--विवागमाताते -- अपने कुक्ृत्य का विपाक-फल प्राप्त कर या जानकर | सुतवस्सिए वित्त 
वृत्तिकार के अनुसार-- विकृष्टतपोनिष्ठ तप्तदेहो5पि' अर्थात्‌ लम्बी-लम्बी उत्कट तपस्या के द्वारा जिसने अपने 
शरीर को अच्छो तरह तपा लिया है, ऐसा सुतपस्वी भी, चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--सुतमस्सितो विरर 
श्रुतमाश्रितो5पि, अर्थात्‌--जो सदव शास्त्राश्वित-झास्त्रों के आधार पर चला है, ऐसा साधु भी । 


'णो बिहरे सह णम्रित्यीसु'--वृत्तिकार के अनुसार--समाधि की शत्रु स्त्रियों के साथ विहार न करे- 
न कहीं जाए, न बैठे-उठे । चूणिकारसस्मत पाठान्तर है--णो विरहे सहणमित्थीसुर-विरहो नाम नक्त दिंवा 
वा शून्यागारादि पइरिक्‍्कजणें वा स्वगृहे, सहणं ति देसीभासा, सहेत्यर्थ:। विरहे--का अर्थ हैजररात्रिया 
दिन में सूने मकान आदि निर्जन स्थान में या स्त्री के अपने जनशून्य घर में स्त्रियों के साथ (सहण देशीय 
शब्द है, उसका 'साथ' अर्थ होता है) न रहे | ओए- ओज: एक: असहा्यः सन” साधु ओज यानी अकेला 
(किसी साथी साधु के बिना) होकर । 'सम्ण पि दद्दुदासीणं' वृत्तिकार के अनुसार इसके तीन अर्थ हैं-- 
(१) श्रमण को एकान्त स्थान में अकेली स्त्री के साथ आसीन (बैठे) देखकर, (२) श्रमण को भी अपने 
ज्ञान, ध्यान, तथा दैनिक चर्या के प्रति उदासीन (लापरवाह) होकर केवल अमुक स्त्री के साथ बातचीत 
करते देखकर । (३) अथवा उदासीन--राग-द्व परहित मध्यस्थू, श्रमण-तपस्वी (विषयसुखेच्छा रहित) 
को भी एकान्त में स्त्री के साथ बातें करते देखकर | चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-- समर्ण मपि बंदृदुदा- 
सीणा/>- श्रमणम्प्रत्यपि दृष्टवा उदासीनां 'उदासीणा णाम येपासप्यसौ भार्या न भवतिलतश्रमण के प्रति भी 
अमुक स्त्री को उदासीन (उनके प्रति भी भाययाभाव से रहित) देखकर । 


'तम्हा समणा ण सेंति आतहिताय सण्पिसेज्जाओ'-वृत्तिकार के अनुसार चूँकि स्त्रियों के साथ सत्र 
अतिपरिचय (संस्तव) से समाधि योग का नाश होता है, इसलिए श्रमण (सुसाधुगण) सुखोत्पादक एंव 
मनो5नुकूल होने से निषद्या (स्त्रियों की बैठक या निवासस्थली) के समान निषद्या या स्त्रियों के द्वारा 
बनाया हुआ विलास का अट्डा-माया हो, अथवा स्त्रियों की बस्ती (आवासस्थान) हो, वहाँ आत्महिव की 
दृष्टि से नहीं जाते | चूणिकार लगभग ऐसा ही पाठ मानकर अर्थ करते हैं--तम्हा समणा" ४४ण समेंति-- 
ण समुपागच्छन्ति, आतहियाओ--आत्मने हितम्‌ आत्मनि वा हितम्‌ । सण्णिसेज्जाओ--सण्णसेज्जा नाम गिहि- 
सेज्जा संथवसंकथाओ य । इस (स्त्रीसंस्तव अनर्थकारी होने के) कारण श्रमण आत्मा के लिए अथवा 
आत्मा में हित के कारण सन्रिषद्या या सन्निशय्याओं के पास नहीं फटकते--उनके आसपास चारों ओर 


नहीं जाते । सन्निषद्या का सीधा अर्थ है-ग्रहस्थ शब्या तथा स्त्रियों के साथ संस्तव- संकथाएँ आदि जहाँ 
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हों । कहीं पाठान्तर है--'तम्हा समणा उ जहाहि आयहिषाओ सच्निसेज्जाओ ।- स्त्री सम्बन्ध अनर्थथर होता 
है इसलिए हे श्रमण ! आत्महित (स्वकल्याण) की दृष्टि से खास तौर से (सन्रिषद्याओं) स्त्रियों की 
बस्तियों (आवास स्थानों) का, अथवा स्त्रियों के द्वारा की हुई सेवाभक्ति रूप माया (विलास स्थली) का 
त्याग कर दो | पिस्सीज्ावं पत्युता--वुत्तिकार के अनुसार द्रव्य से साधुवेष होने से, किन्तु भाव से गृहस्थ के 
समान आचार होने से मिश्रभाव-मिश्रमार्ग को प्रस्तुत-प्राप्त या मिश्नमार्ग की प्रशंसा करने वाले। 
पाठान्तर है--'मिस्सीभाव॑ पण्णता' (पणता) अर्थ होता है--मिश्रमागं की प्ररूपणा करने वाले, अथवा 
सिश्रमागें की ओर प्रणत--झुके हुए। चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--'मिस्सीक्षावपण्हया'न-पण्हता नाम 
गौरिव प्रस्तुता । गाय के सतत से दूध झरने की तरह (विचारधारा) झरने को प्रस्नुत (पण्हत) कहते हैं । 
जिनकी वाणी से मिश्रमार्ग की विचारधारा ही सतत झरती रहती है, वे | धुव्मग्गमेब-- ध्रू व के दो अर्थ 
हैं-मोक्ष था संयम, उसका मार्ग ही वताते-कहते हैं। तहाबेदातन्वृत्तिकार के अनुसार--उस मायावी 
साधु के तथारूप अनुप्ठान (काली करतूत) को जो जानते हैं, वे तथावेद-तद्विद कहलाते हैं। चूणिकार के 
अनुसार पाठान्तर है--'तधावेता' अर्थ है-““””“तथा वेदयन्तीति त्थावेदाः कामतंत्रविद इत्यर्थ: | तथा- 
कथित वेत्ता अर्थात्‌-कामतंत्र (कामशा सत्र) के वेत्ता (ज्ञाता)। इत्थिबेदखेंदण्णा--इसके दो अर्थ फलित 
होते हैं-- (१) स्त्रीवेद के खेदज्ञ-निपुण, (२) स्त्रियों के वेद--वैशिक कामशास्त्र के अनुसार स्त्रीसम्बन्ध 
जनित खेद (चिन्ताओं) को जानने वाले । | 


आइट्लोबि--वृत्तिकार के अनुसार आदिष्ट या प्र॑रित किया जाता हुआ, चूणिकारसम्मत पाठ है-- 
आउट्टोवि, अर्थ किया गया है-आक्र्‌ष्टो नाम चोदित:, अर्थात्‌-आक्र ष्ट-आचार्यादि के द्वारा झिड़कने 
पर अथवा अपने पाप प्रकट करने के लिए प्रेरित किये जाने पर | वद्धमंस उषकंते--वृत्तिकार के अनुसार 
चमड़ी और माँस भी उखाड़े या काटे जा सकते हैं। चूणिकार के अनुसार--पृष्ठीबंत्ञाणि उत्कृत्यन्ते' 
अर्थात्‌-पीठ की चमड़ी उधेड़ी जाती है। तच्छिय खार्रसचणाइं-वृत्तिकार के अनुसार-वसूले आदि से 
उसके अंगों को छीलकर उस पर खार जल का सिचन भी करते हैं | चुणिकारसम्मत पाठान्तर है-- 
तच्छेतु' (बासीए) खार सिचणाईं च | अर्थ समान है। 


विरता चरिस्स हं लूहं--मैं संसार से विरक्त (विरत) हो गई हूँ, रूक्ष->संयम का आचरण करूगी । 
'लूहं” के बदले कहीं-कहीं पाठान्तर हैं--'मोण' अर्थ किया गया है--मुनेरयं मौनः--संयमः, अर्थात्‌--मुनि 
का धर्में- मौन>-संयम । 'बहगं साधम्मिणी य वुब्भ॑ (समणाणं)-वृत्तिकार और चूणिकार दोनों द्वारा 
सम्मत पाठ तुन्भ! है। अर्थ किया गया है-'मैं श्राविका हूँ, इस नाते आप श्रमणों की साधर्मिणी हूँ ।' 
एवित्यियाहि अणगारा संघासेण णासमुवयंति' वृत्तिकार के अनुसार--इसी प्रकार स्त्रियों के साथ संवास-- 
परिभोग से अनगार भी (शीघ्र ही) नष्ट (संयम शरीर से म्रष्ट) हो जाते हैं। चूणिकारसम्मत पाठान्तर 
है-- एवित्यिगासु अणगारासंवासेण णाससुवयंति'-अर्थात्‌ इसी प्रकार अपने, दूसरे के और दोनों के दोषों से 
अनगार स्त्रियों के साथ संवास से शीघ्र ही चारित्र से विनप्ट हो जाते हैं। णिमंतणेणा$ऋंसु-- निमस्त्रणपूर्वक 
कहती हैं, या कह चुकती हैं णीवारमेवं बुज्झेज्जा--वृत्तिकार के अनुसार-स्त्रियों के द्वारा इस प्रकार के 
(वस्त्रादि आमन्त्रणरूप) प्रलोभन को साधु नीवार (चावल के दाने) डालकर सूअर आदि को वश्ञ में 
करने के समान समझे । चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--णीयारमंत॑ बुज्झेज्जा' गाय को नीरा (निकिर-- 
चारादाना) डालकर निमंत्रित किये जाने के समान साधु भी वस्त्रादि के प्रलोभन से निमंत्रित किया 


र७२ 


जा रहा है, यह समझ ले । णो इच्छे अगारमागंतु >> वृत्तिकार के अनुसार इसके दी अर्थ 
मायाविनी स्त्री के घर वार-बार जाने की इच्छा न करे, अथवा (२) साथ संयमश्रष्ट 
जाने की इच्छा न करे | चणिकारसम्मत दो पाठान्तर हँ--(१) 
अगारमावत्त” पहले पाठान्तर का अर्थ पूवेवत्‌ है। दूसरे पाठान्तर का अथ 


सुत्रकृतांग : चुप अध्ययन-लोपति 


स्त्रियों के यृहरूपी भँवर में पड़ते की इच्छा न करे । 


0 


बिइओ उद्देसओ 


स्ल्वीसंयग से अज्स स्ताध्यव्छों कली लिसस्वसा-- 


२७४. ओए सदा ण रज्जेज्जा, भोगकामी पुणों विरज्जैज्जा । 


र्‌्ड 


२५०. 


२८१. 


श्पर्‌ 


र८ई३ 


7९०६ 


भोगे समणाण सुणेहा, जह भु जं॑ति भिवखुणो एगे ॥ १॥ 
अह त॑ तु भेदसावन्न , मुच्छितं भिवष्ठु. काममतिवट्ठ १ 
पलिभिदियाण तो पच्छा, पादुद्धद्‌दु मुद्धि पहणंति ॥ २ ॥ 
जद केसियाए सए भिक्‍खु, णो विहरे सह णसित्यीए | 
केसाणि वि हूं लुचिस्सं, नःध्च्नत्यथ सए चरिज्जासि ॥ ३ ४ 
अह ण॑ से होति उबलद्धो, तो पेसंति तहाभूतेहि । 
लाउच्छेदं पेह्ाहि, वस्गुफलाईइं आहराहि क्ति॥| ४ ७ 
दार्रूणण सागपागाए, पज्जोओ वा भविस्सती रातो । 
पाताणि य मे रयावेहि, एहि य ता से पट्टि उम्सह ॥ ५ ॥ 
वत्थाणि य से पडिलेहेहि, अन्नपाणं च आहराहि त्ति । 

गंध च रओहरणं च, कासवर्ग च समणुजाणाहि ॥ ६४ 
अदु अंर्जाण अलंकारं, कुक्कूहय च से पयच्छाहि। 

लोड च लोडकुसुमं च, वेणुपलासियं च गुलियं च्‌ ॥ ७॥ 


६ (क) सूचकतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ से ११३ तक के अनुसार 
(ख) सुयगर्डंग चूणि (मु० पा० ठि० जम्बूबिजय जी सम्पादित) पृ० ४५ से ५० तक 


णो इच्छेज्ज अग्रारंयंतु, (२) जो इचेम 
साथ ऐसी मायाकिी 


द्वितीय उद्द हक : गाथा २७८ से २६४५ ३७३९ 


२८५. 


श्र. 


र८७. 


र्दप, 


श८६. 


२६०. 


२६१. 


२६२. 


र६३ 


२९४, 


र्ध्र 


२७८. रागद्े घरहित (ओज) साधु भोगों में कदापि अनुरक्त न हो। (यदि 
प्रादुभु त हो तो (्ञान-ज्ञानबल) द्वारा) उससे विरक्त हो जाय । भोगों के 


कुट्द' अगुर' तगर' च, संपिट्ठ सम॑ उसीरेण । 
तेल्ल मुहं भिलिजाए, वेणुफलाईं सन्निधाणाएं || ८।॥ 


नंदीचुण्णगाईं पहराहि, छत्तोवाहुणं च जाणाहि। 

सत्यं च सुबच्छेयाएं, आणीलं च वत्थयं रयावेहि ॥ € ॥ 
सुर्फाण च सागपागाए, आसलगाई दगाहरणं च। 
तिलगकरणिमंजणसलागं, घिसु मे विधुणयं विजाणाहि ॥ १० ॥ 
संडासगं च फणिहं च, सोहलिपासगं च आणाहि । 
आदंसगं पयच्छाहि, दंतपक्खालणं पवेसेहि ॥ ११ ॥ 
पुयफलं तंबोलं च, सुईसुत्तग॑ च जाणाहि। 

कोर्स च मोयमेहाएं, सुप्पुफ्खललगं च खारगलणं च | १२ |) 
चंदालगं च करगं च, वच्चघरगं च आउसो ! खणाहि। 
सरपादग्गं च जाताए, गोरहग च॒ सामणेराए । । १३ ॥ 
घडिगं च सडिडिमसयं च, चेलगोलं कुमा रभूताए। 

वां समभियावतन्न, आवसहूं च जाण भत्तं च॥ १४॥ 
आसंदियं च नवसुत्त, पाउल्साईं संकमद्ठाएं । 

अदु पुत्तदोहलट॒ठाए, आणप्पा ह॒वंति दासा वा ॥ १५॥ 
जाते फले समुप्पन्न , गेण्हसु वा णं अहवा जहाहि। - 

अह पृत्तपोसिणो एगे, भारवहा हवंति उद्ठा वा ॥ १६॥। 
राओ वि उठ्विया संता, दारगं संठवेंति धाती वा । 
सुहिरीमणा वि ते संता, वत्यधुवा हवंति हंसा वा॥ १७॥ 
एवं बहुहि कयपुव्वं, भोगत्थाए जेप्भियावन्ना । 

दासे मिए व पेस्से वा, पसुभूते वा से ण वा फेइ ।। १८॥ 


चित्त में) भोंग-कामना 
सेवन से श्रमणों की जो हानि 


अथवा विडम्बना होती है, तथा कई साधु जिस प्रकार भोग भोगते हैं, उसे सुनो । 


२७६. इसके पश्चात्‌ चारित्न से भ्रष्ट, स्त्रियों में मृच्छित--आसक्त, कामभोगों में अतिप्रवत्त (दत्त- 
» दर 


रछ२र 


जा रहा है, यह समझ ले । णो इच्छे अगारमागंतु >- वृत्तिकार के अनुसार इसके दो अर्थ हैं--(१) साथु उस 
मायाविनी स्त्री के घर बार-बार जाने की इच्छा न करे, अथवा (२) साधु संयमभ्रष्ट होकर अपने घर 
जाने को इच्छा न करे | चूणिकारसम्मत दो पाठान्तर हैं--(१) णो इच्छेन्‍्ज अगारंगंतु', (२) 'णो इच्छेज्ज 
अगारमावत्त” पहले पाठान्तर का अर्थ पूर्ववत्‌ है। दूसरे पाठान्तर का अर्थ है-साधु ऐसी मायाविनी 


घुत्रकृतांग : चतुर्थ अध्ययन-स्त्रीपरिज्ञा 


स्त्रियों के ग्रहरूपी भेँवर में पड़ने की इच्छा न करे ।* 


[[] 


बिइओ उद्देसओ 


स्व्तवीस्संगा से उनष्त्ट स्ाध्यव्कों क्छी ल्विज्स्व्वन्चा-- 


२७फ. ओए सदा ण रज्जेज्जा, भोगकामी पुणो विरज्जैज्जा । 


रद 


ए८०. 


२८१- 


र८र्‌. 


र्फरे 


र्‌८४. 


भोगें समणाण सुणेहा, जह भ्रु जंति भिक्‍्खुणो एगे ॥ १ ॥ 
अह तं॑ तु भेदमावन्न , मुच्छितं भिवद्धु कामसतिवदु । 
पलिभिदियाण तो पच्छा, पादुद्धद॒दु मुद्धि पहणंति ॥ २ ॥ 
जइ केसियाए मए भिकक्‍खू, णो बिहरे सह णमित्थीए | 
केसाणि वि हुं लु चिस्सं, नःन्नत्य मए चरिज्जासि ॥ ३॥ 
अह ण॑ं से होति उबलड्भो, तो पेसंति तहाभूततेहि । 
लाउच्छेदं पेहाहि, वग्गुफलाईं आहराहि त्ति ।। ४ ॥। 
दारूणि सागपागाए, पज्जोओ वा भविस्सती रातो | 
पाताणि य से रयावेहि, एहि य ता से पट्टि उम्मद् ॥ ५ ॥ 
चत्याणि य मे पडिलेहेहि, अन्नपाणं च आहराहि त्ति । 
गंध॑ं च रओहरणं च, कासवर्ग च समणुजाणाहि ॥ ६॥ 
अदु अंर्जाण अलंकारं, कुक्कुहयं च मे पयच्छाहि । 

लोड' च लोडकुसुमं च, वेणुपलासियं च गुलियं च ॥ ७॥ 


६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १०४ से ११३ तक के अनुसार 
(ख) सूयगर्डग चूणि (मू० पा० ठि० जम्बूविजय जी सम्पादित) पृ० ४५ से ५० तक 


द्वितीय उद्दे हक : गाथा। २७८ से २६५ २७३ 
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श८६. 


२८७. 


र्पप. 


र्प९. 


२६०. 


२६१. 


२६२. 


२६३. 


२९४, 


र्ध्र 


२७८. रागढई षरहित (ओज) साधु भोगों में कदापि अनुरक्त न हो। (यदि चित्त में) 
प्रादुनु त हो तो (जञान-ज्ञानबल) द्वारा) उससे विरक्त हो जाय । भोगों के श्र 
अथवा विडम्बता होती है, तथा कई साधु जिस प्रकार भोग भोगते हैं, उसे सुनो । 


कुट्द' अगुर तगर च, संपिट्ठ सम उसीरेण । 
तेल्ल॑ मुहं भिलिजाए, वेणुफलाइईं सन्नचिधाणाएं ॥ ८५॥ 


नंदीचुण्णगाईं पहराहि, छत्तोवाहणं च जाणाहि। 
सत्यं च सूवच्छेयाए, आणीलं च वत्ययं रयावेहि ॥ ६ ॥ 


सुर्फाण च सागपागाए, आसलगाई दगाहरणं च। 
तिलगकरणिमंजणसलागं, घिसु मे विधुणयं विजाणाहि ॥ १०॥ 
संडासगं च फणिहं च, सीहलिपासगं च आणाहि । 
आदंसगं पयच्छाहि, दंतपक्खालणं पवेसेहि ॥ ११ ॥। 
पुयफलं तंबोलं च, सुईसुत्तनं च जाणाहि। 

कोस च मोयमेहाए, सुप्पुबखललगं च खारगलणं च ॥ १२ ॥! 
चंदालगं च करग॑ च, वच्चधरगं चे भाउसो ! खणाहि। 
सरपादगं च जाताए, गोरहगं च सामणेराए । । १३॥ 
घडिगं च सॉडिडिमयं च, चेलगोलं कुमारभुताए। 

वास सप्भियावन्न, आवसहं च जाण भक्त च।। १४॥ 
आसंदियं च नवसुत्तं, पाउत्साईं संकमभट्ठाएं। 

अदु पुत्तदोहुलटठाएं, आणप्पा ह॒वंति दासा वा ॥ १५॥ 
जाते फल्े समुप्पन्न, गेण्हसु वा णं अहवा जहाहि। : 

अह पुत्तपोसिणो एगे, भारवहा ह॒बंति उद्ठा वा ॥ १६॥। 
राओ वि उद्ठिया संता, दारगं संठवेंति धाती वा । 
सुहिरीमणा विते संता, वत्यधुवा हवंति हंसा वा॥ १७॥ 
एदं बहुहि कयपुव्वं, भोगत्थाए जेडइसियावन्ना । 

दासे मिए व पेस्से वा, पसुभूते वा से ण वा केइ ।। १८॥ 


| भोंग-कामना 
सेवन से श्रमण्नों की जो हानि 


२७६. इसके पश्चात्‌ चारित्न से भ्रष्ट, स्त्रियों में मूच्छित--आसक्त, कामभोगों में अतिप्रवृत्त (दत्त- 


र्छ्ड सूत्रह्न॑तांग -- चतुर्थ अध्ययन>>स्त्नीपरिज्ञा 


चित्त) उस साधु को वे स्त्रियाँ बाद में अपने वशीभूत जानकर अपना पैर उठाकर उसके सिर पर प्रहार 
करती हैं । 


२८०. (नारी कहती है--) हे भिक्षो ! यदि मुझ केशों वाली स्त्री के साथ (लज्जावश) विहार 
(रमण) नहीं कर सकते तो मैं यहों (इसी जगह) केशों को नोच डालूंगी; (फिर) मुझे छोड़कर अन्यत्र 
कहीं विचरण मत करना । ह 


२८१. इसके परचात्‌ (जब स्त्री यह जान लेती है कि) यह (साधुवेषी) मेरे साथ घुलमिल गया है, 
या मेरे वश में हो गया है, तब वह उस (साधुवेषी) को (दास के समान) अपने उन्तउन कार्यों के लिए 
प्रेरित करती-भेजती है। (वह कहती है--) तुम्बा काटने के लिए छुरी (मिले तो) देखना, और अच्छे- 
अच्छे फल भी लेते आना । 


२८२. (किसी समय स्त्री नौकर की तरह आदेश देती है--) 'सागभाजी पकाने के लिए इन्धत- 
लकड़ियां (ले आओ), रात्रि (के घोर अन्धकार) में तेल आदि होगा, तो प्रकाश होगा | और जरा पात्रों 
(बर्तनों) को रँग दो या मेरे पैरों को (महावर आदि से) रंग दो । इधर आओ, जरा मेरी पीठ मल दो ।' 


२८३» अजी ! मेरे वस्त्रों को तो देखो, (कितने जीर्णं-शीर्ण हो गए हैं? इसलिए दूसरे नये वस्त्र ले 
आओ); अथवा मेरे लिए (बाजार में अच्छे-से) वस्त्र देखना अथवा देखो, ये मेरे वस्त्र; (कितने गंदे हो 
गए हैं इन्हें धोवी को दे दो ।) अथवा मेरे वस्त्रों की जरा देखभाल करना, कहों सुरक्षित स्थान में इन्हें 
रखो, ताकि चूहे, दीमक आदि न काट दें । मेरे लिए अन्न और जल (पेय पदार्थ) माँग लाओ । मेरे लिए 
कपूर, केशत्तेल, इल आदि सुगन्धित पदार्थ और रजोहरण (सफाई करने के लिए बुंहारी या झ्ञाड़न) 
लाकर दो। मैं केश-लोच करने में असमर्थ हूँ, इसलिए मुझे नाई (काइ्यप) से बाल कटाने की अनुज्ञा दो । 


२८४. है साधो ! अब मेरे लिए अंजन का पात्र (सुरमादानी, कंकण-बाजुबंद आदि आभूषण और 
घुघरुदार वीणा लाकर दों, लोध् का फल और फूल लाओं तथा चिकने बास से-वनी हुई बंशी या वाँसुरी 
लाकर दो, पौष्टिक औषध ग्रुटिका (गोली) भी ला दो । 2 ेल्‍ 


२८५. (फिर वह कहती है--प्रियतम !) कुष्ट (कमलकुष्ट) सगर और अगर (ये सुगन्धित पदार्थ) 
उशीर (खसखस) के साथ पीसे हुए (मुझें लाकर दो |) तथा मुख (चेहरे पर लगाने का सुखक़रान्ति वद्ध क) 
तेल एवं वस्त्र आदि रखने के लिए वाँस की वनी हुई संदूक लाओ। 3 28 
२५६- (प्राणवल्लभ !) मुझे ओठ रंगते के लिए नन्‍्दीचूर्णक ला दीजिए, यह भी समझ लीजिए कि 
छाता और जूता भी लाना है। और हाँ, सागभाजी काटने के लिए शस्त्र (चाकू या छुरी) भी लेते आए। 
मेरे कपड़े गहरे या हल्के नीले रंग से रंगवा दें । है 
फरार पं 9 (शीजलअष्ट पुरुष से स्त्री कहती है--प्रियवर !) सागभाजी - आदि-पकाने के, लिए तपेली या 
हबटलोई-(सुफेणि) लाओ.। साथ-ही आँवले, पानी लाने-रखने का घड़ा (वर्तत), तिलक और अंजन लगाने 
' की सलाई भी लेते आंगा.। तथा ग्रीष्मकाल में हवा करने के लिए एक पंखा लाचे का ध्यान रंखना |. 
कफ, हत्पेम८(दिखो- प्रिय !) नाक के वालों को निकालने के लिए एक चींपिया, कंशों को संवारने के लिए 


: हितीय उह शक : गांधा २७८ से २६४५ हब 


- कंघी और चोटी बाँधने के लिए ऊन की वनी हुई जाली (सिंहलीपासक) ला दीजिए | और एक पते 
(चेहरा देखने का शीश्ा) ला दो, दाँत साफ करने के लिए दतौन या दाँतमंजन भी घर में लाकर रखिये। 


२८६. (प्राणवल्लभ !) सुपारी, पान, सुई-धागा, पेशाव करने के लिए पात्र (भाजन), 'सूप 
(छाजला), ऊखल एवं खार गालने के लिए वतन लाने का ध्यान रखना । . 5 + ले 


२६० आयुष्मन्‌ ! देवपूजन करने के लिए तांबे का पात्र (चन्दालक) ओर करवा (पानी: रखने का 

टूँटीदार बतेन) अथवा मबिरापात्र ला दीजिए । एक शौचालय भी मेरे लिए खोदकर बना दीजिए । 

' अपने पुत्र के खेलने के लिए एक शरपात (धनुष) तथा श्रामणेर (अश्रमणपुत्र-आपके पुत्र). क्री: चैलंगाड़ी 
खींचने के लिए एक तीन वर्ष का बल ला दो | 7 


२६१. शीलप्रष्ट साधु से उसकी प्रें मिका कहती है--प्रियवर ! अपने राजकुमार-से पुत्र के सैलप्ते:के 
लिए मिट्टी की गुड़िया, झुनझुना, वाजा, और कपड़े की वनी हुई गोल गेंद ला दो । देखो, वर्षाऋतु (ज़िक्कट 
आ गई है, अतः वर्षा से बचने के लिए मकान (आवास) और भोजन (भक्त) का प्रवन्ध करना मृत भूलूता । 


२६२. नये सूत से बनी हुई एक मँचिया या कुर्सी, और इधर-उधर घूमने-फिरने के, लिए:छक जोड़ी 
पादुका (खड़ाऊ) भी ला दें । और देखिये, मेरे गर्भस्थ-पुत्र-दोहद की पूर्ति के लिए अमुकृ वस्तुएँ: भी [लाना 
है.। इस प्रकार शीलश्रष्ट पुरुष स्त्री के आज्ञापालक दास हो जाते हैं, अथवा स्त्रियाँ:,दासः को तह 
शीलश्रष्ट पुरुषों पर आज्ञा चलाती हैं। 


२६३. पुत्र उत्पन्न होना गाईस्थ्य का फल है। (पुत्रोत्पत्ति होने पर उसकी फ्रोमिकृत रूठक्रर कहती 
हैं--) इस पुत्र को गोद में लो, अथवा इसे छोड़ दो, (मैं नहीं जानती)। इसके पद्चात्‌ :कई-'शीलक्रट 
साधकतो संन्‍्तान के पालन-पोषण में इतने आसक्त हो जाते हैं कि फिर वे जिंदगी भर :ऊंठ -की;>तशह 
गाहँसस्‍्थ्य-भार ढोते रहते हैं । हु 


. २६४. (वें पुत्रपोषणशील स्त्रीमोही पुरुष) रात को भी जागकर धाय की तरह वच्चे-कोः गोद में 
 चिपकाए रहते हैं | वे पुरुष मन में अत्यन्त लज्जाशील होते हुए भी (प्रेमिका .का.मनः प्रसन्न >स्खने:: के 
: लिएं) धोवी की तरह स्त्री और वच्चे के वस्त्र तक धो डालते हैं । 5 3 । छा 


... २६९५. इस प्रकार पूर्वकाल में बहुत से (शील भ्रष्ट) लोगों ने: किया: है | जो पुंडुष भोगों कैंलिए 
- सावद्य (पापयुक्त) कार्य में आसक्त हैं, वे पुरष या तो दासों की तरह हैं, या वे मृंग”की तरह भोले-भीले 
. नौकर हैं, अथवा वे पशु के समान हैं , या फिर वे कुछ भी नहीं (नगण्य अधम व्यक्ति) हैं॥ 7 :गहस्ऊ 


विवेचन -स्त्री संग से अ्ष्ट साधकों की विडस्वना-सूत्रगाथा २७८ से २९५ तक में स्त्रियों के मोह 

में फंसकर काम-भोगों में अत्यासक्त साधकों की किस-किस प्रकार से इहलोक. में: विडम्बना (एवं दुदंशा 
होती है, और वे कितने नीचे उतर आते हैं, इसका विशद वर्णन शास्त्रकार ने किया है।. . “ ... हे 

४ ये विदम्बनायें क्यों और कितने प्रकार को ?-साधु तो निग्र॑न्‍्थ एवं वीतरांगता' के पथ पर चलने वाला 

तपस्वी एवं त्यागी होता है, उसके जीवन की सहसा विडम्बना होती नहीं, निं:स्पह एवं निरपेक्ष जीवन 

की दु्दंशा होने का कोई कारण नहीं किन्तु बरतें कि वह प्रतिक्षण,जागंहूक, रहकूई रागर्भाव और 


१७६ धुकृतांग--चतुर्थ अध्ययन--स्त्रीपेरिंज्ञा 


उसके कारंणों से दूर रहे । वीतरागंता के पथिक द्रव्य और भाव से एकाकी सांधक में रागंभाव आ जांता 
हैं था अन्य पंदांथों में आंसक्ति होती है, तब साधु जीवन की विडम्बना होती है, विशेषतः स्त्री सम्बन्धी 
राग, आसक्ित या मोह का बन्धन तो अत्यधिक विडम्बनाकारक है। इसीलिए शास्त्रकार सूत्रगाथा 
२७७ में निर्देश करते हैं--“भओोए सवा ण रज्जेज्जा ।”! 

इस चेतावनी के बावजूद साधु के चित्त में पूर्व संस्कारवश या मोहकर्म के उदयवश काम-भोग 
वासना प्रादुभूत हो जाए, तो ज्ञान रूपी अंकुश से मारकर तुरन्त उन काम-भोगों से विरक्त--विरत हो 
जाना चाहिए। जैसे मुनि रथनेमि को महासती राजीमती को देखकर कामवासना प्रादुभू त हो गई थी, 
लेकिन ज्यों ही महासती राजीमती का ज्ञान-परिपूर्ण वचन रूप अंकुश लगा कि वे यथापूर्व स्थिति में 
आगए थे, एकदम कामराग से विरत होगए थे। वैसे ही साथु का मन कदाचित्‌ स्त्री सम्बन्धी भोग- 
बॉसना से प्रेत हो जाएं तो फौरन वह ज्ञान वल द्वारा वलपूर्वक उसे रोके, उसमें बिल्कुल दिलचस्पी 
में लें, येधापूर्व स्थिति में आ जाए तो वह शील भअ्रष्टता एवं उसके कारण होने वांली विडंम्बंनाओं से 
बचें संकेतों है। ह 

सेत्रीं सम्बन्धी भोगवासना चित्त में आते ही श्रमण इस प्रकार से चिन्तन करे कि “वह स्त्री मेरी 
नहीं हैं और न मैं हीं उसका हैँ । फिर मेरा उसके प्रति रागभाव क्‍यों? यह तो मेरा स्वभाव नहीं है, 
'भेश स्वभाव तो वीतेरागंभाव है। इंसप्रकार वह आत्मत्राता श्रमण रागभाव की कपने हृदय से 
खदेड़ दे ।”३ 


और फिर कॉमःभोगें तो किंम्पाकफल के समान भयंकर हानिकारक है। किम्पाकफल तो एक ही 


क्र और बह भी शरीर को ही नष्ट करता है, लेकिन संत्रीजन्य कामभोग बार-बार जन्म-जन्मान्तर 


“भेंशसर और आत्मा दोनों को नष्ट करते हैं। इसीलिए शास्त्राकार कहते हैं+-भोगेकासी पुणो 
विरज्जेज्जा । ; 

... शस्त्र की इंतेंती चेतावनी के बावजूद जो साधु काम-भोगों की कामना को न' रोककर उल्टे 

“अंसिकित पूर्वक कार्मे-भोंगों-के प्रवाह में बह जाता है, लोग उसकी हंसी उड़ाते हैं, कहते हैं--“वाह रे 
साधु ! कल तो हमें काम-भोगों को छोड़नें के लिए कह रहा था, आज स्वयं. ही काम-भोंगों में बुरी तरह 
लिपट गया ! यह कैसा साधु है ! इस प्रकार वह साधु जनता के लिए अविश्वसनीय, अश्रद्ध य, अना: 
“दरणीय और निंन्दतीय बन जाता है। उसके साथ-साथ उससे सम्बन्धित गुरु, आचार्य तथा अन्य 
सम्बन्धित श्रमण भी लोक विडम्बना, लोकनिन्‍्दा एवं घोर आश्ातना के पात्र बन जांते हैं। इसी 
आशय को व्यक्त करने के लिए शास्त्रकार एकवचन युक्त श्रमण शब्द का प्रयोग न॑ करके बहुंवेचनेयुक्त 





(कं) सूंत्रंकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ११५ के अनुसार 
(क) सूत्रकृत्तांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ११५ के अनुसार 
(ख) “तीसे सो वयण्ण सोच्चा, संजयाएं सुभासियं । | 
 अकुंसेण जहा नोगो, धम्मे संपडिवाइओ ॥”.. -दशवै० अ०२ गा० १०, तथा उत्तरा अ० €र गा० 
(गे) “नं सो महं, तो वि अहंपि तीसे 
 इच्चेब ताओ विणएज्ज राग ।” --देशवै ० अ०२ गा० ४ 


२ 


४६ 


द्वितीय उद्देशक : गाया २७८ से २६५ २७७ 


श्रमण शब्द का प्रयोग करते हुए कहते हैं--भोगे समणाण....।' जो साधु स्त्री सम्बन्धी कामभोग-सेवन से 
होने वाली घोर हावि एवं हंसी की उपेक्षा करके धृष्ट होकर भोग-सेवन में प्रवृत्त हो जाते हैं, उनकी 
कंसी-कैसी दुर्देशा या विडम्वना होती है ? यह विस्तार से बताने के लिए शास्त्रकार कहते हैं-- 
(....सुणेहा, जह भुजंति भिक्‍्खुणो एगे / अर्थात्‌-शास्त्रकार स्त्री सम्बन्धी भोगों में आसक्त शीलश्रष्ट 
साधकों का बुरा हाल अगली १७ गाथाओं में स्पष्ट रूप से व्यक्त करते हैं ।? | 


चार प्रकार की मुख्य विडम्बनायें-चारित्नश्रष्ट, स्त्रियों में मृछित, काम-भोगों में प्रवत्त साधुवेषी 
साधक की जो भयंकर विडम्बनाएँ होती हैं, उन्हें मुख्यतया चार प्रकारों में बांटा जा सकता है- 
(१) स्त्री वशीभुत साधक के सिर पर स्त्री लात मारती है, (२) अपने साथ रहने के लिए विवश कर 
देती हैं, (३) घुल-मिल जाने पर नित नई चीजों की फरमाइश करती हैं; और (४) नौकर की तरह 
उस पर हुक्म (आज्ञा) चलाती है। 


पहली बविडन्बना--जब मायाविनो नारियाँ शीलश्रष्ट साधु को उसको वृत्ति-भ्रवृत्ति, रंग-ढंग, 
चाल-ढाल और मनोभावों पर से जान लेती हैं कि यह पूरी तरह हमारे वश में हो गया है। अब हम 
जैसे इसे कहेंगी, वैसे ही यह्‌ बिना तक किये मास लेगा, तब वे सबंप्रथम उसे पक्का गुलाम बनाने की 
हृष्टि से उसके प्रति किये हुए उपकारों का बखान करती हुईं तरह-तरह की बातें कहती हैं 


वे नारियाँ जब रूठने का-सा स्वाँग करके नाराजी दिखलाती हैं, तब स्त्रियों का दास बना हुआ 
वह शील भ्रष्ट साधु उन रुष्ट कामिनियों को मनाने और उन्हें प्रसन्‍त करने के लिए अचुत्तय-विनय 
करता हैं, उतके निहोरे करता है, दीन बनकर उनके चरणों में गिरता है, उनकी झूठ-मूठ भ्रशंसा भी 
करता है। 


इतने पर भी रूठी हुई स्त्रियाँ उस कामासक्त साधु की वशवर्तिता और चारित्र दुर्बलता जानकर 
नही मानती और नाराज होकर उसके सिर पर लात दे मारती हैं, किन्तु स्त्री-मोहित मृूढ साधक उन 
कुपित स्त्रियों की मार भी हंसकर सह लेता है। यह कितनी भयंकर विडस्वना है, कि वह श्रमणसिंह 
होता हुआ भी स्त्री परवशता के कारण स्त्रियों के आगे दीन-हीन कायर और गुलाम बन जाता है। 
शास्त्राकार सूत्रगाथा २७९ में 'भ्रष्ट साधक की इसी विडम्बना को व्यक्त करते हैं--'भह त॑ तु" 
पायमु दूद्धटटु मुद्धि पहणंतति ।* 


दूसरी विडम्बना --कई कामुक नारियाँ एक वार शीलभ्रष्ट होने के बाद उस साधु को अपने केशों 
की लटें दिखलाती हुई कहती है--“अगर मेरे इन केशों के कारण तुम मेरे साथ रमण करने में लज्जित 
होते हो तो लो, मैं अभी इसी जगह इन केशों को नोंच डालती हूँ ।” (केश लुझ्चन तो उपलक्षण मात्र 
है, कामिनी साधु को वचनवंद्ध करने के लिए कहती है--) मैं ये केश भी उखाड़ डालंगी, और इन 
आभूषणों को भी उतारने में नहीं हिचकूंगी, और भी विदेशगमन, धनोपाजेन आदि कठोर से कठोर 
दुष्कर काम भी मैं तुम्हारे लिए कर लूंगी, सभी कष्टों को सह लूंगी, वशर्ते कि तुम मेरी एक प्रार्थना 
को स्वीकार करो, और मुझे वचन दो तुम मेरे सिवाय अन्य किसी भी स्त्री के साथ विहरण नहीं करोगे 





३ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ११५ पर से 


२७८ घुन्नक्तांग-- चतुर्थ अध्ययन--स्त्रीपरिज्ञे 


मुझे छोड़कर अन्यत्र कहीं नहीं जाओगे । मैं तुम्हारा वियोग क्षणभर भी नहीं सहन कर सकँगी। तुम 
मुझे जो भी आज्ञा दोगे, मैं उसका पालन निःसंकोच करूंगी ।” 


इस प्रकार कामुक नारी भद्र साथु को वचनवद्ध करके विडमस्वित करती है, कामजाल में फंसा 
कर उसका जीवन दुःखित कर देती है इसी विडम्बना को द्योतित करने के लिए सूत्रगाथा २८० द्वारा 
शास्त्रकार कहते हैं--'जद केसियाएं-'नत्नउत्य सए चरिज्जासि । 


तोसरी विडम्बना-स्त्रियाँ अपने प्रति मोहित शील भ्रष्ट साथु को कोमल ललित वचतनों से दुलार 
कर आश्वस्त-विश्वस्त करके वचनवद्ध कर लेती हैं, और जब वे भली-भाँति समझ लेती हैं कि अब यह 
साधु मेरे प्रति पक्का अनुरागी हो गया है, तव वह उस साधु को प्रतिदित नई-नई चीजों की फरमाइश 
करती है, कभी ग्रहोषयोगी, कभी अपने साज-सज्जा श्वृगार की और कभी अपनी सुख सुविधा की 
वस्तु को माँग करती रहती है, अपनी प्रेमिका की नित नई फरमाइशें सुन-सुनकर वह॒ घबरा जाता है, 
तव उसे आठे-दाल का भाव मालूम होता है कि ग्रृहस्थी वस्ताने में या किसी स्त्री के साथ प्रणय सम्बन्ध 
जोड़ने पर कितनी हैरानी होती है ? अर्थाभाव या आथिक संकट के समय कितनी परेशानी भोगनी 
पड़ती है। प्रेमिका द्वारा की गई मांगों को ठुकरा भी नहीं सकता, पूर्ति से इन्कार भी नहीं कर सकता 
बरबस उन माँगों की पूर्ति करते-करते उसकी कमर टूट जाती है, थोड़े-से विषय सुख के वदले कई गुना 
दुःख पल्‍ले पड़ जाता है । यह भयंकर विडम्बना नहीं तो क्‍या है ? 


कामिनियाँ यो एक पर एक फरमाइझ्ेें प्राय: मोहमूढ एवं स्त्रीवशवर्ती भ्रष्ट साधक' से किया करती 
हैं। इन सब फरमाइशोों के अन्त में लाओ-लाओ का संकेत रहता है । अगर वह किसी माँग की पूर्ति नहीं 
करता है तो प्र मिका कभी झिड़कती है, कभी मीठा उलाहना देती है, कभी आँखें दिखाती हैं, तो कभी 
झूठी प्रशंसा करके अपनी माँग पूरी कराती है। ललनासक्त पुरुष को नीचा मुह किये सब कुछ सहना 
पड़ता है । यह कितनी बड़ी विडम्बना है। फिर तो रात-दिन वह तेली के बैल की तरह घर के कार्यों 
में ही जुता रहता है, साधना ताक में रख दी जाती है। इसी तथ्य को शास्त्रकार (सूत्रगाथा २८१ से 
२९२ तक) १२ गाथाओं द्वारा प्रकट करते हैं--'अह॒णं से होती'"“अढु पुत्तदोहलट्ठाए'''।/ ४ 


चौयी विडम्बना-पूर्वोक्त तीनों विडम्बनाओं से यह विडम्बना भयंकर है। इस विडम्बना से 

पीड़ित होने पर शीलभ्रष्ट साधक को छठी का दूध याद आ जाता है। प्रेमिका नारी जब जान लेती है 
कि यह भूतपूर्व साधु अब पूरा गृहस्थी बन गया है, मुझ पर पूर्ण आसक्त है, ओर अब यह घर छोड़कर 
कहीं जा नहीं सकता, तब वह उस पुरुष को मौका देखकर विभिन्न प्रकार की आज्ञा देती है जैसे-- 
(१) जरा मेरे पैरों को महावर आदि से रंग दो, या मेरे पात्रों को रंग दो, (२) इधर आओ, मेरी पीठ 

' में दर्द हो रहा है, जरा इसे मल दो, (३) मेरे वस्त्रों की अच्छी तरह देखभाल करो, इन्हें सुरक्षित स्थान 
में रखो, ताकि चहे, दीमक आदि नष्ट न करें, (४) मुझ से लोच की पीड़ा सही नहीं जाती, अतः नाई 
से वाल कटवा देने होंगे, (५) मैं शौच के लिए बाहर नहीं जा सकती, अतः शौचादि के लिए एक शौचा- 
लय (वर्चोगृह) यहीं खोदकर या खुदवाकर बना दो, (६) पुत्र उत्पन्त होने पर उसे संभालने, रखने और 


४ सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ११५ से ११८ तक 


'द्वितौय उह्े एक : गाथा २७८ से २६५ २७६ 


खिलाने की क्रिया द्वारा कठोर आदेश--या तो अपने लाल को संभालो नहीं तो छोड़ दो, मैं नहीं संभाल 
सकती । (७) स्त्रीमोही पुरुष (प्रिया की आज्ञासे) रात-रात भर जागकर धाय को तरह बालक को छाती 
से चिपकाए रखता है। प्रिया का मन प्रसच्च रखने के लिए निर्लज्ज होकर धोवी की तरह उसके और 
बच्चे के कपड़े धोने पड़ते हैं । 


निष्कर्ष यह है कि अपने पर गाढ अनुरक्त देख कर स्त्री कभी पुत्र के निमित्त से, कभी अन्यान्य 
प्रयोजनों से, कभी अपनी सुख-सुविधा के लिए पुरुष को एक नौकर समझ कर जव-तब आदेश देती 
रहती है और स्त्रीमोही तथा पुत्रपोषक पुरुष महामोहकम के उदय से इहलोक और परलोक के नष्ट 
होने की परवाह न करके स्त्री का आज्ञा-पालक बन कर सभी आज्ञाओं का यथावत्‌ पालन करता है । 
शास्त्रकार इसी तथ्य को स्पष्टतः व्यक्त करते हैं--““आणप्पा हवंति दासा व । 


ऐसे विडस्वनापात्र पुरुष पाँच प्रकार के--शास्त्रकार ने स्त्री वशीभूत पुरुषों की तुलना पाँच तरह से 


की है-(१) दास के समान, (२) मृग के समान, (३) प्रेष्य (नौकर) के समान, (४) पशु के समान 
और (५) सबसे अधम नग्रण्य । 


दास के समान--इसलिए कहा गया कि स्त्रियाँ निःशंक होकर उन्हें गुलाम (दास) की तरह (पूर्व 
गाथाओं में उक्त) निकृष्टकामों में लगाती हैं | मृग के समान-इसलिए क्हा गया कि जैसे जाल में पड़ा 
हुआ मृग परवश हो जाता है वेसे ही कामजाल में पड़ा हुआ स्त्री, वशीभूत पुरुष भी इतना परवश हो 
जाता है कि स्वेच्छा से वह भोजनादि कोई भी क्रिया नहीं कर पाता। ऋ्रीतदास या प्रोष्य के समान-- 
इसलिए कहा गया है कि उसे नोकर की तरह काम में लगाया जाता है। पशु के समान इसलिए कहा 
गया है कि स्त्री-वशीभूत पुरुष भी पशु की तरह करतंव्य-अक॒तंव्य के विवेक से शुन्ध तथा हितप्राप्ति एवं 
अहितत्याग से रहित होते हैं। जसे पशु आहार, निद्रा, भय और मंथुत्र की प्रवृति को ही जीवन का 
'स्वेस्व समझते हैं, वेसे ही स्त्रीवशी भूत पुरुष भी अहनिश भोग प्राप्ति, सुखसुविधाओं की अन्वेषणा काम- 
भोगों के लिए स्त्री की गुलामी, ऊंट की तरह रातदिन तुच्छ सांसारिक कार्यों में जुटे रहने एवं उत्तम 
निरवद्य अनुष्ठानों से दूर रहने के कारण पश्ु-सा ही है। अथवा स्त्रीवशोभृत पुरुष दास, मग, प्रेष्य और 
पशु से भी गया बीता, अधम कौर नगण्य है। वह पुरुष इतना अधम है कि उसके समान कोई नीच नहीं है, 
जिससे उसकी उपमा दी जा सके । अथवा उभयश्नष्ट होने के कारण वह पुरुष किसी भी कोटि में नहीं 
है, कुछ भी नहीं है। अथवा इहलोक-परलोक का सम्पादन करनेवालों में से वह किसी में भी नहीं है । 
इसी बात को शास्त्रकार अभिव्यक्त करते हैं--/दासे मिए ब पेस्से वा पसुभूतेवासे ण वा कहे ।” 


कठिन छाब्दों की व्यास्या- ओए--ओज, द्रव्य से परमाणुवत्‌ अकेला और भाव से रागं-द्व षरहित । 
_तदार-सदा के लिए या कदापि। भोगकामी पुणों विरज्जे्जाननवृत्तिकार के अनुसार यदि मोहोदयबश 
कदाचित्‌ साधु भोगाभिलाषी हो जाऐ तब स्त्री सम्वन्धी भोगों से होने वाले ऐहिक एवं पारलौकिक दुःखों 
का विचार करके पुनः उन स्त्रियों से विरक्त हो जाऐ, चूणिकार के अनुसार भोगकामी पुनः विशेष रूप 
से रक्‍्तगृद्ध हो जाता है। तो पेसंति तहाभूतेहि--मदन रूप कामों में जिसकी मति (बुद्धि या मन) कीं 
'वृत्ति-प्रवृत्ति है, अथवा काम-भोगों में जो अतिप्रवृत्ति है, कामाभिलाषी है। पलिभिदिया>--यह मेरी वात 


५ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ११६ 


श्८० सुश्नकृत्तांग--चतुर्थ अध्ययन--स्त्रीपरिज्ञा 


मान लेता है, अर्थात्‌ भेरे वश में हो गया है, इस प्रकार भलीभाँति जान कर अथवा अपने द्वारा उसके 
लिऐ किये हुऐ कार्यों को गिना कर, उवलड्ो --सत्री जब पुरुष की आक्ृति, चेष्टा इशारे आदि से यह जान 
लेती है कि यह साधु मेरे वशीभूत हो गया है। 'तो पेसंति तहाभूएह तब उसके अभिप्राय को जानने के 
पश्चात नौकर के द्वारा करने योग्य तुच्छ एवं छोटे से छोटे कार्य में नियुक्त करती है अथवा तथाभुत 
कार्यों का अर्थ यह भी है साधुवेष में रहन वाले पुरुष के योग्य कार्यों में प्रवृत्त करती है। चूणिकार 
सम्मत पाठान्तर है 'ततो णं देसेति तहारवेहि' अर्थ होता है वशीभूत हो जाने के बाद तथारूप कार्यों के 
लिए आदेश देती है । पेहाहि-- देखना, प्राप्त करना । वग्गुफलाईं आहराहिति--वल्गु-अच्छे-अच्छे नारियल, 
केला आदि फलों को ले आना । अथवा वग्गफलाईं (पाठान्तर) का 'वाक्फलानि' संस्कृत में रूपान्तर करके 
अर्थ हो सकता है धर्मकथारूप या ज्योतिष व्याकरणादि रूप वाणी (व्याख्यान) से प्राप्त होने वाले 
वस्त्रादि रूप फलों को ले आइए। 'दारूणि सागपागाए'--सागभाजी पकाने के लिए लकड़ियाँ (इन्धन), 
पाठान्तर है. अन्तपाकाय+- चावल आदि, अन्न पकाने के लिए चूणिकार सम्मत पाठान्तर है “भण्णपायाय॑ 
अर्थ उपयु कत ही है । पाताणि मे रपावेहि--मेरे पात्रों को रंग दो रंग-रौगत कर दो; अथवा मेरे पैर 
महावर आदि से रंग दो । कासवर्ग च मे समणुजाणाहि सिर मूडने के लिए काश्यप नाई को आज्ञा दो 
अथवा नाई से बाल कटाने की अनुज्ञा दो, (ताकि मैं अपने लम्बे केशों को कटवा डालूँ।) 'कोसं च सोयमे- 
हाए'--मोक >-पेशाव करने के लिए कोश-भाजन | छुबकुहयं ->>चूणिकार के अनुसार अर्थ है-तुम्बवी णा; 
वृत्तिकार के अनुसार अर्थ है-खुनखुना । वेणुपलासियं-- बंशी या बांसुरी | गुलियं-"-औषध गुटिका- सिद्ध 
गुटिका, जिससे यौवन नष्ट न हो | तिलल मुहरभिलिगजाए--मुख पर अभ्यंगन करने--मलने के लिए ऐसा 
तेल लाएँ, जो मुख की कातन्ति बढाए। वेणुफलाईं सन्निधाणाए--बांस के फलक की बनी हुई पेटी लादें सुफणि 
ज-जिसमें सुखपूर्वक तक्रादि पदार्थ पकाये या गर्म किये जा सकें ऐसा बरतंत-तपेली या बटलोई | घिघुरू 
ग्रीष्म ऋतु में | चंदालगं--देवपूजनत करने के लिए तांबे का छोठा लोठा, जिसे मथुरा में “चन्दालक' 
(चण्डुल) कहते हैं। करगं+- कदक-क रवा पानी रखने का धातु का एक बर्तंत अथवा मद्य का भाजन। 
वच्चघर>-वर्चोग्रह--पाखाना, शौचालय । चूणिकार के अनुसार--वच्चधरगं प्हाणिगा'- वर्चोग्रह का अर्थ 
स्नानिका-स्तानघर । खणाहि-ल्‍वनाओ | सरपादगं+-जिस पर रखकर बाण (शर) फैके जाते हैं, धनुष । 
गोरहगं--तीन वर्ष का बेल, अथवा बलों से खींचा जाने वाला छोटा रथ | सत्मणेराए--श्रामणेरर"-श्रमण 
पुत्र के लिए। घडिग-मिट्टी की छोटी कुलडीया, घड़िया अथवा छोटी-सी गुड़िया । सर्डिडिमयं --ढोल 
आदि के सहित बाजा या झुनझुना । चेलगोलंज-कपड़े की बनी हुई गोल गेंद । कुमारभुताय-- राजकुमार के 
समान अपने कुमार के लिए | 'आवसहूं च जाण भत्त च--वर्षाकाल में निवास करने योग्य मकान (आवास) 
और चावल आदि भोजन का प्रवन्ध कर लो। चूणिकार के अनुसार पाठान्तर है--“भावसथं जाणाहिं 
भत्ता ।” अर्थात्‌ -हे स्वामी (पत्तिदेव) ! वर्षाकाल सुख बिताने योग्य मकान के प्रबन्ध का ध्यान 
रखना । “पाउल्लाईं संकमह्ठाए >-वृत्तिकार के अनुसार-मूंज की बनी हुई या काष्ट की बनी हुई पादुका- 
खडाऊ, इधर-उधर घूमने के लिए लाओ, चूणिकार के अनुसार---कट्ठप्राउगाओ+--काप्ठ-पादुका । बाणप्पा 
ह॒षंति दास्ता वा'->खरीदे हुए दास की तरह ऐसे पुरुषों पर स्त्रियों द्वारा आज्ञा की जाती है। संद्वेति 
धाही बान्‍त्धाय की तरह बच्चे को गोद में रखते हैं । चुणिकार के अनुसार पाठान्तर हैं--पण्णवेंति धाव इवा 
+-अथे होता है-रोते हुए बच्चे को धाय की तरह अनेक प्रकार के मधुर आलापों से समझा-वुझाकर 
रखते (चप करते) हैं। सहिरासणा बि ते संतान्‍-मन में अत्यन्त लज्जित होते हए भी वे, लज्जा को छोड़कर 


द्वितीय उद्देशक ) गाया २७८ से २६५ १८१ 


स्‍त्री के मन को प्रसन्‍त रखने हेतु स्त्री वचनानुसार सबसे नीच (हलका) काम भी कर लेते हैं। हंसा घा-5 
धोबियों की तरह । 'भोगत्याए जेअभियावन्ना--काम भोगों के लिए ऐहिक-पारलौकिक दु:खों का विचार 
किये बिना भोगों के अभिमुख--अनुकूल सावद्य अनुष्ठानों में प्रवृत्त। चूणिकार सम्मत पाठान्तर है-- 
भोगत्योए इत्यियोमि आवण्णा' अर्थ होता है--काम भोगों की प्राप्ति के लिए स्त्रियों में अत्यासक्त ।* 


झाप्सस्तंछहार-- 


२९६. एये खु तासु विण्णप्पं, संथवं संवासं च चएज्जा । 
तज्जातिया इमे कासा, वज्जकरा य एक्मक्खाता ॥ १६ भर 


२८७. एवं भयं ण सेयाए, इति से अप्पगं निरु भित्ता । 
णो ईत्यि णो पसु भिक्‍खू, णो सयपाणिणा णिलिज्जेज्जा ॥ २० ॥ 


२६८५- सुविसुद्धलेस्से मेधावी, परकिरियं च वज्जए णाणी । 
सणसा वयसा कायेणं, सव्वफाससहे अणगारे ॥ २१॥ 


२६९. इच्चेंवमाहु से बोरे, धृुत्रए धुयमोहे से भिवखू । 
तम्हा अज्झत्यविसुद्ध , सुविमुक्के आमोकक्‍्खाए परिव्वएज्जासि ॥ २२॥ त्ति बेमि। 


0 इत्थीपरिण्णा चउत्थमज्ञयणं समत्त' | 


२४६: उनके (स्त्रियों के) विषय में इस प्रकार की बातें बताई गई हैं, (इसलिए) साधु स्त्रियों के 
साथ संस्तव (संसर्गं->अतिपरिचय) एवं संवास (सहवास) का त्याग करे। स्त्रीसंसर्ग से उत्पन्न होने वाले 
ये काम-भोग पापकारक या वज्जवत्‌ पापकर्म से आत्मा को भारी करने वाले हैं, ऐसा तीथ्थकरों ने 
कहा है। 

२६७. स्त्री संसेर्ग करने से जो (पूर्वोक्त) भय खतरे पैदा होते हैं, वे कल्याणकारी (श्रेयस्कर) नहीं 
होते । यह जानकर साधु स्त्रीसंसर्ग को रोककर स्त्री और पशु से युक्‍त स्थान में निवास त करे न ही 
इन्हें अपने हाथ से स्पश करे, अथवा अपने हाथ से अपने गुप्तेन्द्रिय का पीड़न न करे। 

र८. विशुद्ध लेश्या (चित्त की परिणति) वाला मेधावी-मर्यादा में स्थित ज्ञानी साधु मन, 
वेचन और कायो से परक्रिया (स्त्री आदि से सम्बन्धित विषयोपभोगादि पर-सम्बन्धी क्रिया, अथवा 

स्‍त्री आदि पर व्यक्ति से अपने पेर दबवाता, घुलाना आदि क्रिया) का त्याग करे। (वास्तव में,) जो 
समस्त (स्त्री, शीतोष्ण, दंशंभशक आदि परीषहों के) स्पर्शों को सहन करता है, वही अनगार है। 

. २६६. जिसने स्त्री आदि संगजनित रज यानी कर्मो को दूर कर दिया था, जिसने मोह (राग-हे ष) 
को पराजित कर दिया था, उन वीर प्रथ्ु ने ही यह (पूर्वोक्त स्त्री परिज्ञा सम्बन्धी तथ्य) कहा है ॥ इस- 


७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक दृत्ति पत्रांक ११५ से ११६ तक 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ५० से ५३ तक 


२८९ सूत्रकृतांग--घतुर्थ अध्ययन्--स्त्रीपरिज्ञा 


लिए विशुद्धात्मा (सुविशुद्धचेता) (स्त्रीसंसर्ग से) अच्छी तरह विमृक्त वह भिक्षु मोक्षपर्यन्त (संयमालुष्ठान 
में) में प्रवत्त--उद्यत रहे | -ऐसा मैं कहता हूँ। पे 


विवेचन--स्त्रीसंग से विमुक्त रहने का उपदेश--स्त्रीपरिज्ञा--अध्ययन का उपसंहार करते हुए 
शास्त्रकार ने चार गाथाओं (सु० गा० २९६ से २९६ तक) द्वारा ज्परिज्ञा से पूर्वोक्त गाथाओं में कथित 
सत्रीसंग से होने वाले अनर्थों को जानकर प्रत्याख्यानपरिज्ञा से उसका सर्वथा त्याग करने का- उपदेश 
द्विया है। हक 


स्त्रीसंग-त्याग क्यों, कँसे और कौन करें ?- प्रस्तुत चतु:सृत्री में स्त्रीसंगत्याग के तीन पहलू हैं--(१) 
साधु स्त्रीसंगत्याग क्‍यों करें ? (२) कँसे किस-किस तरीके से करें ? और (३) स्व्री-संगत्यागी कितत 
विशेषताओं से युक्त हो ? । 

क्यों करें ? समाधाव- साधु के लिए स्त्रीसंग परित्याग का प्रथम समाधान यह है कि प्रथम उद्ं शक 
एवं द्वितीय उद्दे शक की पूर्वंगाथाओं में स्त्लीसंग से होने वाले अनर्थों, पापकर्म के गाढ़ वन्धरनों, शीलअरष्ट 
साधक की अवदशाओं एवं विभिन्‍न विडम्बनाओं को देखते हुए साधु को स्व्रीसंग तथा स्व्रीसंवास से दूर 
रहना अत्यावश्यक है। जैसा कि सूत्रगाथा २६६ के पूर्वाद्धं में कहा गया है-- 'एवं खु तासु विष्णप्पं संथवं 
संवार्स व चएज्जा । . - 

दूसरा समाधान-स्त्रीसंसगं इसलिए.वर्जनीय है कि त्ीर्थंकरों गणधरों आदि ने स्त्रीसंसर्ग से उत्पन्न 
होने वाले तज्जातीय जितने भी कामभोग हैं, उन्हें पापकर्म को पैदा करने वाले या वज्ञ के समान पाप- 
कर्मों से आत्मा को भारी करते वाले बताए हैं । उत्तराध्ययन सूत्र (अ० १४१३) में भगवांन्‌ महावीर ने 
कहा है-- । कि 
४ ४ “खणमित्त सुक्खा, बहुकाल दुक्खा पगामदुब्खा अणिगामसुक्खा। 
संसारमोक्खस्स विपक्खभूया खाणी अणत्थाण उ कामभोगा।” पा 
, ». काम-भोग क्षणमात्र सुख देने वाले हैं चिरकाल तक दुःख । वे अत्यन्त दुःखकारक और अल्प सुख- 
दायी होते हैं, संसार से मुक्ति के विपक्षीभृत कामभोग अनर्थों की खान है | मर 

. तीसरा समाधान--पूर्वगाथाओं के अनुसार स्त्रियों द्वारा कामजाल में फंसाने की प्रार्थना, अनुनय, 
भायाचारं आदि विविध तरीके तथा उनके साथ किया जाने वाला विभिन्न प्रकार का संसर्ग-संवास भर्य- 
कारक है--खतरनाक है, वह साधु के संयम को खतरे में डाल देता है, इसलिए साधु के लिए वह कथमि 
श्रेयस्कर-कल्याणकर नहीं है, इस कारण स्त्रीसंग सवेथा त्याज्य है। इसे ही शास्त्रकार सूत्रगाथा- २६७ के 
प्रथम चरण में कहते हैं-'एयं भय॑ ण सेयाए ।! | ८ इक 
_ चौया समाधान--वीर प्रभु ने स्त्रीसंसग को महामोहकमवन्ध का तथा अन्य कर्मों का क 

और स्वयं स्त्रीसंसर्गजनित कर्मरज से मुक्त वन्ते, तथा राग-द्वे ष-मोह-चिजयी हुए | इसीलिए स्त्रीपरिज्ञा- 
अध्ययन में जो बातें कही गई हैं, वे सब विश्वहितंकर शासनेश श्रमण भगवान्‌ महावीर ने विशेष र्प से 
साधकों के लिए कही हैं| वे श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी के संघ (तीर्थ) के सभी साधु-साध्वियी के 
लिए लागू होती हैं । अतः भगवान्‌ महावीर द्वारा रत्नीसंगत्योग ब्रह्मचर्यमहात्रती साध के लिए समादिष्द 


करण मात्रा 


द्वितीय उहदे शक + गाथा २६६ से २६६ शत 
होने से तेदनुसार चलना अनिवाय है। सू० गा० २६६ में शास्त्रकार कहते हैं--/इच्चेबमाहु से बीरे धूतरए 
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कुछ प्रेरणाएँ--इसके पदचात्‌ स्त्वीसंगत्याग का दूसरा पहलू है--साधु स्त्रीसंगत्याग केसे या किस 
तरीके से करे ? वैसे तो इस अध्ययन के प्रथम उहँ शक में, तथा द्वितीय उद्दे शक की पूर्वगाथाओं में यत्र- 
तत्र स्त्नीसंगत्याग की प्रेरणा दी गई है, फिर भी परमहितेषी शास्त्रकार ने पुनः इसके लिए कुछ प्रे रणाएँ 
अध्ययन के उपसंहार में दी हैं । 


प्रथम प्रेरणा--उपसगंपरिज्ञा अध्ययन में स्त्रीसंसगग, स्त्रीपरिचय, स्त्रीसहवास तथा स्त्री-मोह से 
जो-जो अनर्थ परम्पराएँ बताई गई हैं, उन्हें ध्यान में रखकर आत्महितैषी साधु स्त्रीसंस्तव, (संसर्ग) स्त्री- 
संवास (सहनिवास) आदि का त्याग करे। सू० गा० २६६ में 'संथवं संवासं च चएज्जा' इस पंक्ति द्वारा 
स्पष्टतः स्त्रीसंगत्यागर की प्रे रणा दी गई हैं। 


| हितोय प्रेरणा-स्त्रीसंसर्गजनित अनेक खतरों में से कोई भी ,खतरा पैदा होते ही साधु तुरन्त अपने 
आपको उससे रोके | बिजली का करेन्‍ट छू जाते ही जैसे मनुष्य सावधान होकर फौरत दूर हट जाता है, 
उसका पुनः स्पर्श नहीं करता, बसे ही स्त्रीसंगजनित (प्रथम उहंशक में वर्णित) कोई भी उपद्रव-उपसर्ग 
पैदा होता दीखे कि साधक उसे खतरनाक (भयकारक) एवं आत्मविनाशकारी समझकर तुरन्त सावधान 
हो जाए, उससे दूर हट जाए, अपने-आपको उसमें पड़ने से रोक ले और संयमपथ में स्थापित करे। 
उसका स्पर्श बिलकुल न करे। शास्त्रकार ने इन शब्दों में प्र रणा दी है--इति से अप्प्ं निदभित्ता ।” 


तृतीय प्रेरणा- स्त्रीसंगपरित्याग के सन्दर्भ में तृतीय प्रेरणा सू० गा० २९७ के उत्तराद्ध द्वारा दी 
गई है--णो इरपत्थ, णो पसु' भिवखू, णो सयपाणिणा णिलिज्जेज्जा ।' इस पंक्ति में णिलिज्जेजा (निलीयेत) इस 
एक ही क्रिया के चार अथे फलित होने से स्त्रीसंगत्याग के सन्दर्भ में क्रमशः चार प्र रणाएँ निहित हैं-- 
(१) भिक्षु स्त्री और पशु को अपने निवास स्थान में आश्रय न दे, (२) स्त्री और पशु से युक्त संवास का 
आश्रय न ले, क्योंकि साधु के लिए शास्त्र में स्त्नी-पशु-तपुसक-वजित शयनासन एवं स्थान हो विहित है, 
(३) साधु स्त्री और पशु का स्पश या आश्लेष भी अपने हाथ से न करे, और (४) साधु स्त्री या पशु के 


साथ मैथुन सेवन की कल्पना करके अपने हाथ से स्वगुप्लेन्द्रिय का सम्बाधन (पीड़न या मर्देन) ते करे-- 
हस्तमैथुन न करे | 


चोथो प्रेरणा--स्त्नी संसगें--त्याग के सिलसिले में शास्त्रकार चौथी प्रेरणा सू० गा० रद के द्वितीय 
चरण द्वारा देते हैं--'परक्षिरियं च चज्जए णाणी । अर्थात्‌-ज्ञानी साधु प्रक्रिया का त्याग करे। प्रस्तुत 
सन्दर्भ सें प्रक्षिया के लगभग चार अर्थ प्रतीत होते हैं--(१) आत्मभावों से अन्य परभावों-अनात्मभावों 
की क्रिया, अथवा आत्महित में वाधक क्रिया, परक्निया है, (२) स्त्री आदि आत्मग्रुण बाधक (पर) पदाथ्थे 
के लिए जो क्रिया की जाती है, अर्थात्‌-विषयोपभोग द्वारा (देकर) जो परोपकार किया जाता है, 


: ् (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक ११६ 


३५४ सुत्रछृतांग--चतुर्थ अध्ययन--स्त्रीपरिज्ञा 
वह भी परक्रिया है विषयभोग की सामग्री देकर दूसरे की सहायत्रा करना भी परक्रिया है, 


और (४) दूसरे से-ग्रहस्थ नर-नारी से अपने पैर आदि दबवाना, पैर धुलाना आदि सेवा लेना'भी 
परक्विया है । 


स्त्रीसंगपरित्याग के सन्दर्भ में उपयु क्त चारों अर्थों की छाया में काम-विकार-सेवन की दृष्टि से 
परक्रिया का मन-वचन-काया से सर्वथा त्याग करे, यही इस प्र रणा का आशय है। 


तात्पय यह है कि औदारिक एवं दिव्य कामभोगरूप परक्रिया के लिए वस्तुतत्त्व ज्ञानी साधु मन से 
भी विचार न करे, दूसरे को भी मन्त से परक्रिया के लिए प्रेरित न करे, ऐसा (परक्रिया का). विचार 
करने को मन से भी अच्छा न समझे । इसी प्रकार वचन और काया से भी इस प्रकार की परक्रिया. का 
त्याग तीन करण से समझ लेता चाहिए। इस प्रकार औदारिक कामसोगरूप परक्विया त्याय के ६ भेद्र 
हुए, वैसे ही दिव्य (वेक्रिय) कामभोगरूप परक्रिया त्याग के भी € भेद होते हैं । यों१5. प्रकार की. परक्तिया 
(अन्नद्याचये-मैथुनसेवनरूप) का साधु त्याग करे, और १८ श्रकार से ब्रह्मचर्यत्रत को सुरक्षित रखे ।* 


अथवा परक्रियात्याग का अर्थ दशविध ब्रह्मचय समाधि स्थान. भंग करने. वाली स्त्री-संगरूप: उपसर्ग 
की कारणभूत्र अन्नह्मचय॑वरद्ध क १० प्रकार की क्रियाओं का त्याग भी: हो सकता: है । वे दस अन्नह्मत्र्यवद्धंक 
प्रक्तियाएँ: ये हैं-- 

(१) निम्न न्थ ब्रह्मचारी स्त्री-पशु-तपुसक संसक्त शयनासन या स्थानः का सेवन- करे । 

(२) स्त्रियों के श्चुगार, विलास आदि की कामवद्धक विकथा करे | 


(३) स्त्रियों के साथ. एक आसन या शय्या पर बैठे या स्त्रियाँ जिस आसन या स्थानादि पर बेठी 
हों, उस-प्र तुरन्त ही बैठे । स्त्रियों के साथ अतिसंसर्ग, अतिसंभाषण करे । 


(४) स्त्रियों की मनोहर, मनोरम इन्द्रियों या अंगोपांगों को कामविकार की. हृष्टि से देखे, दकदकी 
लगाए निरीक्षण करे । 


(५) दीवार, कपड़े के पर्दे, या भींत के पीछे होने वाले स्त्रियों के नत्य, गीत, क्रत्दनः विलाप, रुदत 
हास्य, विलास आदि शब्दों को सुने । 

(६) स्त्रियों के साथ पूर्वरत, पूर्वक्रीडि तु कामभोगों का स्मरण करे । 

(७) सरस, स्निम्ध एवं स्वादिष्ट कामवद्ध क आहार करे | 

(८) अतिमान्ना में आहार-पानी करे । 

(६) शरीर का ःइगार करे, मंडन-विभूषा करे। 





&£ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक ११६, ११२० 
(ख) देखिये आचा० श्रुत० १३ वाँ अध्ययन परक्रियासप्तक आचा० विवेचन पृ० ३४४-सू० ६६० से ७२६ तक | 


द्वितीय उद्दे शक : गाया २६६ से २६६ श्पप 


(१०) मनोज्ञ शब्द रूप, रस, गन्ध और स्पशे का आसक्तिपूर्वक सेवन-उपभोग करे ।*” 


निष्कर्ष यह है, इत दस प्रकार की ब्रह्मचयेबाधक परक्रियाओं का सर्वथा परित्याग करने की प्रे रणा 
भी शास्त्रकार का आशय हो सकता है। 


पाठान्तर और कठिन शब्दों की व्याख्या-णिलिज्मेज्जा--वृत्तिकार के अनुसार--निलीपेत--लीन-आश्रित 
-संसक्त हो, आश्रय ले या आरलेष करे, सम्बाधन (पीड़न या मर्दन) करे, या स्त्री आदि का स्पर्श करे ।११ 
चुणिकार केअनुसार--णिज्लेज्ज॑ ति हत्यकस्मं न कुर्यात्‌ । निलंजन नाम स्पर्श करणं अधवा स्वेन पाणिना त॑ प्रदेश- 
सपि न लीयते । अर्थात्‌-ण णिलेज्ज का अर्थ है--हस्तकर्म न करे अथवा निलंजन कहते हैं-स्पर्श करने को। 
(स्त्री आदि का स्पशे न करे) अथवा अपने हाथ से उस गुह्मप्रदेश का पीड़न (मर्दन) न करे । से भिवखू-- 


भिक्षु, चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-सभिक्खू। अर्थ किया है--'सोभणो भिवख सप्तिक्खू' अर्थात्‌-अच्छाभ 
भिक्ष॒।४ 


द्वितीय उद्देशक समाप्त 
॥ स्त्री परिज्ञा : चतुर्थ अध्ययन सस्पुर्ण |। 


१० आलुओ थीजगाइण्णो, थीकहायः मणोरमा. | 
संथवो चेव नारीणं, तासि इंदियदरिसणं:॥११॥ 
कुइय. रुइयं गीय॑- हासि.यं भुत्ताऊसियाणि य। 


पणीय' भत्तपाणं च अइमारय॑ पराणभोयणं ॥१२॥ ड़ 
गत्तभूसणमिट्ठ च कामभोगा य दुज्जया । 
नरस्सत्तगवेसिस्सं विसं तालउडं जहा ॥१३॥ -- उत्तरा० अ० १६ 


११ सु० कृ? शीलांक वृत्ति पत्नांक १२० 


न्रक-विश्वक्तित : पंचस अध्यकषत्त 


प्राथमिक 


६ सूत्रक्ृतांग सूत्र (प्र० श्रु०)) के पंचम अध्ययन का नाम निरयविभ्क्ति अथवा नरक्षविभक्ति है |" 


[) कमे-सिद्धान्त के अनुसार जो जीव हिंसा, असत्य, चोरी, कुशीलसेवन, महापरिग्रह, महारम्भ, 
पंचेन्द्रियजीवह॒त्या, मांसाहार आदि पापकर्म करता रहा है, उससे भारी पापकर्मों का बन्ध होता 
है, तथा उस पापकर्मबन्ध का फल भोगने हेतु नरक (नरक-गति) में जन्म लेना पड़ता है । और 
यह सर्वज्ञ जिनेद्धों द्वारा प्ररूपित आगमों से सिद्ध है। 


(.) वैदिक, बौद्ध और जैन, तीनों परम्पराओं में नरक के महादुःखों का वर्णन है। योगदर्शन -के 
व्यासभाष्य में ६ महानरकों का वर्णन है । भागवतपुराण में २७ नरक गिनाए गए हैं । बौद्ध- 
परम्परा के पिटकग्रन्थ सुत्ततिपात के कोकालियसुत्त में नरकों का वर्णन है। अभिधरमंकोषः के 
तृतीयकोश स्थान के प्रारम्भ में ८ नरकों का उल्लेख है| इन सब स्थलों को देखने से प्रतीत होता 
है--नरकविषयक मान्यता सभी आस्तिक दर्शनों में अति प्राचीन काल से चली आ रही है, और 
भारतीय धर्मों की तीनों शाखाओं में नरक-वर्णन एक-दूसरे से काफी मिलता-जुलता है। उनकी 
शब्दावली भी बहुत कुछ समान है ।* 


(] यों तो नरक एक क्षेत्रविशेष (गति) का नाम है, जहाँ जोव अपने दुष्कर्मों का फल भोगने के लिए 
जाता है, स्थिति पूर्ण होने तक रहता है। अथवा घोर वेदना के मारे जहाँ जीव चिल्लाता है 
सहायता के लिए एक-दूसरे को सम्बोधित करके बुलाता है, वह नरक है | अथवा घोर पापकर्मी 
जीवों को जहां दुर्लघ्य रूप से बुला लिया जाता है, वह नरक है ।* 


१ वृत्तिकार के अनुसार इस अध्ययन का नाम 'नरकविभक्ति' है । 
२ सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ५७२ 
३ जैनसाहित्य का बृहद्‌ इतिहास भा० १ पूृ० १४६ 
४ सूत्रकृतांग अमरसुखबोधिनी व्याख्या पृ० ५७४ में देखिये नरक की परिभाषा 
(भ) नरान्‌ कायन्ति शब्दयन्ति, योग्यताया अनतिक्रमेणा&कारयन्ति जस्तून्‌ स्व-स्व स्थाने इति नरकाः । 


प्रायिक र्ष७छ 


' [] 


[] 


नरक का पर्यायवाची 'निरय' शब्द है, जिसका अर्थ होता है-सातावेदनीयादि शुभ या इष्टफल 
जिसमें से निकल गए हैं, वह निरय है ।* 


नियु क्तिकार ने निक्षेप की दृष्टि से नरक के ६ अर्थ किये हैं-'नामनरक' और 'स्थापनानरक' 
सुगम हैं । द्रव्यनरक के मुख्य दो भेद--आगमत:, नो आगमतः । जो नरक को जानता है, किन्तु 
उसमें उपयोग नहीं रखता, वह आगमत:ः द्रव्यनरक है । नो आगमत:ः द्रव्यनरक (जञ्ञशरी र-भव्य- 
शरीर-तद्व्यतिरिक्तरूप) वे जीव हैं जो इसी लोक में मनुष्य या तियंञ्च के भव में अशुभ कर्म 
करने के कारण अशुभ हैं, या बंदीयूहों; बन्धनों या अशुभ, अनिष्ठ क्षेत्रों में परिवारों में नरक-सा 
कष्ट पाते हैं, अथवा द्रव्य और नोकमंद्रव्य के भेद से द्रव्यन रक दो प्रकार का है। जिनके द्वारा 
नरक वेदनीय कर्म बंधे जा चुके हैं, वे एकभविक, वद्धायुष्क और अभिमुखनामगोत्र (कर्म) की 
दृष्टि से द्रव्य नरक है, तोकमंद्रव्य की दृष्टि से 'द्रव्यमरक' इसी लोक में अशुभ शब्द, रूप, रस, 
गन्ध, और स्पश हैं। नारकों के रहने के प४ लाख स्थान 'क्षेत्रनरक' है। जिस नरक की जितनी 
स्थिति है, वह 'कालनरक' है। नरकयोग्य कर्म का उदय या नरकायु का भोग "भावनरक' है। 
अथवा नरक में स्थित जीव या नरकायु के उदय से उत्पन्न असातावेदनीयादि कर्मोदय वाले जीव 
की 'भावनरफ' कहे जा सकते हैं । 


प्रस्तुत अध्ययन में क्षेत्रतरक, कालनरक और भावनरक की दृष्टि से निरूपण किया गया है ।* 


विभक्ति कहते हैं--विभाग यानी स्थान को | इस हृष्टि से नरक (निरय) विभक्ति' का अर्थ हुआ 
वह अध्ययन, जिसमें नरक के विभिन्न विभागों-स्थानों के क्षेत्रीय दुःखों, पारस्परिक ढःखों तथा 
परमाधाभिक असुरक्ृत दुःखों का वर्णन हो । तात्परय यह है कि हिंसा आदि भयंकर पापकर्म करने 
वाले जीवों का विभिन्न नरकावासों में जन्म लेकर भयंकर शब्द-रूप-रस-गन्ध-स्परशकृत क्षेत्रीय 
दुःखों के अतिरिक्त पारस्परिक एवं परमाधामिकक्ृत कैसे-कैसे घोर दुःख सहने पड़ते हैं? इन 
अनिष्ट विषयों से नारकों को कैसी वेदना का अनुभव होता है ? उनके मन पर क्या-क्या प्रति- 
क्रियाएँ होती हैं, इत सबका सस्पूर्ण वर्गणत :न्रकविभक्ति' अध्ययन के दोनों उद्दे शकों में है । 
प्रथम उद्द शक में २७ और द्वितीय उह्दं शक में २५ गाथाएँ हैं ।* 


स्थानांग सूत्र में वरकगति के चार ओर तत्त्वार्थ सूत्र में नरकायु के दो मुख्य कारणों का उल्लेख 
है। तथा जो लोग पापी हैं--हिंसक, असत्यभाषी, चोर, लुटेरे, महारम्भी-महापरिग्रही हैं, असदा- 
चारी-व्यभिचारी हैं, उन्हें इन नरकावासों में अवश्य जन्म लेना पड़ता है।अतः धीर साधक 
न्रकगति या नर॒कायुबन्धन के इन कारणों और उनके फलस्वरूप प्राप्त होने वाले दारुण दुःखों 


५ निर्गतमय शू्‌भमस्मादिति निरयः, अथवा निर्गंतमिष्टफलं सातावेदनीयादि रूप॑ येभ्यस्ते निरया: | 
६ सूत्र कृतांग नियक्ति गा० ६४-६५ ' ह 
७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १२२ 


(ख) जैन साहित्य का बृहद्‌ इतिहास भा०१ पृ० १४६ 


श्ध८ 


सुत्रकृतांग--पंचम अध्ययन--नरकविधक्ति 


को सुन-समझंकर इनसे बचे, हिंसादि पापों में प्रवत्त न हो, और स्व-पेर कल्याणरूप संयमसाधना 
में अह॒निश संलग्त रहे, यही इस अध्ययन का उहश्य है ।5 


नरकविभक्ति' का एक अर्थ यह भी है-नरक के प्रकार, भुमियाँ उनकी लम्बाई-चौड़ाई-मोटाई 
आदि विभिन्न नारकों की स्थिति, लेश्या, नरकों के विधिध दुःख, दुःखप्रदाता नरकपाल आदि 
समस्त विषयों का विभाग रूप से जिस अध्ययन में निरूपण हो। 


नरक सात हैं--रत्नप्रभा, शर्केराप्रभा, बालुकाप्रभा, पंकप्रभा, धृमप्रभा, तमःप्रभा, महांतमं:प्रभा । 
इनके सात रुढ़िगत नाम गोत्र हैं--घम्मा, बंशा, शैला, अँजना, अरिंष्टो, मंघा और मांघवती । ये 
ही सात नरकभूमियाँ हैं, जो एक-दूसरी के नीचे असंख्य योजनों के अन्तर पंर घनोदेधि, घनवात, 
तनुवात और आकाश के आधार पर स्थित हैं । वे नरकभूमियाँ क्रमशः ३० लाख, २४ लाख, 
१५ लाख, १० लाख, पाँच कम एक लाख और पाँच आंवासी में विभक्ते हैं। 


नरकवासियों की उत्कष्ठ स्थिति-नरक में क्रमशः १, ३, ७, १०, १७, २२ और ३३ सागरोपमकाल 
की स्थिति है। 


नारकों की आइत्ति-प्रकृति-नारक जीवों की लेब्या, परिणाम, आकृति अंशुभतर होती है, उनकी 

वेदना असह्यतर होती है, उनमें विक्रियाशक्ति होती हैं जिससे शरीर के छोटे-बड़े विविध रूप 

बना सकते हैं। -: 

नरक में प्राप्त होने वाले विविध दुःखं--मुरेयतया तौन प्रकारे के हैं--(१) परस्परकृंत। (२) क्षेत्र- 
जन्य और (३) परमाधाभिककुँत ।* 

नारकों को दुःख देने वाले परमाधाभिक असुर--नरकपाल १६५ प्रकार के हैं-(१) अम्ब, (२) अर्म्बषि, 

(३) श्याम, (४) सबल, (५) रौद्र, (६) उपरुद्र, (७) काल, (5) महाकाल, (६) असिपत्र, (१०) 

धनुष, (११) कुम्भ, (१२) बालु, (१३) वेतरणी, (१४) खंरस्वर और (१५) महाघोष | यै असुर 

स्वभाव से बड़े क्र होते हैं। ये नारकों को पूर्वकृत पांपकर्म याद दिलाकर उन्हें विविध प्रकार 

से भयंकर यातना देते हैं । | प 

सूत्रगाथा ३०० से प्रारम्भ होकर ३५१ सूत्रगाथा पर पंचम अध्ययन समाप्त होता है । 


८ (क) महारंभेण महापरिग्गहेण पंचेन्दियवहेणं कुणिमाहारेणं--स्था८४ , 


छः 


(ख) वह्दारम्भ परिग्रहत्वं च नारकस्यायुष:' --तत्त्वार्थ अ०३० 
(क) सूत्रकर० नियुक्ति गा० ६८ से झ४ तक 
(ख) सूत्रक० शी० वृत्ति पत्रांक १२३ से १२५ तक 


पंचम अज्ञयणं--णिरयविभरत्ती' 
पढ़सो उद्देसओ 


क््र॒व्क जिज्लास्ता ओर, स्तंध्षतिएत्त स्तस्ताव्याल- 


३००. पुच्छिस्स हूं केवलियं महेंसि, कहं$भितावा णरगा पुरत्पा । 
अजाणतो मे मुणि बृहि जाण॑, कहं णु बाला णरग उर्बेति ॥ १॥ 


३०१. एवं मए पुदुठे महाणुभागे, इणमब्बवी कासवे आसुपण्णे । 
पवेदइस्सं दुहमद्‌ठदुग्गं, आदीणियं दुक्कडियं पुरत्था ॥। २ ।। 


३०२. जे केइ बाला इह जीवियद्ठी, पावाईं कम्माईं करंति रुद्दा । 
ते घोररुषे तिमिसंधयारे, तिव्वाभितावे नरए पडंति ॥ ३॥। 


३०३. तिव्वं तसे पाणिणो थावरे य, जे हिसती आयसुहं पड़ुच्चा । 
जे लूसए होति अदत्तहारी, ण सिक्‍्खती सेयवियस्स किचि || ४ || 


३०४. पागब्भि पाणे बहुणं तिवातों, अणिव्वुडे घातमुबेति बाले । 
णिहो णिसं गच्छति अंतकाले, अहो सिरं कट॒ठु उवेति दुग्ग॑ ॥॥ ५ ॥ 


३००. (श्री सुधर्मा स्वामी कहते हैं-) मैंने पहले केवलज्ञानी महर्षि महावीर स्वामी से 
पूछा था कि नरक किस प्रकार की पीड़ा (अभिताप) से युक्त हैं ? हे मुने ! आप इसे जानते हैं, (अतः) 
मुझ अज्ञात (न जानने वाले) को कहिये, (कि) मूढ़ अज्ञानी जीव किस कारण से नरक पाते हैं ? 


३०१. इस प्रकार मेरे (श्री सुधर्मा स्वामी के) छारा पूछे जाने पर महानुभाव (महाप्रभावक) 
काइयपगोत्रीय आशुप्रज्ञ (समस्त वस्तुओं में सदा शीघ्र उपयोग रखने वाले) भगवान महावीर ने कहा 
कि यह (नरक) दुःखहेतुक या दुःखरूप (दुःखदायक) एवं दुर्ग (विषम, गहन अथवा असर्वज्ञों द्वारा दुविज्ञेय) 
है। वह अत्यन्त दीन जीवों का निवासस्थान है, वह दुण्कृतिक (दुष्कम--पाप करने वालों या पाप का 
फल भोगने वालों से भरा) है । यह आगे चलकर मैं बताऊंगा | 


३०२. इस लोक में जो कई रौद्र, प्राणियों में हिंसादि घोर कर्म से भय उत्पन्न करने वाले जो 


२९० सुत्नकृतांग--पंचम अध्यपन- नरक विभवित 


अज्ञानी जीव अपने जीवन के लिए हिंसा दि पापकर्म करते हैं, वे घोर रूप वाले, घोर अन्धकार से युक्त 
तीत्रतम ताप (गर्मी) वाले नरक में गिरते हैं । | 


३०३-३०४. जो जीव अपने विषयसुख के निमित्त त्रस और स्थावर प्राणियों की तीज्र रूप से हिसा 
करता है, जो (लूषक) अनेक उपायों से प्राणियों का उपमर्दन करता है, तथा अदत्तहारी (बिना दिये 
परवस्तु का हरण कर लेता) है, एवं (आत्महितैषियों द्वारा) सेवनीय (या श्रेयस्कर) संयम का थोड़ा-सा 
भी अभ्यास (सेवन) नहीं करता, जो पुरुष पाप करने में धृष्ट है, अनेक प्रार्णियों का घात करता है, 
जिसकी क्रोधादिकषायार्नि कभी बुझती नहीं, वह अज्ञानी जीव अन्तकाल (मृत्यु के समय) में नीचे घोर 
अन्धकार (अन्धकारमय नरक) में चला जाता है, (और वहाँ) सिर नीचा किये (करके) वह कठोर पीड़ा- 
स्थान को प्राप्त करता है। 


विवेचन--नरक के सम्बन्ध में स्वयं उद्भावित जिज्ञासा-प्रस्तुत पाँच सूब्रगाथाओं (३०० से ३०४ तक) 
में से प्रथम सूत्रगाथा में श्री सुधर्मास्वामी द्वारा नरक सम्बन्धी स्वयं उद्भूत जिज्ञासा है और अवशि/्ट 
चार गाथाओं में द्वितीय जिज्ञासा का समाधान अंकित किया गया है । 


जिज्ञासा : नरक के सम्बन्ध में-- पंचम गणघर श्री सुधर्मा स्वामी ने नरक के सम्बन्ध में अपने अनु- 
भव श्री जम्बूस्वामी आदि को बताते हुए कहा कि मैंने केवलञ्ञानी महर्षि भगवान्‌: महावीर के समक्ष 
अपनी जिज्ञासा प्रस्तुत की थी--“भगवन्‌ ! मैं तरक और वहाँ होने वाले तीन संतापों और यातनाओं से 
अनभिन्ञ हूँ । आप सर्वज्ञ हैं। आपसे त्रिकाल-तिलोक की कोई भी बात छिपी नहीं है। आपको अनुकूल- 
प्रतिकूल अनेक उपसर्गों को सहन करने का अनुभव है। आप समस्त जीवों की गति-आगत्ति, क्रिया-प्रति- 
क्रिया, वृत्ति-प्रवृत्ति आदि को भलीभाँति जानते हैं। अतः आप यह बताने की कृपा करें कि (१) नरक 
केसी-कंसी पीड़ाओं से भरे हैं? और (२) कौन जीव किन कारणों से नरक को प्राप्त करते हैं ? 

समाधान : ट्वितीय जिज्ञासा का--श्री सुधर्मा स्वामी ने कहा-मेरे द्वारा इस प्रकार पूछें जाने पर 
महानुभाव, आशुप्रज्ञ एवं काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ महावीर ने (द्वितीय) जिज्ञासा का समाधान दो विभागों 
में किया--(१) नरकभूमि कैसी है ? (२) नरक में कौन-से प्राणी जाते हैं ? 

सर्वप्रथम चार विशेषणों द्वारा नरकभुमि का स्वरूप बताया है--इहमदुरदुग्गं आदीणियं दुक्कडियं -7 
अर्थात्‌--(१) नरक दुःखह्देतुक (दुःख का कारण दुःख देने के लिए निमित्त रूप) हैं, या दुःखार्थ (दुःख- 
प्रयोजनभूत--केवल दुःख देने के लिए ही बना हुआ) है। अथवा दुःखरूप (बुरे कर्मों के फलों के कारण) 
है, अथवा नरक स्थान जीवों को दुःख देता है, इसलिए वह दुःखदायक है, या असातावेदनीय कर्म के 
उदय से मिलने के कारण नरकभूमि तीब्- पीड़ारूप हैं, इसलिए यह दुःखमय है। (२) नरक दुगे हैः 
नरक भूमि को पार करना ढुर्गेम होने से, तथा विषम एवं गहन होने से यह दुर्ग है। अथवा असर्वज्ञो 
द्वारा ढुर्गम्य-दुरविज्ञेय है, क्योंकि नरक को सिद्ध करने वाला कोई इन्द्रिय प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है | 
(३) नरक आदीनिक-अत्यन्त दीन प्राणियों का निवास स्थान है। तक रत चारों ओर दीन जीव निवार्स 
करते हैं। तथा (४) नरक दुष्कृतिक है, दुष् दुष्कृतिक है, दष्क्ृत-दुष्कर्म करने वाले जीव वहां रहते हैं, इसलिए दृष्कृतिक हैं; 
अथवा दुष्कृत (बुरा कम, पाप) या दुण्कृत (पाप) का फल विद्यमान रहता है, इसलिए वह दुष्क्ृतिक, है । 
अथवा जिन पापीजनों ने पूर्व जन्म में दुष्छृत किये हैं, उतका यहाँ निवास होने के कारण नरक 
दुष्कृतिक कहलाता है । रे ह ० 











प्रथम उह शक्त ; ३०० गाया से ३०४ २६१ 


इसके पश्चात्‌ यह बताया गया है कि नरक में कौन-से प्राणी और किन कारणों से जाते हैं ?-- 
तीन गाथाओं में इसका समाधान दिया है, जो (१) वाल है (२) रौद्ग है (३) जीवितार्थ पापकर्म करते हैं, 
(४) अपने सुख के लिए त्नेस-स्थावर प्राणियों की तीज्न॑तम रूप से हिसा करते हैं, (५) जो निर्दयतापूर्वक 
प्राणियों का उपमर्दन करते हैं, (६) जो चोरी-अपहरण, लूटमार या डर्क॑ती द्वारा बिना दी हुई परवस्तु 
का हरण करते हैं, (७) जो सेवनीय संयम का जरा भी अभ्यास (सेवन) नहीं करते, (८) जो धुष्ट होकर 
बहुत-से प्राणियों का वध करते हैं, (६) जिनकी कषायारिति कभी शान्त नहीं होती, (१०) जो मृढ़ हर 
समय धात में लगा रहता है वह्‌ अन्तिम समय (जीवन के अन्तिम काल) में नीचे घोर अन्धकार (अन्ध- 
कारमय नरक) में जाता है, जहाँ चीचा सिर किये कठोर पीड़ा स्थाव को पाता है। वह घोररूप है, 
गाढ़ अच्धकारमय है, तीत्र ताप युक्त है, जहाँ वह गिरता है।"* 


२६२ सुनत्रकृतांग--पचम अध्ययन--नरकेंविभविते 


होती, जो जानवरों को कत्ल एवं मछलियों का वध करके अपनी जीविका चलाते हैं, जिनके परिणाम 
सदेव प्राणिवध करने के बने रहते हैं, जो कभी प्राणिवध आदि पापों से निवृत और शान्त नहीं 
होते, ऐसे पापकर्मी मूढ़ जीव अपने किये हुए पापकर्मों का फल भोगने के लिए नरक में जांते हैं। इसी 
तथ्य को शास्त्रकार ने संक्षेप में तीन गाथाओं में व्यक्त किया है--'जे केई बाला''“नरए परडंति' 'तिव्बंतसे''“ 
सेपवियस्स किचि', और पागव्श्तिपाणे'“घातमुवेति बाले ।”* 


वे पापी कसे-कैसे नरक में जाते हैं ?--तरक तो नरक ही है, दुःखागार है, फिर भी पापकर्म की 
तीव्रता-मन्दता के अनुसार तीब्-मन्द पीड़ा वाली नरकभूमि उन नरकयोग्य जीवों को मिलती है। प्रस्तुत 
में सूच गाथ ३०२ और ३०४ में विशिष्ट पापकर्मियों के लिए विशिष्ट नरकप्राप्ति का वर्णव किया गया 
है--(१) ते घोररूवे तमिसंधयारे तिव्याभितावे नरए पडंति' तथा (२) णिहो णिस॑ गच्छइ अंतकालि, अहोसिरं कददु 
उबेइ दुग्ग ।-- पहले प्रकार के पापकर्मी एवं रौद्र बालजीव जिस प्रकार के नरक में गिरते हैं, उसके तीन 
विशेषण शास्त्रकार ने प्रयुक्त किये हैं घोर रूप, (२) तमिस्रान्धकार (३) वीत्रांभिताप | नरक में 
इतने विकराल एवं क्रूर आकृति वाले प्राणी एवं प्रमाधामिक असुर हैं, तथा विकराल हृश्य हैं, इस 
कारण नरक को घोररूप कहते है को घोररूप कहते हैं। नरक में अन्धकार इतना ;गाढ़ और घोर है कि वहाँ हाथ को हाथ 
नहीं सूझता, अपनी आँखों से अपना शरीर भी नहीं दिखाई देता | जैसे उल्लू दिन में बहुत ही कम 
देखता है, बैसे ही नारकीय अवधि (या विभंग) ज्ञान से भी दिन में मन्द-मन्द देख सकता है। इस संबंध 
में आगम-प्रमाण भी मिलता है । इसके अतिरिक्त नरके में इतना तीत्र दुःसह ताप (गर्मी) है उसे शास्त्र- 
कार खर के धधकते लाल-लाल अंगारों को महाराशि से भी अनन्तगुना अधिक ताप बताते हैं। के धघकते लाल-लाल अंगारों को महाराशि से भी अनन्तगुना अधिक ताप बताते हैं । 


चौथी और पांचवी गाथा में बताए अनुसार जो पापकर्म करते हैं, वे नरकन्योग्य जीव अपने 
मृत्यु काल में नीचे ऐसे नरक में जाते हैं, जहाँ घोर निशा है, अर्थात्‌-जहाँ उन्हें द्रव्यप्रकाश भी नहीं 
मिलता और ज्ञानरूप भावप्रकाश भी नहीं । वे नारकीय जीव अपने किये हुए पापकर्मों के कारणे नींचा 
सिर करके भयंकर दुर्ग यातनास्थान में जा पहुंचते हैं, अर्थात्‌-ऐसे घोर अन्धकारयुक्त नरक में जा 
गिरते हैं, जहाँ गुफा में,घुसने की तरह सिर नीचा करके जीव जाता है ।? प 





्वारव्कों व्को स्वर्येव्कर लेल्हल्वाप्ट-- 
३०५. हण छिंदह भिदह ण॑ दहुद, सह्दे सुणेत्ता परधसम्मियाणं । 
ते नारगा ऊ भयशभिन्नसण्णा, कंखंति क॑ नाम दिस बयामो ॥। ६ | 


३०६. इंगालरासि जलियं सजोर्ति, ततोवर्स भूसि अणोक्कर्म॑ता । 
ते डज्ञमाणा कलुणं थणंति, अरहस्सरा तत्थ चिरद्धितोया ।। ७॥। 


३०७. जइ ते सुता वेतरणीउभिदुग्गा, निसितो जहा खुर इब तिक्खसोता । 
तरंति ते वेयराणि भिदुग्गं, उसुचोदिता सत्तिसु हम्ममाणा | ८ ॥| 


२ सून्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक १२६-१२७ 
३ सुन्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १२६-१२७ 
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३१६. 


३२०. 


कोलेहि विज्ञंति असाहुकम्मा, नावं उवेते सतिविप्पहुणा । 

अन्न त्थ सुलाहि तिसूलियाहि, दीहाहि विद्धुण अहे करेंति ॥ ६॥ 
केसिच बंधित्तु गले सिलाओ, उदगंसि बोलेंति महालयंसि । 
फलंबुयावालुय मुम्घुरे य, लोलेंति पच्च॑ंति या तत्थ अन्ने ॥ १० ॥ 
असूरियं नाम महब्भितावं, अंधंतम दुप्पतरं महंत । 

उड्ढं अहे य तिरियं दिसासु, समाहितो जत्थ&गणी पझ्ियाति ॥ ११ | 
जंसि गरुहाए जलणेइतियट्टर, अजाणओ डज्झ्मति लुत्तपण्णे । 

सपा य क्लुणं पुण घम्मठाणं, गाढोवणोयं अतिदुवखधम्मं ॥ १२ ॥ 
चत्तारि अगणीओ सभारभित्ता, जाह क्रकम्प्ताइभितवेंति बालं । 

ते तत्थ चिद॒ठत5भितप्पमाणा, मच्छा व जोवंतुबजो तिपत्ता |॥ १३ ॥ 
संतच्छ॒र्ण नाम महब्भिताव॑ं, ते नारगा जत्थ असाहुकस्सा । 

हत्थेहि पाएहि य बंधिऊणं, फलगं व तच्छुति कुहाडह॒त्था ॥ १४॥ 
रुहिरे पुणो वच्चसमृसियंगे, भिन्‍नुत्तमंगे परियत्तयंता । 

पयंति ण॑ णेरइए फुरंते, सजीवमच्छे व अओकवल्ले ॥। १५॥ 

णो चेव ते तत्थ ससीभवंति, ण मिज्जती तिव्वधभिवेदणाएं। 
तमाणुभागं अणुवेदयंत्रा, दुक्खंति दृवखो इह दुककडेणं ॥| १६ ॥ 

तहिं च ते लोलणसंपगाढे, गाढं सुतत्तं अर्गाण वयंति । 

न तत्थ सात॑ं लभतो5भिदृग्गे, भरहिताभितावा तह वी तबेंति ॥ १७॥ 
से सुन्बती नगरबहे व सहे, दृहोंदणीताण पदाण तत्थ। 
उदिण्णकम्माण उदिण्णकमस्मा, पुणो पुणो ते सरहं दुहेंति ॥ १८ ॥ 
पाणेहि णं पाव विओजयंति, त॑ं भे पवक्‍्खामि जहातहेणं। 

दंडेहि तत्था सरयंति बाला, सब्बेहि इंडेह पुराकर्एाह ॥| १६ ॥ 

ते हस्ममाणा णरए पडंति, पुण्णे दुरूवस्स महब्भितावे । 

ते तत्थ चिट्ठंति दुरूवभवख्री, तुट्टति कम्मोवगता किसीहि ।| २० ॥ 
सदा कसिणं पुण घम्पठाणं, गाढोवणीयं अतिदुक्खधम्म । 

अंदूसु पक्खिप्प विहत्तु देहूं, वेहेण सीसं सेडभितावयंति ॥ २१ ॥ 


२६४ सुप्रेकृतांग--पंचम अध्ययतच--नरकविभ्नक्त 


३२१. छिंदंति बालस्स खुरेण नकक्‍क॑, उट्ठे थि छिदंति दुबे वि कण्णे । 
जिव्भ विणिक्कस्स विह॒त्थिमेत्तं, तिक्खाहि सूलाहि तिवातयंति ॥ २२ ॥ 


३२२: ते तिप्पमागा तलसंपुड व्व, रातिदियं जत्थ थणंति बाला । 
गलंति ते सोणितपुयमंसं, पज्ञोविता खारपदिद्वितंगा | २३ ॥ 


३२३. जइ ते सुता लोहितपुयपाइ, बालागणीतेयग्रुणा परेणं । 
कुम्भी सहंताधियपोरुसीया, समृसिता लोहितपुयपुण्णा ॥ २४ |; 


३२४. पव्िखिप्प तासु पपर्यति बाले, अट्टस्सरं ते कलुणं रसंते । 
तण्हाइता ते तउ तंबतत्तं, पज्जिज्जमाणछ्ट्टतरं रसंति ॥ २५ ॥॥ 


३०५ नरक में उत्पन्न वे प्राणी (अन्तमु हते में शरीर धारण करते ही) मारो, काटो (छेंदन करो) 
भेदन करो, 'जलाओ' इस प्रकार परमाधामिकों के (कठोर) शब्द घुनकर भय से संज्ञाहीन हुए चाहते 
है कि हम किस दिशा में भाग जाएँ । 


३०६: जलती हुई अंगारों की राशि तथा ज्योति (प्रकाशित होती हुई ज्वाला) सहित तप्त भूमि 
के सदृश (अत्यन्त गर्म) नरक भूमि पर चलते हुए अतएवं जलते हुए वे चरक के जीव करुण रुदन करते 
हैं । उनकी करुण ध्वनि स्पष्ट मालूम होती है | ऐसे घोर नरकस्थान में (इसी स्थिति में) वे चिरकाल 
तक निवास करते हैं । | 


३०७ तेज उत्तरे (क्षुर) की तरह तीक्ष्ण धारा वाली अतिदुर्गम वेतरणी नदी का नाम शायद 
तुमने सुना होगा, वे नारकीय जीव वेतरणी नदी को इस प्रकार पार करते हैं, मानो बाण मार कर . 
प्ररित किये हुए हो, या भाले से बींधकर चलाये हुए हो । रा 

३०८- नौका (पर चढ़ने के लिए उस) के पास आते ही नारकी जीबों के कण्ठ में असाधु कर्म्मा 
(प्रमाधासिक) कील चुभोते हैं, (इससे) वे (नारकीय जीव) स्मृति विहीन (होकर किंकर्त॑व्य विमूढ़) हो 
जाते हैं, तब दूसरे नरकपाल उन्हें (तारकों को) लम्बे-लम्बे शूलों और त्िशूलों से बींधकर नीचे (जमीन 
पर) पटक देते हैं । : 

३०४. किन्‍्हीं नारकों के गले में शिलाएँ वाँधकर उन्हें अगाध जल में डुबा देते हैं। वहाँ दूसरे 
परमाधामिक उन्हें अत्यन्त तपी हुई कलम्बुपुष्प के समान लाल सूखे रेत में और मुझ राग्लि में इंधर- 
उबर फिराते हैं और पकाते (भूंजते) हैं । 


३१०. जिसमें सूर्य नहीं है, ऐसा असूर्य नामक नरक महाताप से युक्त है तथा जो घोर अन्धकार 
से पूर्ण है, दुष्प्रतर (दुःख से पार करने योग्य) है, तथा बहुत बड़ा है, जिसमें ऊपर नीची एवं तिरछी 
(सब) दिल्ञाओं में प्रज्वलित आग निरन्तर जलती रहती है। ... ४. 


३११. जिस नरक में गुफा (के आकार) में स्थापित अग्नि में अतिवृत्त (धकेला हुआ) नारक अपने 
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पाप को नहीं जानता हुआ संज्ञाहीन होकर जलता रहता है। (वह नरक) सदेव करुणाप्राय है, सम्पूर्ण 
ताप का स्थान है, जो पापी जीवों को वलातू (अनिवायें रूप से विवशता से) मिलता है, उसका स्वभाव 
ही अत्यन्त दुःख देना है । 


. ३१२. जिस नरकभृमि में क़ रकर्म करने वाले (परमाधामिक असुर) (चारों दिशाओं में) चार 
अग्निर्यां जलाकर अज्ञानी नारक को तपाते हैं। वे चारकी जीव जीते-जी आग में डाली हुई मछलियों 
की तरह ताप पाते-तड़फड़ाते हुए उसी जगह पड़े रहते हैं। 


३१३: (वहाँ) संतक्षण नामक एक महान्‌ ताप देने वाला नरक है, जहाँ बुरे कर्म करने वाले वे 
_(नारक) नरकपाल हाथों में कुल्हाडी लिये हुए उनके (नारकों के) हाथों और पैरों को बांधकर लकड़ी 
के तख्ते की तरह छीलते हैं । 


३१४. फिर रक्त से लिप्त जिनके शरीर के अंग मल से सूज (फल) गये हैं, तथा जिनका सिर 
-चूर-चूर कर दिया गया है, और जो (पीड़ा के मारे) छटपटा रहे हैं, ऐसे नारकी, जीवों को परमाधामिक 
असुर (ऊपर-नीचे) उलट-पलट करते हुए जीवित मछली की तरह लोहे की कडाही में (डालकर) 

पकाते हैं । 


॥॒ ३१५- वे नारकी जीव उस नरक (की आग) में (जलकर) भस्म नहीं हो जाते और न वहाँ की 
तीन वेदना (पीड़ा) से मरते हैं, किन्तु नरक की उस वेदना को भोगते हुए वे वहीं रहते हैं और इस 
लोक में किये हुए दुष्कृत--पाप के कारण वे दुःखी होकर वहाँ दुःख पाते रहते हैं । 


. ३१६- नारकी जीवों के संचार से अत्यन्त व्याप्त (भरे हुए) उस नरक में तीब्ररूप से अच्छी तरह 
'तपी हुईं अग्नि के पास जब वे नारक जाते हैं, तब उस अतिदुर्गंम अग्नि में वे सुख नहीं पाते । (यद्यपि 
वे तारक) तीत्र ताप से रहित नहीं होते, तथापि नरकपाल उन्हें और अधिक तपाते हैं । 


३१७. इसके पश्चात्‌ उस नरक में नगरवध (शहर में कत्लेआम) से समय होने वाले. कोलाहल 
के से शब्द तथा दुःख से भरे (करुणाजनक) शब्द भी (सुनाई पड़ते हैं।) जिनके मिथ्यात्वादि-जनित 
कर्म उदय में आए हैं, वे (परमाधामिक नरकपाल) जिनके पापकर्म उदय (फल देने की ) दशा में आये 

“हुए हैं, उन नारकी जीवों को बड़े उत्साह के साथ बार-बार दुःख देते हैं । ह 


३१८- पापी चरकपाल नारकोी जीवों के प्राणों का पांच इन्द्रियों, मन-वचन-कायाबल आदि प्राणों- 
अवयबों को काट कर अलग-अलग कर देते हैं, इसका कारण मैं तुम्हें यथातथ्य (यथार्थ) रूप से बताता 
हैं। अज्ञानी नरकपाल नारकी जीवों को दण्ड देकर उन्हें उनके पूर्वकृृत सभो पापों का स्मरण 
कराते हैं । 


| ३१६. परमाधामिकों द्वारा मारे जाते हुए वे नारकी जीव महासन्ताप देने वाले विष्ठा और मृत्र 
आदि वीभत्सरूपों से पूर्ण दूसरे नरक में गिरते हैं।वे वहाँ विष्ठा, मूत्र आदि का भक्षण करते हुए 
पर ३३३ (बहुत लम्बे आयुष्यकाल) तक कर्मों के वश होकर रहते हैं और क्ृृमियों (कीड़ों) के द्वारा 
"काटे जाते हैं । ह दा न 
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३२०. नारकी जीवों के रहने का सारा का सारा स्थान सदा गर्म रहता है, और वह स्थान 
उन्हें गाढ़ बन्धन से बद्ध (निधत्त-निकाचित) कर्मों के कारण प्राप्त होता है। अत्यन्त दुःख देना ही उस 
स्थान का धर्म-स्वभाव है । नरकपाल नारकी जीवों के शरीर को बेड़ी आदि में डाल कर, उनके शरीर 
को तोड़-मरोड़ कर और उनके मस्तक में छिद्र करके उन्हें सन्ताप देते हैं। 


३२१. नरकपाल अविवेकी नारकी जीव की नासिका को उस्तरे से काट डालते हैं, तथा उनके 
ओठ और दोनों कान भी काट लेते हैं औौर उनकी जीभ को एक बित्ताभर वाहर खींचकर उसमें तीखे 
शूल भोंककर उन्हें सन्‍्ताप देते हैं। 


२२२. उन (नारकी जीवों) के (कटे हुए नाक, औठ, जीभ आदि) अंगों से सतत खून टपकता 
रहता है, (इस भयंकर पीड़ा के मारे) वे विवेकभूढ़ सूखे हुए ताल (ताड़) के पत्तों के समान रातदित 
वहाँ (नरक में) रोते-चिल्लाते रहते हैं । तथा उन्हें आग में जलाकर फिर उनके अंगों पर खार (नमक 
आदि) लगा दिया जाता है, जिससे उनके अंगों से मवाद, मांस और रक्त चूते रहते हैं । 


२२३-३२४. रक्त और मवाद को पकाने वाली, नवग्रज्वलित अग्नि के तेज से युक्त होने से अत्यन्त 
इ'सहताप युक्त, पुरुष के प्रमाण से भी अधिक प्रमाणवाली, ऊँची, बड़ी भारी एवं रक्त तथा मवाद 
से भरी हुई कुम्भी का नाम कदाचित्‌ तुमने सुना होगा । 


आतंनाद करते हुए तथा करुण रुदन करते हुए उन अज्ञानी नारकों को नरकपाल उन्त (रक्त 
एवं भवाद से परिपूर्ण) कुस्भियों में डालकर पकाते हैं। प्यास से व्याकुल उन नारकी जीवों को तरक- 
पालों द्वारा गर्म (करके पिघाला हुआ) सीसा और ताम्बा पिलाये जाने पर वे आर्त्तस्वर से चिल्लाते हैं । 


विवेचन....नरक में तारकों को प्राप्त होने वाली भयंकर वेदनाएं -सू त्रगाथा ३०४ से ३२४ तक बीस 
गाथाओं में नरक में नारकी जीवों को अपने पूर्वकृत पापकर्मानुसार दण्ड के रूप में मिलने वाले विभिन्‍त 
दु:खों और पीड़ाओं का करुण वर्णन है। नारकों को मिलने वाले भयंकर डुःखों को दो विभागों में बांदा 
जा सकता है--(१) क्षेत्रजन्य दुःख और (२) परमाधामिकक्ृत दुःख । | ॥ 


क्षत्रजन्य दु:ख--क्षेत्रजन्य दुःख नरक में यत्र-तत्र-सवेत्र है। वहाँ के शब्द, रूप, रस, गन्ध और 
स्पर्श सभी अमनोज्ञ, अनिष्ठ, दुःखद एवं दू:सह्य होते हैं । शास्त्रकार द्वारा इस उहँ शक में वरणित शब्दादिं 
जन्य दुः:खों का क्रमश: विवेचन इस प्रकार है--अमनोज्न भयंकर दुःसेह शब्द--तिय॑ञच और मनुष्य भव 
का त्याग कर न्रकयोग्य प्राणियों की अण्डे से निकले हुए दोम पक्षविहीन पक्षी की तरह नरक में अन्त- 
मुहूर्त में शरीरोत्पत्ति होती है, तत्पश्चात्‌ ज्योंही वे पर्याष्तियों से युक्त होते हैं, त्यों ही उनके कानों में 
प्रमाधामिकों के भयंकर अनिष्ट शब्द पड़ते हैं--यह पापी महारम्भ-महापरिग्रह आदि पापकर्म करके 
आया है, इसलिए इसे मुदूगर आदि से मारो, तलवार आदि से काटो, इसके टुकड़े-टुकड़े कर दो, इसे 
: शूल आदि से बींध दो, भाले में पिरो दो, इसे आग में झौंक कर जला दो; ये और इस प्रकार के कर्णकटु 
मर्मवेधी भयंकर शब्दों को सुनते ही उनका कलेजा कांप उठता है, वे भय के मारे बेहोश हो जाते हैं । 
होश में आते ही किंकतंब्य विमूढ़ एवं भय-विद्धल होकर मन ही मन सोचते हैं कि अब कहाँ किस दिल्या 
में भागे, कहाँ हमारी रक्षा होगी ? कहाँ हमें शरण मिलेगी ? हम इस दारुणदुःख से कैसे छुटकारा 
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पायेंगे ? इस प्रकार का शब्दजन्य दुःख नरक में है। जिसके लिए सूत्रगाथा ३०५ में शास्त्रकार कहते 
हैं--“हण छिदह “के नाम्त दिस वयामो ?” 


तरक में होने वाला नगरवध-सा भयंकर फोलाहल-नरक के जीवों पर जब शीत, उष्ण आदि के 
भयंकर क्षेत्रीय दुःख, पारस्परिक दुख और परमाधामिक कृत दुःखों का पहाड़ टूठ पड़ता है, तव वे 
करुण आतंनाद करते हैं-हेमात ! हे तात ! बड़ा कष्ट है ! मैं अनाथ और अशरण हूँ, कहाँ जाऊं ? 
कैसे इस कष्ट से वर्च ? मेरी रक्षा करो ! इस प्रकार के करुणाजनक शब्दों में वे पुकार करते हैं। उस 
समय का चीत्कार नगर में होने वाले सामूहिक ह॒त्याकाण्ड की तरह इतना भयंकर व डरावना होता 
है कि उसे सुनकर कान के पर्दे फट जाते हैं । वास्तव में नरक का वह कीलाहुल नगरवध के समय होने 
वाले कोलाहल से भी कई गुना वढ़कर तेज, दुःसह, मर्मभेदी, करुणोत्पादक एवं अति दुःखद होता है । 


नरक में अनिष्ट कुरूपजम्य दु.ख--यों तो नरक में नारकों को भोंडे, भट्ट कुरूप शरीर मिलते हैं, 
उनकी एवं परमाधाभिकों की डरात्रनी क्र्र आकृति से भी उन्हें वास्ता पड़ता है। इसके अतिरिक्त 
नरकभूमियों का दृश्य भी अत्यन्त भयावह होता है, वह भी नारकों के मानस में अत्यन्त दुःख उत्पन्न 
करता है। शास्त्रकार ने इस उ्दे शक में नरक के भयंकर रूप सम्बन्धी चर्चा सूत्रगाथा ३१० में की है। | 


(१) सघन अन्धकार पूर्ण दुस्तर और विज्ञाल नरक-असूर्य नाम का एक नरक है, जहाँ सूर्य विलकुल 
नहीं होता । यों तो सभी नरकों को असूर्य कहते हैं। असूर्य होने के कारण नरक घोर अन्धकार पूर्ण 
होता है, तथापि वह प्रचण्ड तम से युक्त होता है। नरक इतना दुस्तर होता है कि उसका ओर-छोर 
नहीं दिखता | इतना विशाल और दीर्ब होते के कारण उसे पार करना कठिन होता है। ऐसे विशाल 
लम्बे, चौड़े और गहरे नरक में पापी प्राणी जाते हैं, रहते हैं, स्वकृत पापकर्मों का दुःखद फल भोगते 
हैं। साथ ही वहाँ ऊंची, नीची एवं तिरछी सभी दिल्याओं में व्यवस्थित रूप से लगाई गई आग निरंतर 
जलती रहती हैं। उस आग की लपटें दूर-दूर तक ऊपर उठती हैं। बेचारे नारक जीव वहाँ के इस 
भयंकर हृश्य को देख एक क्षण भी कंसे चैन से रह सकते हैं ? शास्त्रकार कहते हैं--'असूरियं नाम'अंधं- 
तम॑ दुप्पतरं महंत॑'''जत्य5गणी झियाति । 





रक्त और मवाद से परिपूर्ण कुम्भी : वीध्त्स--सामान्य मनुष्य को यदि थोड़ी-सी देर के लिए भी 
खून और मवाद से भरी कोठरी या भूमि में छोड़ दिया जाए तो वह उसकी दुर्गन्‍्ध को सह नहीं सकेगा, 
उसकी नाक फट जाएगी, दुर्गन्ध के मारे | उसे वह दुःख असह्य प्रतीत होगा, किन्तु नरक में तो कोसों 
तक भूमि, मूत्र, खून, मवाद एवं विष्ठा की कोचड़ से लथपथ है । दूर-दर तक उसकी बदबू उठती है। 
प्रस्तुत उद्दं शक में सूत्र गाथा ३२३ में एक कुम्भी का वर्णन किया गया है, जो देखने में भी अत्यन्त घणा- 
स्पद और वीभत्स है, उसकी दुर्गन्‍्ध भी असह्य होती है, क्योंकि वह रक्त और मवाद से लवालव भरी 
होती हैं, वह पुरुष के प्रमाण से भी अधिक प्रमाण वाली ऊँठ के आकार की बहुत ऊँची होती है। वह 
कुम्मी चारों ओर तीत्र आग से जलती रहती है | रोते-चिल्लाते नारकों को उस कुम्भी में जबरन लि 
कर पकाया जाता है। दुर्गन्‍्ध का कितना दारुण दुःसह दुःख होता होगा उन नारकों को ? शास्त्रकार 
उस कुम्मी का वर्णन करते हुए कहते हैं--“जइ ते घुता-** ““लोहितपुययुण्णा ।” 


श्ध्प * सुप्तकृतांग--पचम अध्ययत--नरफविभक्ति 


नरक में सल-सुत्र आदि का भक्षेण : कितना-असह्य रसास्वाद ?-नरक में नारकीय जीवों को रहने के 
लिए मल-मृत्र, मवाद आदि गंदी वस्तुओं से भरे स्थान मिलते हैं । चरक की कालकोठरी जेल की काल- 
कोठरी से अनन्त गुना अधिक भयंकर होती है वहाँ नारकों को खाने-पीने के लिए मल, मूत्र, मवाद, रक्त 
आदि घिनौनी कुरूप वस्तुएँ मिलती हैं। इसी प्रकार की घिनौनी चीजों का भक्षण करते हुए एवं बीभत्स 
स्थान में रहते हुए नारकी जीव रिवरिबकर अपनी लम्बी आयु (कम से कह १० हजार वर्ष की, अधिक 
से अधिक ३३ सागरोपम तक की दीघंकालिक) पूरी करते हैं। उन मल, मूत्र, रक्त एवं मवाद आदि में - 
भयानक कीड़े उत्तन्न होते हैं, जो नारकों को रात-दिन काटते रहते हैं । यह है--नरक में रसादि जन्य 
तीव्र दु:ख ! शास्त्रकार कहते हैं--'ते हम्ममाणा'" दुरूवस्स “'दुवखभवक्‍खी '“तुट्टंति ““किमोहि ।” 


दुःसह्‌ स्पर्शजन्य तोन्न बेदना-नरक में स्पर्शजन्य दुःख तो पद-पद पर है। वह स्पर्ण अत्यन्त दुःसह 
और दारुण दुःखद होता है। शास्त्रकार ने सू० गा० ३०६, ३०७, ३११, ३१६, ३२० एवं ३२४ में नारकों 
को पापकर्मोदयवश् प्राप्त होने वाले दुःसह स्पशेजन्य दुःख की झाँकी प्रस्तुत की है। ह । 


(१) नरक्ष को तप्त भूमि का स्पर्श कंसा और कितना दुःखदायी 7-नरक की भूमि को शास्त्रकार ने 
खैर के धधकते अंगारों की राशि की, तथा जाज्वल्यमान अग्निसहित पृथ्वी की उपमा दी है । इस दोनों 
प्रकार की-सी तफ्तपाती नरकभूमि होती है, जिस पर चलते और जलते हुए तारकीय जीव जोर-जोर से 
करुण क्रत्दन करते हैं । यहाँ नरकश्ूमि की तुलना इस लोक की बादरअग्नि से की गई है। परन्तु वास्तव 
में यह तुलना केवल समझाने के लिए है, चरक का ताप तो इस लोक के ताप से कई गुना अधिक है। 
अतः महानगर के दाह से भी कई गुने अधिक ताप में नारक रोते-विलखते हैं। ऐसी स्थिति में वे अपनी 
आयुपर्यन्त रहते हैं। यही बात शास्त्रकार सू० या० ३०६ में कहते हैं--'इंगालरासि-"“तत्य चिरद््‌ठितीया । 

नरक में गृहाकोर अग्ति में सदा जलते हुए तारक-नरक में गुफानुमा नरकभुमि में आग ही आग चारों 
ओर रखी होती है । बेचारे नारक पापकर्मोंदयवश उससे अनभिज्ञ होते हैं, वे बलात्‌ इस अग्निमयी भूमि 
में धकेल दिये जाते हैं, जहाँ वे उस पुर्णतापयुक्त करणाजनक स्थान में संज्ञाहीन होकर जलते रहते हैं। 
वह स्थान नारकों को अपने पूर्वक्ृतपापकर्मवद अवश्य ही मिलता है, उष्णस्पशे मय बहू स्थान स्वभाव से 
ही अतिदुःखद होता है । एक पलक मारने जितना समय भी यहाँ सुख में नहीं बीतता । सदैव दुःख ही 
दुःख भोगते रहना पड़ता है । 


धत्यस्त शीतस्पर्श से बचने का उपाय भी कितना हुःखद ?-नारकी जीव नरक के भयंकर दुःसह शीत 
के दुःख से बचने के लिए अत्यन्त प्रदीप्त सुतप्त अग्नि के पास जाते हैं । परन्तु बह आग तो अत्यन्त 
दाहक होती है । वेचारे गये थे सुख की आशा से, किन्तु वहाँ पहलें से भी अधिक दुःख मिलता है, वें 
नरक की उस प्रचण्ड (तीनब्रताय युक्त) आग में जलने लगते हैं, जरा भी सुख नहीं पाते । फिर ऊपर से 
न्रकपाल उन तपे हुए नारकों को और अधिक ताप तरह-तरह से देते रहते हैं। यही तथ्य शास्त्रकार 
ने ३१६ सु० गा में व्यक्त किया है--'हि च ते " गाढं सुतत्त' अर्गाण वयंति “सह वी त्वेति ।” 

सर्देव पूर्णतया उष्ण तरकस्थान : ढुःखों से परिपूर्ण--नारकों के आवासस्थान का कोई भी कीना ऐसा 
नहीं होता, जो गर्म न हो । समूचा स्थान सदैव उण्ण रहता है। उसमें नरक के जीव सदा सिकते. रहते 
हैं। उस स्थान का तापमाच बहुत अधिक होता हैं | वहाँ का सारा वायुमण्डल तापयुक्त एवं दुःखमत 
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होता है | सुख उन्हें कहीं ढूंढे भी नहीं मिलता, क्योंकि नरकभूमि का स्वभाव ही दुःख देना है।यह 
दुःखद स्थान नारकों को गाढ्वन्धन (निधत्त-निकाचितरूप वन्धन) से बद्ध कर्मों के वश मिलता है। यही 
बात सू० गा० ३२० के पूर्वाद्ध में स्पष्ट बताई है--सदा कसिणं पुण घम्मद्ठाणं गाढोवणीयं अतिदुक्खधम्म । 


बैतरणी नदी की तीक्ष्ण जलधारा का स्पर्श कितना दुःखदायी ?--वैद रणी नरक की सुख्य विशाल नदी 
है। उसमें रक्त के समान खारा और गर्म जल बहता रहता है। उसकी जलधारा उत्तरे के समान बड़ी 
तेज है। उस तीक्ष्ण धारा के लग जाने में तारकों के अंग कट जाते हैं। यह नदी वहुत ही गह॒त एवं दुर्गेम 
है। नारकी जीव अपनी गर्मी और प्यास को मिटाने हेतु इस नदी में कदते हैं, तो उन्हें भयंकर दु:खों 
का सामना करना पड़ता है | कई बार बैलों को आरा भौंककर चलाये जाने या भाले से बींधकर चलाये 
जाने की तरह नारकों को सताकर इस नदी में कूदने और इसे पार करने को बाध्य कर दिया जाता है। 
कितना दारुण दुःख है-तीक्ष्ण स्पश का और विवशता का। इसी तथ्य को शास्त्रकार व्यक्त करते हैं- 
'ज्ञइ ते सुया वेयरणी'"“'"''खुर इचतिवखसोया"”''““सत्तिसू हमस्मप्ताणा ।' 


परम्ताधामिक कृत दुःख ओर भी भयंकर--जब से कोई जीव नरक में जाता है, तभी से परमाधामिक 
असुर उसके पीछे भूत की तरह लग जाते हैं, और तीसरे नरक तक वे आयु पूर्ण होने तक उसके पीछे 
लगे रहते हैं, वे तरह-तरह से उस नारक को यातनाएँ देते रहते हैं। वे परमाधामिक १५ प्रकार के हैं, 
जिनका परिचय अध्ययन के प्राथमिक में दिया गया है। नरक में नारकी जीव के उत्पन्न होते ही थे 
मारो, काटो, जला दो, तोड़ दो आदि डाब्दों से नारक को भयभीत और संज्ञाशुन्य कर देते हैं । शास्त्रकार 
ने इन नरकपालों द्वारा नारकों को दिये जाने वाले दुःख की संक्षिप्त झांकी इस उद्दे शक की सू० गा० 
३०५, ३०७, २०८, २३०६, ३१२, २१३, ३१४, ३१६, २१७, ३१८, ३२१ रेरर तथा ३२४ में दी हैं ऐं 


संक्षेप में इनका परिचय इस प्रकार है--(१) नरक में उत्पन्न होते ही नारक को ये भयंकर शब्दों 

से भयभीत कर देते हैं, (२) वेतरणी नदी में बलात्‌ कूदने और तैरने को बाध्य कर देते हैं। (३) नौका 
पर चढ़ते समय नारकों के गले में कील भोंककर स्मृति रहित कर देते हैं, (४) लम्बे शुलों और त्रिशूलों 
से बींध कर जमीन पर पटक देते हैं, (५) नारकों के गले में शिलाएँ बाँधकर अगाध जल में डबो देते हें, 
(६) तपी हुई रेत, या भाड़ की तरह तपी हुई आग में डालकर पकाते हैं, फेरते हैं, (७) चारों दिशाओं 
में चार अग्नियाँ लगाकर नारकों को तपाते हैं, (८5) नारकों के हाथ पैर बांधकर उन्हें कुल्हाड़े से काठते 
हैं, (६) नारकों का सिर चूर-चूरकर देते हैं, अंग मल से फूल जाता है। (१०) पीड़ा से छट्पटाते हुए 
तारकों को उलट-पलट करके जीवित मछली की तरह लोहे की कड़ाही में पकाते हैं, (११) नारकी जीवों 
को वार-बार तीत् वेग से पीड़ित करते हैं। (१२) पापी परमाधमिक नारकों के विविध प्राण--अंगोपांग 
काटकर अलग-अलग कर देते हैं, (१३) पापात्मा प्रमाधामिक असुर पूर्व॑जन्म में नारकों द्वारा किये गए 

दण्डनीय . पापकर्मों को याद दिलाकर उनके पापकर्मानुसार दण्ड देते हैं। (१४) नरकपालों की मार 

खाकर हैराव नारक मल-मृत्रादि बीभत्स रूपों से पूर्ण नरक में गिरते हैं, (१५) नारकों के शरीर को 

बेड़ी आदि बंधनों में जकड़ कर उनके अंगोपांगों को तोड़ते-मरोड़ते हैं, मस्तक में छेद करके पीडा देते 

हैं, (१६) नारकों के नाक, कान और ओठ को उस्तरे से काट डालते हैं। (१७) जीभ एक बित्ताभर 


४ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १२८ से १३३ तक के आधार पर 


डक मुत्नकर्ताग--पंचम अध्ययन--नरक विभक्ति 


बाहर खींचकर उसमें तीखे शुल भौंककर अत्यन्त दुःख देते हैं । (१८) जिन कटे हुए अंगों से रक्त, मवाद 
और मांस चूते रहते हैं, उन पर ये असुर खार छिड़कते रहते हैं, (१९) रक्त और मवाद से भरी कुम्भियों 
में डालकर आतंनाद करते हुए नारकें:को पकाते हैं, (२१०) पिपासाकुल नारकों को ये बलात्‌ गर्म किया 
हुआ सीसा ओर ताँबा पिलाते हैं। 


ये और इस प्रकार की विविध यातनाएँ परमाधामिक नरकपाल नारकों को देते रहते हैं। उन्हें 
नारकों को दुःख देने में आनन्द आता है। वे नारकों को उनके पूर्वजन्म कृत पापकर्मों का इस प्रकार 
स्मरण दिलाते हैं-'“पूर्ख ! तू बड़े हर्ष के साथ प्राणियों का मांस निर्दयतापूर्वक काट-काटकर खाता था, 
उनका रक्‍त पीता था, तथा मदिरापान एवं प्रस्त्री गमन आदि कुकर्म करता था। अपने किये हुए पाप- 
कूमों को याद कर अब उन पापकर्मों का फल भोगते समय क्‍यों रोता-चि्लाता हैं ? 


न भस्भीभूत, न रत, विरकाल तक दुखित - जब उन नारकों को नरकपाल आग में डालते हैं, उनके 
अंग तोड़फोड़ डालते हैं, उन्हें इतने: जोर से मारते-पीटते, शुलों से बींधते काठते-छेंदते हैं, तब वे भस्मी भूत 
या मृत हो जाते होंगे ? इस शंका के समाधानाथ शास्त्रकार सू० गा० ३१५ में कहते हैं- “नो चेब ते तत्य 
ससीभवंति दुक्खो इह दुष्कडेण ।” इसका आशय यह है कि इतनी वर्णनातीत अनुपमेय वेदना का अनुभव 
करते हुए भी जब तक अपने कर्मों का फल भोग शेष रहता है, या आयुष्य बाकी रहता है, तव तक वे न 
तो भस्म होते हैं और न ही वे मरते हैं। जिस नारकः का जितना आयुष्य है उतने समय तक नरक के 
तीत्र से तीन दुःख उन्हें भोगने ही पड़ते हैं ।४ ु 

पाठान्तर और व्याब्या--'कोलेहि विज्ञंति'न्‍-चूणिकार के अनुसार-- कोलो नाम गलभो कोल मछली 
पकड़ने वाले कांटे या किसी अस्त्न विशेष का नाम है। तदनुसार अर्थ होता है- मछली पकड़ने वाले 
कांटो से या अस्त्र विशेष से बींघ डालते हैं, वृत्तिकार के अनुसार पाठान्तर है--कीलेहि विज्ञंति-अर्थ 
किया गया है- कीलेबु कण्ठेषु विध्यन्ति--कण्ठो में (कीलें) चुभो देते हैं | 'सजीव मच्छे व अभोकवल्ले नर 
जीती हुई मछली की तरह लोह की कड़ाहो में; चूणिकार सम्मत पाठान्तर है -'सज्जोव्व मच्छे व अओकः 
चलले' । 'सज्जोमच्छे' के चूणिकार ने दो अर्थ किये हैं--(१) जीता हुआ मत्स्य, और (२) सद्यः तत्काल मरा 
हुआ मत्स्य । उसकी तरह लोह के कड़ाह में तड़फड़ाता हुआ । तहि च ते लोलण-संपगाढें - वृत्तिकार के अनु- 
सार--ना रकों की हलचल से भरे (व्याप्त) उस महायातना स्थान नरक में वे (नारक), चूणिकार सम्मत 

पाठान्तर है-- विहिं पषि ते लोलुअसंपयाढे--दुःख से चंचल--लोलुप नामक उस नरक में अत्यन्त गाढ़- 
निरन्तर यानी उस लोलुय नरक में भी ठसाठस भरे हुए वे नारक | सरहं इुहेंति'--वृत्तिकार के अनुसार 
नारकों को वे सोत्साह दुःख देते हैं । चूणिकार सम्मत पाठान्तर है-- 'सहरिसं ढुहंति'-- अर्थ होता है - सहर्षे 
दुःख देते है । 'अंदूस्‌'--बेड़ियो में | तलसंपुडब्ब--वृत्तिकार के अनुसार हवा से प्रेरित ताल (ताड़) के पत्तों 
के ढेर की तरह। चूणिकार सम्मत पाठ है--तलसंपुडच्च--हथेली से बंधी हुई या हाथों में ली हुई अर्चा 

- यानी देह (यहाँ शरीर को अर्चा कहा गया है) वाले । पपयंति (पपतंति)--जोर से गिराते हैं। वृत्तिकार 
सम्मत पाठान्तर है--पययंति<-प्रपचति--अच्छी तरह से पकाते है।* | 


५ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १९८ से १३३ तक का सारांश 
६ (क) सूचकइतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १२८ से १३३ तक 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मुू० पा० टिप्पण) पृ० ५४ से ५७ 


प्रथम उद्दे शक : गाथा ३२४ से ३२६ ३०१ 


स्प्रव्क स्पें सारव्क व्कया स्क्ोसे क्या प्वास्त 7? 


३२५. अप्पेण अप्पं इह वंचइत्ता, भवाहमे पुव्च सते सहस्से । 
चिद्ठ|ति तत्या बहुकूरकम्मा, जहा कडे कम्मे तहा सि भारे ॥ २६॥। 


३२६. समज्जिणित्ता कलुस अणज्जा, इट्ट हि कंत्तेहि य विष्पहुणा । 
ते दुष्भिगंधे कसिणे य फासे, कम्मोबगा कुणिमे आवसंति ॥ २७॥ 


३२५- इस मनुष्यभव में स्वयं ही स्वयं की वंचना करके तथा पूवेकाल में सेकड़ों और हजारों 
अधम (व्याध आदि नीच) भवों को प्राप्त करके अनेक क्र,रकर्मी जीव _उत्त नरक में रहते हैं। पूर्व जन्म 
- भें जिसने जैसा कम किया है, उसके अनुसार ही उस नारक को वेदनाएँ (भार) प्राप्त होती हैं। 


३२६. अनार पुरुष पाप (कलुष) उपार्जन करके इष्ट और कास्त (प्रिय) (रूपादि विषयों) से 
रहित (बंचित) होकर कर्मों के वश हुए दुगगन्धयुक्त, अशुभ स्पर्श वाले तथा मांस (रुधिर आदि) से परि- 
पूर्ण कृष्ण (काले रूप वाले) नरक में आयुपूर्ण होने तक निवास करते हैं। 


“ऐसा मैं कहता हैं । 
विवेचन--सरक में नारक क्या खोलते, वया पाते ?-प्रस्तुत सूनगाथा हढुय में इस उद्दशक का उप- 
संहार करके शास्त्रकार ने नरक में नारकीय जीवों के द्वारा खोने-पाने का संक्षेप में वर्णन किया हैं । 


दोनो सूत्रगाथाओं में पूर्वक्ंत कर्मों के अनुसार नारकों के लाभ-हाति के निम्नोक्‍्त तथ्य प्रकट 
किये गये हैं--(१) मनुष्यजन्म में जो लोग जरा-सी सुखप्राप्ति के लिए हिसादि पापकर्म करके दूसरों को 
नहीं, अपने आपको ही वंचित करते, (२) वे उसी के फलस्वरूप सेकड़ों हजारों वार शिकारी, कसाई, 
आदि नीच योनियों में जन्म लेकर तदनन्तर यातना स्थाव रूप नरक में निवास करते हैं, (३) जिसने 
जिस अध्यवसाय से जैसे जघन्य-जघन्यतर-जघन्यतम पापकर्म पृर्वजन्मों में किये हैं, तदनुसार ही उसे 
नरक में वेसी ही वेदनाएँ मिलती हैं। (४) वे अनाये पुरुष अपने थोड़े-से सुखलाभ के लिए पापकर्मों का 
उपाज॑न करते हैं। (५) उसके फलस्वरूप नरक में इष्ट, कान्‍्त, मनोज्न रूप, रस गन्ध स्पर्श आदि विषयों 


से वंचित रहते हैं, और अनिष्ट रूप, रस, भन्ध स्पर्श आदि प्राप्त करके अपनी पूरी आयु तक नरक में 
दुःख भोगते रहते हैं। 


जहा कडं कम्स तहासि भारे -इस पंक्ति का आशय यह है कि 'जेसा जिसका कर्म, वैसा ही फल' के 
सिद्धास्तानुसार नरक में तारकों को पीड़ा भोगती पड़ती है। उदाहरणार्थ-जो लोग पूर्वजन्म में मांसा- 
हारो थे, उन्हें नरक में उनका अपना ही मांस काटकर आथ में पकाकर खिलाया जाता है, जो लोग 
मांस का रस पीते थे, उन्हें अपना ही मवाद एवं रक्त पिलाया जाता है, अथवा सीसा गर्म करके पिलाया 
जाता है तथा जो मच्छीमार बहेलिये आदि थे, उन्हें उसी प्रकार से मारा काटा एवं छेदा जाता है--जो 
असत्यवादी थे, उन्हें उन्ते पूर्वजन्म के दुष्कृत्यों को याद दिलाकर उनकी जिह्ना काटी जाती है, जो 
पूर्व॑जन्म में परद्रव्यापहारक चोर, लुटेरे डाकू आदि थे, उनके अंगोपांग काटे जाते हैं, जो परस्त्रीगामी थे 


३०० पृत्रकर्ताग--पंचम अध्ययन--नरफ विभक्ति 


बाहर खींचकर उसमें तीखे शूल भौंककर अत्यन्त दुःख देते हैं । (१८) जिन कटे हुए अंगों से रक्त, मवाद 
और मांस चूते रहते हैं, उन पर ये असुर खार छिंड़कते रहते हैं, (१६) रक्त और मवाद से भरी कुम्भियों 
में डालकर आतंनाद करते हुए नारकेंफेकी पकाते हैं, (२०) पिपासाकुल नारकों को ये बलात्‌ गर्म किया 
हुआ सीसा और ताँबा पिलाते हैं। 


ये और इस प्रकार की विविध यातनाएँ परमाधामिक नरकपाल नारकों को देते रहते हैं। उन्हें 
तारकों को दुःख देने में आनन्द आता है। वे नारकों को उनके पूव॑जन्म कृत पापकर्मों का इस प्रकार 
स्मरण दिलाते हैं-'मूर्ख ! तू बड़े हे के साथ प्राणियों का मांस निर्देयतापूर्वक काट-काटकर खाता था, 
उनका रक्‍त पीता था, तथा मदिरापान एवं परस्त्री गसन आदि कुकर्म करता था। अपने किये हुए पाप- 
कर्मों को याद कर अब उन पापकर्मो का फल भोगते समय क्यों रोता-चिल्लाता हैं ? 


न भस्पीभृत, न २त, चिरकाल तक दुखित - जब उन नारकों को नतरकपाल आग में डालते हैं, उनके 
अंग तोड़फोड़ डालते हैं, उन्हें इतने: जोर से मारते-पीटते, शूलों से वींधते काटते-छेदते हैं, तब वे भस्मी भूत 
या मृत हो जाते होंगे ? इस शंका के समाधानाथ शास्त्रकार सू० गा० ३१४ में कहते हैं--“वो चेब ते तत्व 
ससीभ्षदंति दुबखी इह दुबकडेण ।” इसका आशय यह है कि इतनी वर्णनातीत अनुपमेय वेदना का अनुभव 
करते हुए भी जब तक अपने कर्मो का फल भोग शेष रहता है, या आयुष्य वाकी रहता है, तव तक वे न 
तो भस्म होते हैं और न हो वे मरते हैं। जिस नारक' का जितना आयुष्य है उतने समय तक नरक के 
तीत्र से तीत्र दुःख उन्हें भोगने ही पड़ते हैं ।* 

पाठान्तर और व्याख्या--'कोलेहि विज्ञंति'>-चूणिकार के अनुसार--'कोलो नाम गलओो कोल मछली 
पकड़ने वाले कांटे या किसी अस्त्र विशेष का नाम है। तदनुसार अर्थ होता है- मछली पकड़ने वाले 
कांटो से या अस्त्न विशेष से बींघ डालते हैं, वृत्तिकार के अनुसार पाठान्तर है--कीलेहि विज्ञंति--अर्थ 
किया गया है -'कीलेबु कण्ठेषु विध्यन्ति'--कण्ठो में (कीलें) चुभो देते हैं । 'सजीब मच्छे व अओकवल्ले'नर 
जीती हुई मछली की तरह लोह की कड़ाही में; चूणिकार सम्मत पाठान्तर है -'सज्जोव्व मच्छे व अओक- 
बहले' । 'सज्जोमच्छे' के चूणिकार ने दो अर्थ किये हैं--(१) जीता हुआ मत्स्य, और (२) सद्यः तत्काल मरा 
हुआ मत्स्य । उसकी तरह लोह के कड़ाह में तड़फड़ाता हुआ । तहि च ते लोलण-संपगाढे -- वृत्तिकार के अनु- 
सार--ना रकों की हलचल से भरे (व्याप्त) उस महायातना स्थान नरक में वे (नारक), चूणिकार सम्मत 
पाठान्तर है--'विहिं पि ते लोलुअसंपगाढे--दुःख से चंचल-लोलुप नामक उस नरक में अत्यन्त गाढ़- 

निरन्तर यानी उस लोलुय नरक में भी ठसाठस भरे हुए वे तारक | 'सरहं इहँति'--वृत्तिकार के अनुसार 
नारकों को वे सोत्साह दुःख देते हैं। चूणिकार सम्मत पाठान्तर है-- 'सहरिसं दुहंति'-- अर्थ होता है- सहर्ष 
दुःख देते है । 'अंदुस-वेड़ियो में । तलसंपुडब्ब--वृत्तिकार के अनुसार हवा से प्रेरित ताल (ताड़) के पत्तों 
के ढेर की तरह। चूणिकार सम्मत पाठ है--तलसंपरुडच्च--हथेली से बंधी हुई या हाथों में ली हुईं भर्चा 
. यानी देह (यहाँ शरीर को अर्चा कहा गया है) वाले । पपयंति (पपतंति)>-जोर से गिराते हैं। वृत्तिकार 
सम्मत पाठान्तर है--पययंति--प्रपत्ति--अच्छी तरह से पकाते है।* | 





५. सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १९८ से १३३ तक का सारांश 
६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १२८ से १३३ तक 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मु० पा० टिप्पण) पृ० ५५ से ५७ 


प्रथम उद्दे शक : गाथा २२४५ से ३२६ ३०१ 


स्‍्तर॒व्क स्पें ्वारव्क वसा सलोसते का प्लासे ९? 


३२५. अप्पेण अप्पं इह वंचइत्ता, भवाहमे पुथ्व सते सहस्से । 
चिदु'ति तत्या बहुक्रकम्मा, जहा कडे कम्मे तहा सि भारे ॥ २६ 0 


३२६. सम्तज्जिणित्ता कलुस भणज्जा, इट्ू हि कंतेहि य चिप्पहुणा । 
ते दृब्भिगंधे कसिणे य फासे, कम्मोवगा कुणिमे आवर्सति ॥ २७ ॥। 


३२५. इस मनुष्यभव में स्वयं ही स्वयं की वंचना करके तथा पूर्वकाल में सेकड़ों हे हजारों 
अधम (व्याध आदि नीच) भवों को प्राप्त करके अनेक क्र,रकर्मी जीव _उप्त नरक में रहते मे । पृववेजन्म 
' में जिसने जैसा कर्म किया है, उसके अनुसार ही उस नारक को वेदनाएँ (भार) प्राप्त होती हैं। 


३२६- अनाय॑ पुरुष पाप (कलुष) उपार्जत करके इष्ट और कान्‍्त (प्रिय) (रूपादि विषयों) से 
रहित (वंचित) होकर कर्मों के वश हुए दुर्गन्‍्धयुक्त, अशुभ स्पर्श वाले तथा मांस (रुधिर आदि) से परि- 
पूर्ण कृष्ण (काले रूप वाले) नरक में आयुपूर्ण होने तक निवास करते हैं । 

“ऐसा मैं कहता हूँ । 

विवेचन--मरक में मारक कया खोते, क्‍या पाते ?-प्रस्तुत सूत्रगाथा हय में इस उद् शक का उप- 

संहार करके शास्त्रकार ने नरक में नारकीय जीचों के द्वारा खोने-पाने का संक्षेप में वर्णन किया हैं। 


दोनो सूत्रगाथाओं में पूर्वक्त कर्मों के अनुसार नारकों के लाभ-हानि के निम्नोकत तथ्य प्रकट 
किये गये हैं--(१) मनुष्यजन्म में जो लोग जरा-सी सुखप्राप्ति के लिए हिसादि पापकर्म करके दूसरों को 
नहीं, अपने आपको ही वंचित करते, (२) वे उसी के फलस्वरूप सेकड़ों हजारों वार शिकारी, कसाई, 
आदि नीच योनियों में जन्म लेकर तदनन्तर यातना स्थान रूप नरक में निवास करते हैं, (३) जिसने 
जिस अध्यवसाय से जैसे जघन्य-जघन्यतर-जघन्यतम पापकर्म पूर्वेजन्मों में किये हैं, तदनुसार ही उसे 
नरक में वेसी ही वेदनाएँ मिलती हैं । (४) वे अत्ताय पुरुष अपने थोड़े-से सुललाभ के लिए पापकर्मों का 
उपार्जन करते हैं। (५) उसके फलस्वरूप नरक में इष्ट, कान्‍्त, मन्तोज्ञ रूप, रस गन्ध स्पर्श आदि विषयों 


से वंचित रहते हैं, और अनिष्ट रूप, रस, गन्ध स्पर्श आदि प्राप्त करके अपनी पूरी आयु तक नरक में 
दुःख भोगते रहते हैं। 


जहा कडं कम्म तहासि भारे-इस पंक्ति का आशय यह है कि 'जेसा जिसका कम, वैसा ही फल' के 
सिद्धान्तानुसार नरक में नारकों को पीड़ा भोगनी पड़ती है। उदाहरणा्थे-जो लोग पूर्वजन्म में मांसा- 
ह्यारो थे, उन्हें वरक में उनका अपना ही मांस काटकर आग में पकाकर खिलाया जाता है, जो लोग 
मांस का रस पीते थे, उन्हें अपना ही मवाद एवं रक्त पिलाया जाता है, अथवा सीसा गर्म करके पिलाया 
जाता है तथा जो मच्छीमार वहेलिये आदि थे, उन्हें उसी प्रकार से मारा काटा एवं छेदा जाता है--जो 
असत्यवादी थे, उन्हें उन्तके पूर्वजन्म के दुष्कृत्यों को याद दिलाकर उचकी जिह्ना काटी जाती है, जो 
पूर्वजन्म में प्रद्रव्यापहारक चोर, लुटेरे डाकू आदि थे, उनके अंगोपांग काटे जाते हैं, जो परस्त्रीगामी थे 


३०२ सूत्रक्ृत्तांग-- पंचम अध्ययन--नरकविभवित 


उनका अण्डकोष काटा जाता हैं, तथा शाल्मलिवृक्ष (अत्यन्त कठोर स्पश वाला) का आलिंगन कराया 
जाता है, जो लोग महापरिग्रही थे या तीत्र कषाय वाले थे, उन्हें अपने दुष्कर्मों का स्मरण कराकर वेसा 
ही दुःख दिया जाता है । 

इठ् हि कंतेहि म विप्पहुणा-इस पंक्ति के दो अर्थ वृत्तिकार करते हैं-(१) इष्ट एवं कमनीय 
शब्दादि विषयों से रहित (वंचित्त) होकर थे नरक में रहते हैं, अथवा (२) जिनके लिए उन्होंने पापकर्म 
किये थे, उन इष्ट मांता-पित्ता, स्त्री-पुत्र आदि से तथा कान्त (कमनीय) विषयों से , रहित होकर वे 
एकाकी नरक में आयुपर्यन्त रहते हैं |“ 


पाठान्तर और व्याख्या-- भवाहमे पुब्बसते सहस्से--वृत्तिकार के अनुसार- बहुत-से भवों में जो अधम 
-“भच्छीमार कसाई पारधि आदि नीच भव हैं, उन्हें पूर्वजन्मों में सकड़ों हजाशें वार पाकर विषय सम्मुख 
एवं सुकृत विमुख होकर या भागकर । चूथणिक।र सम्मत पाठान्तर है--'भवाहमे पुष्वा सतसहस्से' सैकड़ों- 
हजारों पूर्व तक यानी तैतीस सागरोपम तक भवों में अधम-निक्ृष्ट भव पाकर या भोगकर 5 


प्रथम उद्देशक समाप्त 


[7 


बीओ उद्देसओ 
द्वितीय उहँ शक 
स्तीज लेव्इलएफँ उरोर च्वपूछ्छों व्छे स्वत प्नण प्नल्तिक्रििल्वा-- 

३२७. अहावरं सासयदुक्खधस्मं, तं भे पवक्खामि जहातहेणं । 

बाला जहा दुक्क्षडकम्मक्वारी, वेदेंति कम्माईं पुरेकडाई ॥ १।॥॥ 
३२८- ह॒त्थेहि पाएहि य बंधिऊर्ण, उदरं विकत्तंति खुरासिर्शाह । 

'गेण्हेत्तु बालस्स विहन्न देहं, वद्ध थिरं पिदुतो उद्धरंति ॥ २। । 
३२६. बाहू पकत्तंति य घुलतो से, थूलं वियासं घुहे आडहंति । 

रहंसि जुत्तं सरयंति बाल, आरुस्स विज्ञंति तुदेण पढुठे ॥ ३ ॥ 
३३०. अयं व तत्तं जलितं सजोर्ति, ततोबर्म॑ भूसिमणोक्क्रमंता । 

ते डज्ञमाणा कलुणं थर्णति, उसुचोदिता तत्तजुगेसु जुता ॥ ४॥ 





' ७ सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १३४ 
८... सुयगड्डंग सुत्त' (मू० पा० टिप्पण) पृ० ४८ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक दृत्ति पत्नांक १३४ . 
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३३४. 
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२२६. 


३४०. 


३४१. 


रे४२. 


ई४३- 


३०३ 
बाला बला भुमिमणोक्षकमंता, पविज्जलं लोहपहं व तत्तं। 
जंसी5भिदुग्गंसि पवज्जमाणा, पेसे व दंडेहि पुरा करेंति ॥ ५७ 

ते संपगाढंसि पवज्जमाणा, सिलाहि हम्मंतिइ्भिपातिणीहि । 
संतावणी नाम चिरद्उतीया, संतप्पति जत्थ असाहुकस्मा ॥ ६ ७ 
कंदूसु पविखप्प पयंति बालं, ततो विडड्डा पुणरुप्पतंति । 

ते उड्डकार्एाहु पखज्जसाणा, अवरेंह खज्जंति सणप्फर्एह ॥ ७॥ 
समृसितं नाम विधुमठाणं, ज॑ सोगतत्ता कलुणं थणंति। 

अहो सिर॑ कट्टू , विगत्तिऊणं, अय॑ व सर्त्थेहू समोसवेति ॥ ८ ॥ 
समूसिया तत्थ विसुणितंगा, पदखीहि खज्जंति अयोमुरहेहि । 
संजीवणी नाम चिरदट्ठितीया, जं॑सि पया हम्मति पावचेता ॥ ६॥ 
तिक्‍्खाहि सूलाहि भितावयंति, वसोवर्ग सोअरियं व लद्ध, । 

ते सूलविद्धा फलुणं थणंति, एगंतदुक्खं दुहओ गिलाणा॥ १०॥ 
सदा जल॑ ठाण निहं महंत, जंसी जलंती अगणी अकद्ठा । 
चिट॒ठंती तत्था बहुक्रकस्मा, अरहस्तरा केइ चिरट्ठितीया ॥ ११॥ 
चिता महंतीउ समारभित्ता, छुब्भंति ते तं कलुणं रसंतं । 

आावद्टति तत्थ असाहुकम्मा, सप्पि जहा पतितं जोतिमज्ञझे ॥ १२४ 
सदा कसिणं पुण घम्मठाणं, गाढोवणीयं अतिदुक्खधम्मं । 

ह॒र्त्थाहू पाएहि य बंधिऊर्ण, सत्तु व दंडेहि समारभंति ॥ १३७ 
भंजंति बालस्स बहेण पट्ठ, सीसे पि भिदंति अयोधर्णोह । 

ते घिन्नदेहा व फलगावतद्ठा, तत्ताहि आराहि णियोजयंति ।। १४॥ 
अभिजु जिया रुद्द असाहुकम्मा, उसुचोदिता ह॒त्थिवहूं वहंति । 

एगं दुरुछ्ित्तु दुए तयो वा, आरुस्स विज्ञंति ककाणओ से ॥ १५४ 
बाला बला भूमि अणोक्कमंता, पविज्जलं फंटइलं महंत । 

विबद्ध तप्पेहि विवण्णचित्ते, समीरिया कोट्ट बलि करेंति ॥॥ १६॥ 


चेतालिए नाम सहव्भितावे, एगायते पव्वतसंतलिक्खे | 
ह॒स्मंति तत्या बहुकूरकस्मा, परं सहस्साण मुहुत्तगाणं ॥। १७॥ 


३०२ सुत्रफृतांग-- पचस अध्ययन---वरकविभकिति 


उनका अण्डकोष काटा जाता हैं, तथा शाल्मलिवक्ष (अत्यन्त कठोर स्पश वाला) का आलिगन कराया 
जाता है, जो लोग महापरियस्रही थे या तीन कषाय वाले थे, उन्हें अपने दुष्कर्मों का स्मरण कराकर वसा 
ही दुःख दिया जाता है । 


इड् हि कंतेहि य विप्पहणा-इस पंक्ति के दो अर्थ वृत्तिकार करते हैं--(१) इष्ट एवं कमनीय 
शब्दादि विषयों से रहित (वंचित) होकर वे नरक में रहते हैं, अथवा (२) जिनके लिए उन्होंने पापकम 
किये थे, उन इष्ट माता-पिता, स्त्री-पुत्र आदि से तथा कान्‍त (कमनीय) विषयों से , रहित होकर वे 
एकाकी नरक में आयुपर्यन्त रहते हैं ।* 


पाठान्तर और व्याख्या--भवाहमे प्रुव्वसते सहस्से--वृत्तिकार के अनुसार-वबहुत-से भवों में जो अधम 
-मच्छीमार कसाई पारधि आदि नीच भव हैं, उन्हें पूर्वजन्मों में सकड़ों हजारों वार पाकर विषय सम्मुख 
एवं सुकृत विमुख होकर या भागकर । चूणिकार सम्मत पाठान्तरः है--भवाहमे पुष्वा सतसहस्से' सैकड़ों- 
हजारों पूर्व तक यानी तेतीस सागरोपम तक भवों में अधम-निक्ृष्ट भव पाकर या भोगकर ४ 


प्रथम उद्देशक समाप्त 


[[] 


बीओ उद्देसओ 
द्वितीय उद्द शक 
सीजन जेव्हलापए आर क्ारव्कों व्के स्कत प्लर प्नललिक्रिया-- 


३२७. अहावरं सासयदुबखधस्मं, तं भे पवक्खासि जहातहेणं । 

बाला जहा दुवकडकम्सकारी, वेदेंति कम्माइं पुरेकडाईं ॥ १।॥। 
३२८- हत्थेहि पाएहि य बंधिऊर्ण, उदरं विकत्तंति खुरासिएएह । 

'गेण्हेत्तु बालस्स विह॒न्न देहं, वद्ध थिरं पिठुतो उद्धरंति ॥ २॥ 
३२६. बाहू पकत्तंति य मूलतो से, धूल वियासं घुहे आडहंति। 

रहंसि जुत्तं सरयंति बाल, आरुस्स विज्ञंति तुदेण पद्ठे ॥ ३ ॥ 
३३०. अयं व तत्तं जलितं सजोर्ति, ततोबर्म भुसिमणोक्क्रमंता । 

ते डज्ञसाणा कलुणं थणंति, उसुचोदिता तत्तजुगेसु जुत्ता ॥| ४॥ 





७ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १३४ 
८ सूयगर्डंग सुत्त (मु० पा० टिप्पण) पूृ० ध८ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १३४ 
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३३१. 


रे३२. 


३४३ 


रेरे४. 


३५. 


रेरे६. 


३२७. 


इ्रेफ- 


३४०. 


३४१. 


रें४२. 


. र४३- 


बाला बला भूमिमणोक्करमंता, पविज्जलं लोहपहं व तत्तं। 
जंसी5भिदुग्गंसि पवज्जमाणा, पेसे व दंडेंहि पुरा करेंति ॥ ५0७ 

ते संपगाढसि पवज्जमाणा, सिलाहि हम्मंति5भिपातिणीहि । 
संतावणी नाम चिरटिठ्तोया, संतप्पति जत्य अस्ाहुकस्मा ॥ ६ 0 
कंदूसु पक्खिप्प पयंति बालं, ततो विडड्डा पुणरुप्पतंति । 

ते उड्डकाएह पखज्जसाणा, अबरेंहि खज्जंति सणप्फर्एह ॥ ७॥ 
समसितं नाम विधुमठाणं, ज॑ सोगतत्ता कलुणं थर्णति। 

अहो सिर॑ कट्टू, विगत्तिऊणं, अय॑ व सत्थेहि समोसबेति ॥ ८॥ 


समूसिया तत्थ विसूणितंगा, पदखीहि खज्जंति अयोमुहेहि । 
संजीवणी नाम चिरटिठतीया, जंसि पया हम्मति पावचेता ॥ ६ ॥ 
तिक्‍्खाहि सूलाहि भिताबयंति, वसोवर्ग सोअरियं व लद्ध, । 

ते सूलविद्धा कलुणं थणंति, एगंतदुव्ख दुहओ गिलाणा॥ १०॥ 
सदा जल॑ ठाण निहं महंतं, जंसी जलंतोी अगणो अकद्‌ठा। 

चिट्ठंती तत्था बहुक्रकस्मा, अरहस्तरा केइ चिरद्ठितीया ॥ १६ ॥ 
चिता महंतोउ समारभ्षित्ता, छुब्भंति ते त॑ कलुणं रसंतं । 

आवद्गति तत्य असाहुकम्पा, सप्पि जहा पतितं जोतिमज्ञे ॥ १२ ७ 


. सदा कसिणं पुण घम्मठाणं, गाढोवणीयं अतिदुवखधम्मं । 


ह॒र्त्थाह पाएहि य बंधिऊणं, सत्तु व दंडोह समारभंति ॥ १३४ 

भंजंति बालस्स वहेण पदट्ठ, सीस पि भिदंति अयोघर्णोहि । 

ते चिन्नदेहा व फलगावतद्ठा, तत्ताहि आराहि णियोजयंति ॥| १४॥ 

अभिजु'जिया रुह असाहुकम्मा, उसुचोदिता हत्थिवहं वहुंति । 

एगं दुरुछ्चित्तु दुए तयो वा, आरुस्स विज्ञंति ककाणओ से ॥ १५॥ 

बाला बला भूमि अणोक्कसंता, पविज्जलं कंटइलं महंतं । 

विबद्ध तप्पेहि विवण्णचित्ते, समीरिया कोट्ट बलि करेंति ॥॥ १६ ॥ 

वेतालिए नाम सहब्भितावे, एगायते प्वतमंतलिक्खे । | 
हम्मंति तत्था बहुकूरकम्मा, परं सहस्साण मुहत्तगाणं ॥॥ १७॥ ह । 


सुत्रकृतांग--पंचम अध्ययत-नरकविभवित 


३४४. संबाहिया दुक्क्डिणो थणंति, अहो य रातो परितप्पमाणा । 
एगंतकडे नरए महंते, कूडेण तत्था विसमे हता उ ॥ १८॥ 


२४५. भंज॑ंति ण॑ पुष्बमरी सरोसं, समुर्गरे ते मुसले गहेतु' । 
ते भिन्नदेहा रहिरं वर्मंता, ओघमुद्धया धरणितले पडंति ॥ १६ ॥ 


२४६. अणासिता नाम महासियाला, पगब्भिणों तत्थ सयायकोवा । 
खज्जंति तत्था बहुक्रकम्मा, अद्रया संकलियाहि बद्धा ॥ २० ॥ 


३४७ सदाजला नाम नदी भिद्ग्गा पविज्जला लोहविलीणतत्ता । 
जंसो भिद्ग्गंसि पवज्जसाणा, एगाइयाउणुक्क्रमणं करेंति ॥| २१॥। 


३२७. इसके पश्चात्‌ शाइवत (सतत) दुःख देने के स्वभाव वाले नरक के सम्बन्ध में आपको मैं 
अन्य बातें यथार्थरूप से कहूँगा कि दुष्कृत (पाप) कर्म करने वाले अज्ञानी जीव किस (जिस) प्रकार पूर्व॑ 
(जन्म में) कृत स्वकर्मों का फल भोगते हैं । 


३२८- प्रमाधाभिक असुर नारकीय जोबों के हाथ और पैर बांधकर तेज उस्तरे और तलवार 
के द्वारा उनका पेट फ'ट डालते हैं। तथा उस अज्ञानी जीव की (लाठी आदि के प्रह्मार से) क्षत विक्षत 
देह को पकड़कर उसकी पीठ की चमड़ी जोर से उपेड़ लेते हैं । 


३२९. वे नरकपाल नारकीय जीव की भुजा को मूल से काट लेते हैं, तथा उनका मुख फाड़कर 
उसमें लोह के बड़े-बड़े तपे हुए गोले डालकर जलाते हैं । (फिर) एकान्त में उनके जन्मान्तरक्कत कर्म का 
स्मरण कराते हैं, तथा अकारण ही कोप करके चाबुक आदि से उनकी पीठ पर प्रहार करते हैं । 


३३०. तपे हुए लोह के गोले के समान, ज्योति-सहित जलती हुई तप्त भूमि की उपमायोग्य 
भूमि पर चलते हुए वे नारकी जीव जलते हुए करुण क्रन्दन करते हैं । लोहे का नोकदार आरा भौंककर 
(चलने के लिए) प्रेरित किये हुए तथा गाड़ी के तप्त जुए में जुते (जोते) हुए वे नारक (करुण विलाप 
करते हैं ।) ' 


३३१. अज्ञानी नारक जलते हुए लोहमय मार्ग के समान तपी हुई तथा (रक्त और मवाद के 
कारण) थोड़े पानी वाली (कीचड़ से भरी) भूमि पर परमाधार्िकों द्वारा बलातू चलाये जाने से ल्वुरी 
तरह रोते-चिल्लाते हैं ।) (नारकी जीव) जिस (कुम्भी या शाल्मलि आदि) दुर्गंम स्थान पर (परमा- 
धामिकों द्वारा) चलाये जाते हैं, (जव वे ठीक से नहीं चलते हैं, तब) (कुपित होकर) डंडे आदि मारकर 
बैल की तरह उन्हें आगे चलाते हैं । 


३३२. तीत्र (गाढ़) वेदना से भरे नरक में पड़े हुए वे (नारकी जीव) सम्मुख गिरने वाली शिलाओं 
के (द्वारा) नीचे दब्रकर मर जाते हैं। सनन्‍्तापनी (सन्ताप देने वाली) यानी कुम्भी (नामक नरक भूमि) 
चिरकालिक स्थिति वाली है, जहाँ दुष्कर्मी-पापकर्मी नारक (चिरकाल तक) संतप्त होता रहता है ॥ 


दित्तीय उद्देशक : गाया ३२७ से रे४७ ३०४ 


३३३. (नरकपाल) अविवेकी नारक को गेंद के समान आकार वाली (नरक-करम्भी) में डालकर 
पकाते हैं, जलते (चने की तरह भूने जाते) हुए वे नारकी जीव वहाँ से फिर ऊपर उछल जाते हैं, जहाँ वे 
द्रोणकाक नामक (विक्रिया-जात) कौओं द्वारा खाये जाते हैं, (वर्हाँ से दुसरी ओर भागने पर) दूसरे 
(सिंह, व्याप्र आदि) नरक वाले हिंख्र पशुओं द्वारा खाये जाते हैं। 


३३४. (नरक में) ऊँची चिता के समान आकार वाला (समुच्छित) घूम रहित अग्नि का एक 
स्थान है, जिस (स्थान) को (पाकर) शोक संतप्त नारकी जीव करुणस्वर में विलाप करते हैं । (नरक- 
पाल) (नारक के) सिर को नीचा करके उसके शरीर को लोहे की तरह शस्त्रों से काटकर टुकड़े-टुकड़े 
कर डालते हैं । 


३३५. उस नरक में अधोमुख करके ऊपर लटकाए हुए तथा शरीर की चमड़ी उधेड़ ली गई है, 
ऐसे नारकी जीवों को लोहे की तीखी चोंच वाले (काकग्रृत्र आदि) पक्षीगण खा जाते हैं। जहाँ यह 
पापात्मा नारकीय प्रजा मारी-पीटी जाती है, किन्तु संजीवनी (मरण-कण्ट पाकर भी आयु शेष रहने तक 
जलाए रखने वाली) नामक नरक भूमि होने से वह (नारकीय प्रजा) चिरस्थिति वाली होती है । 


३३६. वशीभूत हुए श्वापद (जंगली जानवर) के समान प्राप्त हुए नारकी जीव को प्रमाधामिक 
तीखे शूलों से (वींघकर) मार गिराते हैं। शूल से बींघे हुए, भीतर और बाहर दोनों ओर से ग्लान-- 
उदास, एवं एकान्त दुःखी नारकीय जीव करुण क्रन्दन करते हैं । 


३२७. (वहाँ) सदेव जलता हुआ एक महान्‌ प्राणिघातक स्थान है, जिसमें बिना काष्ठ (लकड़ी) 
की आग जलती रहती है। जिन्होंने पूर्व॑जन्म में बहुत क्र र (पाप) कर्म किये हैं, वे कत्िपण चारकीय जीव 
वहाँ चिरकाल तक निवास करते हैं और जोर-जोर से गला फाड़कर रोते रहते हैं। 


३२३८ प्रमाधामिक वड़ी भारी चिता रचकर उसमें करुण रुदन करते हुए नारकीय जीव को फेक 


देते हैं । जैसे आग में पड़ा हुआ घी पिघल जाता है, वैसे ही उस (चिता की अग्नि) में पड़ा हुआ पाप- 
कर्मी नारक भी द्रवीभूत हो जाता है । 


३३६. फिर वहाँ सदेव सारा का सारा जलता रहने वाला एक गर्म स्थान हैं, जो नारक जीवों 
को निधत्त, निकाचित आदि रूप से वद्ध पाप कर्मों के फलस्वरूप प्राप्त होता है, जिसका स्वभाव अति- 


कक है। उस दुःखपूर्ण नरक में नारक के हाथ और पैर बांधकर शत्रु की तरह वरकपाल डंडों 
व्तेहैं। 


३४०. अज्ञानी नारक जीव की पीठ लाठी आदि से मार-मार तोड़ देते हैं और उसका सिर भी 
लोहे के घन से चूर-चूर कर देते हैं। शरीर के अंग-अंग चूर कर दिये गये वे नारक तपे हुए भरे से 


काष्ठफलक (लकड़ी के तख्ते) की तरह चीर कर पतले कर दिये जाते हैं, फिर वे गर्म सीसा पीने आदि 
कार्यों में प्रवृत्त किये जाते हैं । 


३४१. नरकपाल पापकर्मा नारकीय जीवों के पूवंकृत जीव हिसादि रौद्रपापकार्यों का स्मरण करा- 
कर बाण मारकर प्रेरित करके हाथी के समान भार वहन कराते हैं। उत्तकी पीठ पर एक, दो या तीन 
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नारकियों को चढ़ाकर उन्हें चलने के लिए प्रेरित करते हैं। (बीच-बीच में) क्रूद्ध होकर तीखा नोकदार 
शस्त्र उनके मर्मस्थान में चुभोते हैं । 


३४२. बालक के समान पराधीन बेचारे नारकी जीव नरकपालों द्वारा बलातू कीचड़ से भरी 
और कांटों से परिपूर्ण विस्तुत भूमि पर चलाये जाते हैं। पापकर्म से प्रेरित नरकपाल अनेक प्रकार के 
वन्धनों से बांधे हुए विषण्ण-(या विवर्ण-उदास) चित्त या संज्ञाहीन (मूच्छित) नारक जीवों को 
खण्डश: काट-काट कर नगरबलि के समान इधर-उधर फेंक देते हैं । 

३४३. आकाश में बड़े भारी ताप से युक्त एक ही शिला से बनाया हुआ अतिविस्तृत वैतालिक-- 
वेक्रिय पर्वत है। उस पद॑ंत पर रहने वाले अतिक्र रकक्‍र्मा नारकी जीव हजारो मृहर्तों से अधिक काल 
तक परमाधामिकों के द्वारा मारे जाते हैं.। 


३४४. निरन्तर पीड़ित किये जाते हुए दुष्कर्म किये हुए पापात्मा नारक दिन-रात परिताप (दुःख) 
भोगते (संतप्त हो) हुए रोते रहते हैं। उस एकान्‍्त कूट (दुःखोत्पत्ति स्थान), विस्तृत और विषम (ऊबड़. 
खाबड़ या कठिन) नरक में पड़े हुए प्राणी गले में फांसी डालकर मारे जाते समय केवल रोदन 
करते हैं । 

३४५. मुदूगर और मूसल हाथ में लेकर नरकपाल पहले के शत्रु के समान रोष के साथ नारकीय 
जीवों के अंगों को तोड़-फोड़ देते हैं। जिंनकी देह टूट गई है, ऐसे नारकीय जीव.रक्त वमन करते हुए 
अधोमुख होकर जमीन पर गिर पढ़ते हैं । 


३४६. उस नरक में सदा क्रोधित और क्षुधातुर बड़े ढठीठ विशालकाय सियार रहते हैं। वे वहाँ 
रहने वाले जन्मान्तर में बहुत पाप (क्र र) कर्म किये हुए तथा जंजीरों से बंधे हुए निकट में स्थित नारकों 
को खां जाते हैं । ह 

३४७. (नरक में) सदाजला नाम की अत्यन्त दुर्गंभ (गहन या विषम) नदी है, जिसका जल क्षार, 
मवाद और रक्त से मलिन रहता है, अथवा वह भारी कीचड़ से भरी है, तथा वह आग से पिघले हुए 
तरल लोह के समान अत्यन्त उष्ण जल -वाली है उस अत्यन्त दुर्गेम नदी में पहुंचे हुए नारक जीव 
(बेचारे) अकेले-असहाय और अरक्षित (होकर) तैरते हैं । 

. :विवेचन--नरक में मिलने वाली तोन्न वेदनाएँ और नारकों के सन पर प्रतिक्रिया--प्रस्तुत २१ सूत्र- 
गाथाओं) सू० गा० ३२७ से ३४७ तक) में नारकों को नरक में दी जाने वाली एक से एक बढ़कर यात- 
नाओं. का वर्णन है, साथ ही नारकों के मन पर होने वाली प्रतिक्रियाओं का भी निरूपण किया गया है.। 
यद्यपि नारकीय जीवों को मिलने वाली ये सब यंत्रणाएँ मुख्यतया शारीरिक होती है, किन्तु नारकों के 
मन पर इन यन्त्रणाओं का गहरा प्रभाव पड़ता है, जो आँखों से आँसुओं के रूप में और वाणी से रुदन 
विलाप और रक्षा के लिए पुकार के रूप में प्रकट होता है। नारकों को ये सब यातनांएँ और भयंकर 
वेदनाएँ उनके पूर्वजन्म में किये हुए पापकर्मों के फलस्वरूप प्राप्त होती हैं, इसलिए नरकों को यातना 
स्थान कहना योग्य ही है। वास्तव सें पूर्वजन्मकृत पापकर्मों के फलभोग के ही ये स्थान है । इसी लिए 
शास्त्रकार ने नरक को सासयडुक्खधम्मं-- सतत दुःख देने के स्वभाव वाला कहा है।' 


श्‌ सूत्रक्नतांय शीलांक वृत्ति भाषानुवाद सहित भा०२ पृ० १३ का सारांश 


द्वितीय उह शक : गाथा ३२७ से ३४७ ३०७ 


प्रमाधाभिकषों द्वारा दी जाने वाली यातनाएँ--नारकों को नरकपालों द्वारा दी जाने वाली यंत्रणाएँ 
मुख्यतया इस प्रकार है-(१) हाथ-पैर बांधकर तेज धार वाले उस्तरे व तलवार से पेट काटते हैं, (२) 
घायल शरीर को पकड़ कर उसकी पीठ की चमड़ी उपेड़ते हैं, (३) भुजाएं जड़ से काटते हैं, (४) मुह 
फाड़कर उसमें तपा हुआ लोह गोलक डालकर जला डालते हैं, (५) एवंजन्म छत पापकर्मों का एकान्त 
में स्मरण कराकर गुस्से में आकर उतकी पीठ पर चाबुक फटकारते हैं, (६) लोहें के गोले के समान 
तपी हुई भूमि पर चलाते हैं, (७) गाड़ी के तपे हुए जुए में जोतकर तथा आरा भोंककर चलाते हैं, 
(८) जलते हुए लोहपथ के समान तप्त एवं रक्त-मवाद के कारण कीचड़ वाली भूमि पर जबरन चलाते 
हैं, जहाँ रुका कि नरकपाल डंडे आदि से मारकर आगे चलाते हैं, (६) सम्मुख गिरती हुई शिलाओं के 
नीचे दबकर मर जाते हैं, (१०) संतापती नामक नरक कुम्भी में रहकर चिरकाल तक संताप भोगते 
है, (११) गेंद के आकार वाली कन्दुकुम्भी में डालकर नारक को पकाते हैं। (१२) वहाँ से ऊपर उछलते 
ही द्रोणकाक उन्हें तोचकर खा जाते हैं, शेष बचे हुए नारकों को सिंह-व्याप्र आदि जंगली जानवर खा 
जाते हैं। (१३) चिता के समान .ऊंची निधूम अग्नि में अत्यन्त पीड़ा पाते हैं, जहाँ क्रूर नरकपाल 
उनका सिर नीचा करके उनके शरीर को लोह की तरह शस्त्र से काट कर टुकड़े-टुकड़े कर डालते हैं, 
(१४) शरीर की चमड़ी उधेड़ कर औंधे लटकाए हुए नारकों को लोहे की तीखी चोंच वाले पक्षी नोच- 
नोचकर खाते हैं, (१५) हिख् पशु की तरह नारकीय जीव के मिलते ही वे तीखे शुलों से बांधकर उन्हें 
मार गिराते हैं, (१६) सदेव बिना लकड़ी के जलता हुआ एक प्राणिघातक स्थान है, जहां नारक चिर- 
काल तक रहकर पीड़ा पाते हैं । (१७) बहुत बड़ी चिता रच कर करुण विलाप करते हुए नारक को 
उसमें भौंक देते हैं। (१८) स्देव पूरे के पूरे गर्म रहने वाले अतिदुःखमय नरक स्थान में हाथ-पैर बांध- 
कर शत्रु को तरह मारते-पीठते हैं । (१६) लाठी आदि से मार-मार कर पीठ तोड़ देते हैं, लोहे के भारी 
घन से सिर फोड़ देते हैं, उतके शरीर चूर-चूर कर देते हैं, फिर लकड़ी के तख्ते को चीरने' की तरह 
गर्म आरों से चीर देते हैं, तव खौलता हुआ सीसा आदि पीने को बाध्य करते है, (२०) मारक के पू्व॑- 
कृत रौद्र पापकर्मों का स्मरण करा कर उससे हाथी की तरह भारवहन कराया जाता है, एक दो या 
तीन नारकों को उसकी पीठ पर चढ़ाकर चलाया जाता है, न चलने पर उसके मर्म॑स्थान में तीखा नोक- 
दार आरा आदि शस्त्र चुभोया जाता है। (२१) परवश नारकों को कीचड़ से भरी एवं कंटीली विस्तीर्ण 
भूमि पर बलातू चलाया जाता है, (२२) विविध बंधतों से बांधे हुए संज्ञा हीन नारकों के टुकड़े-टुकड़े 
करके उन्हें नगरबलि की तरह इधर-उधर फेंक देते हैं। (२३) वैतालिक (वैक्रियक) नामक एक-शिला- 
तिमसित आकाशस्थ महाकाय पव॑त बड़ा गर्म रहता है, वहाँ नारकों को चिरकाल तक मारा-पीठा जाता 
: है। (२४) उसके गले में फांसी का फंदा डालकर दम घोटा जाता है, (२५) मुद्गरों और मूसलों से 
रोषपूर्वक पूवंशत्रुवत्‌ नारकों के अंग-भंग करते हैं, शरीर टूट जाने पर वे औंधे मुह रक्तवमन करते हुए 
गिर जाते हैं। (२६) नरक में सदा खूंख्वार, भूखे, ढीठ तथा महाकाय गीदड़ रह॒तें हैं, जो ज॑जीरों से बंधे 
हुए निकटस्थ नारकों को खाते रहते हैं। (२७) सदाजलां चामक विषम या गहन दुर्गम नदी है, जिसका 
पानी रक्त, मवाद, हु एवं खार के कारण मैला व पंकिल है, उसके पिघले हुए तरल लोह के समान 
. अत्यन्त उष्ण जल में नारक अकेले और अरक्षित होकर तैरते हैं।- 


इन और प्रथम उद्देशक में कथित, यातनाओं के अतिरिक्त अन्य सैंकड़ों प्रकार की यातनाएँ नरक 
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गत जीव पाते हैं और उन्हें रो-रोकर संहन करते हैं, क्योंकि उन्हें सहे बिना और कोई चारा 
नहीं है ।* 


निष्कर्ष यह है कि दिन-रात नाना दुःखों और चिन्ताओं से सन्तप्त पापकर्मा नारकों के पास उन 
दुःखों से बचने का कोई उपाय नहीं होता, अज्ञान के कारण न वे समभाव पूर्वक उन दुःखों को सहन 
कर सकते हैं, और न ही उन दुःख का अन्त करने के लिए वे आत्महत्या करके मर सकते हैं, क्योंकि 
नारकीय जीवों का आयुष्य निरूपक्रमी होता है, उनकी अकाल मृत्यु नहीं होती । वे पूरा आयुष्य भोग 
कर ही मरतें हैं, बीच में नहीं । यही कारण है कि वे इतने-इतने भयंकर दारुण दुःखों और यातनाओं 
के समय, या यों कहें कि इतनी-इंतनी वार मारे, काटे, पीटे और अंग-भंग किये जाने पर मरना चाहते 
हुए भी नहीं मर सकते । सिवाय रोने-धोने, कहुण-क्रत्दन, विलाप, चीत्कार या पुकार करने के उनके 
पास कोई चारा नहीं । परन्तु उनकी करुण पुकार, प्रार्थना, विलाप या रोदन सुनकर कोई भी उनकी 
सहायता या रक्षा करने नहीं आता, न ही कोई सहानुभूति के दो शब्द कहता है, किसी को उनकी दय- 
तीय दशा देखकर दया नहीं आती, प्रत्युत परमाधामिक असुर उन्हें रोने पीटने पर और अधिक क्रूर 
बनकर अधिकाधिक यातनाएँ देते हैं । उनके पूर्व जन्मकृत पापकर्मों की याद दिलाकर उन्हें लगातार एक 
पर एक यातनाएँ देते रहते हैं, जो उन्हें विवश होकर भोगनी पड़ती हैं ।* 


एक प्रश्न उठता है कि नरक में नारकी जीव का शरीर चूर-चूर कर दिया जाता है, उनकी चमड़ी 
उधेड़ दी जाती है, मृत शरीर की तरह उन्हें अंधे मुंह लटका दिया जाता है, वे अत्यन्त पीसे, काटे, पीटे 
और छोीले जाते हैं, फिर भी मरते क्‍यों नहीं ? इसका समाधान सू० गा० ३३५ के उत्तराद्ध' द्वारा करते 
हैं--'संजीवणो नाम चिरद्वितिया ।” अर्थात्‌- नरक की भूमि का नाम संजीवनी भी है। वह संजीवनी 
औषधि के समान जीवन देने वाली है, जिसका रहस्य यह है कि मृत्यु-सा दुःख पाने पर भी आयुष्यबल 
शेष होने के कारण वहाँ नारक चूर-चूर कर दिये जाने या पानी की तरह शरीर को पिघाल दिये जाने 
पर भी मरते नहीं, अपितु पारे के समान बिखर कर पुनः मिल जाते हैं।* नारकी की उत्कृष्ट आयु ३३ 


सागरोपम काल की है। इसीलिए शास्त्रकार नरकभूमि को 'चिरस्थितिका' (अत्यन्त दीघंकालिक स्थिति 
वाली) कहते हैं । 


इसलिए नारकी जीव के मन पर उन भयंकर दुःखों को तीक् प्रतिक्रिया होने पर भी वे कुछ कर 
नहीं सकते, विवश होकर मन मसोस कर पीड़ाएँ भोगते जाते हैं । 


पाठान्तर और व्याब्या--उदरं विकत्तंति खुरासिएह--वृत्तिकार के अंनुसार--उस्तरा, तलवार आदि 


२ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १३५ से १३६ तक का संक्षिप्त सार 

३ (क) सूच्रकृतांग मूलपाठ टिप्पण (जम्बूविजयजी) पृ० ५८ से ६२ तक 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक दूृत्ति पत्रांक १३७ का सारांश 
(घ) 'औपपातिक चरमदेहोत्तमपुरुपासंख्येब वर्षाध्थ्युपो&नपवर्त्याथुप:--तत्वार्थ सूच अ०२ सू० ५३ 

४ (क) 'संजीवणा-संजीवन्तीति संजीविन: सर्व एवं नरका: संजीवणा ।' --सूत्रकृ० चूणि (मू० पा० दि० ) ए० ४६ 
(ख) 'संजीवनी-जीवनदात्ी नरकभूमि:-सूत्रकृ० शीलांक वृत्ति पत्रांक १३७ 


द्वितीय उद्द शफ : गाथा ३२७ से रे४७ ३०६ 


के अनेक प्रकार के तीखे शस्त्रों से उनका पेट फाड़ देते हैं । चूणिकार के अचुसार--क्षत्िता णिप्तिता तिण्हा 
 अचवा ण सिता मुण्डा इत्य्थं: असित यानी तेज, तीक्षण अथवा मुंड-नगे, यानी बंद नहीं, खुले; श्स्त्रों से 
उनका पेट फाड़ देते हैं । चुणिकार सम्मत पाठान्तर भी है-- उदराई फोडेंति खुरेहि तेति --छुरो से उनके उदर 
फोड़ (फाड़) देते हैं। विहृन्नदेहूं--वृत्तिकार के अनुसार--विविधं हत॑ पीडित॑ देहम्‌-विविध रूप से हत- 
पीड़ित-क्षतविक्षत देह को | चुणिकार सम्मत पाठान्तेर है --घिहण्ण देह का किया गया है “विहण्णेति 
चिहणित्ता देह --देह को विशेष रूप से क्षतविक्षत (घायल) करके । वद्ध -'वर्ध्रना चमंशकलम्‌ >न्वर्ध कहते 
हैं चमड़ी के टुकड़े को । थुलं>-बड़े भारी लोह के गोले आदि को | जुत्त सरयति-- युक्तियुक्त - नारकों के 
अपने-अपने दण्ड रूप दु:ख के अनुरूप (उपयुक्त) पूर्वकृत पाप का स्मरण कराते हैं। जैसे कि -गर्म किया 
हुआ सीसा पिलाते समय वे याद दिलाते हैं कि तू खूब मद्य पीता थान? ' आहप्स विज्झं ति| २८ वृत्तिकार 
के अनुसार-अकारण ही भग्रंकर कोप करके “ ““पीठ में चाबुक आदि के द्वारा ताड़ना करते हैं । 
चूणिकार सम्मत पाठान्तर है--आरुब्भ विधतिर-अर्थात्‌ उनकी पीठ पर चढ़कर आरा आदि ॥॒ नोंकदार 
शस्त्र बींध (भोक) देते है । प्चिज्जलं -वृत्तिकार के अनुसार -- 'रुधिरपुयादिना पिच्छिलां-- रक्त ओर मवाद 
आदि होने के कारण पिच्छिल-कोचड़ वाली भूमि पर | चूणिकार के अनुसार- विविधेण श्रज्वलं॑ नाम 
पिच्छिलेण पुयसो णिएण अणुलित्ततला, विगतं ज्वलं विज्जलं, विज्जलां । अर्थात्‌-विविध प्रकार से प्रज्वल यानी 
पिच्छिल, मवाद और रक्त से जिसका तल अनुलिप्त हो, ऐसी अथवा जलरहित होने से वि-जल । जल के 
ताम पर उसमें मवाद औरखून होते हैं, इसलिए पंकिल भूमि । 
वृत्तिकारसम्मत -- 'निषातिणीहि' के बदले 'अमिपातिभीहिं पाठ अधिक संगत प्रतीत होता है, अर्थ 
होता है-सम्मुख गिरने वाली शिलाओं से । 'निषातिणीहि' का अर्थ भी वही किया गया है। 'ततो बिडड्डा 
पुणरुप्पतंति--वृत्तिकार के अनुसार-उस पाकस्थान से जलते हुए वे इस तरह ऊपर उछलते हैं, जिस 
तरह भाड़ में भु जे जाते हुए चने उछलते हैं। चूणिकार के अनुसार पाठान्तर और अर्थ इस प्रकार है-- 
वे अज्ञानी नारक भय से भुजियों (पकौड़ों) की तरह जलते (पकते) हुए कूद जाते हैं। ज॑ सोगतत्ता-- 
वृत्तिकार- जिस पर पहुंचकर वे शोकसंतप्त नारक | चूणिकारसम्मत दो पाठान्तर है--'जंति विउक्कंता' 
और “जंसो वियंता'-प्रथम का अर्थ है-जिस पर विविध प्रकार से ऊपर चलते हुए वे नारक, द्वितोथ का 
अर्थ है--'यत्र उवियंता--छुभमाना इत्पर्थ: जहाँ क्षुब्ध होते हुए या छूते हुए नारक | 'सो अरियं व लड्भू  प८ 
सूअर आदि को पाकर जैसे मारते हैं, वैसे ही नाएइकी जीव को पाकर। चूणिकारसम्मत दो पाठान्तर हैँ 
““(१) सोवरिया व“““और (२) सावरिया व” प्रथम पाठान्तर का अर्थ है-(१) शौवरिका इब बशोपग 
महिष॑ वधयंति--जैसे कसाई वशीभूत भेंसे का वध कर डालते हैं, द्वितीय पाठान्तर का अर्थ है--'शाबरिया 
“शाबराः- स्लेच्छजातयः, ते यथा विधंति'“तथा | शबर (म्लेच्छजातीय) लोग जेसे वन्य पशु को पाते 
ही तीर आदि से बींध डालते हैं, वृत्तिकार॒सम्मत पाठान्तर है--सावयंयं व ल्ध-वश में हुए श्वापद-- 
वन्य कालपृष्ठ सूअर आदि को स्वतन्त्र रूप से पाकर सताते हैं, तद्गत्‌"“१ निहं--प्राणिघातस्थान । 
'चिट॒ठंतो तत्या बहुकूरकम्मा--अतिक्र र कर्मा पापी नारक वहाँ स्वक्ृत्त-पापफल भोगने के लिए रहते हैं। 
वृत्तिकारसम्मत पाठान्तर है-चिट्‌॒ठंती बद्धा बहुकूरकस्मा--अतिक्र र कर्मा'““बंधे हुए रहते हैं । 
फलगावत्तदुआ--काप्ठ फलक (पाटिये) को तरह दोनों ओर से करवत आदि से छीले हुए या कृश 
(पतले) किये हुए। आचारांग सूत्र में फलगावतद्‌ढी पाठ कई जगह आता है,* परन्तु वहाँ निष्कम्प दशा 


५ 'फलगावतट्ठी'--आचा० प्र० श्रु० विवेचन सु० १९८, २२४, २२५-प० २३१, २७प, २८५७ में देखें 


३१० सुत्रकृतांग--पंचम अध्ययन--नरफ विभवित 


सुस्थिरता आदि सन्दर्भ में होने से उपयु क्त अथं ही ठीक है। अभिद्धु जिया रद्द असाहुकम्मा--वृत्तिकार के 
अनुसार इसके दो अर्थ हैं-- (१) रौद्रकमंणि अभियुज्य- व्यापायं, यदि वा रोद्र सत्त्वोषधातकार्य, अभियुज्य 
“स्मारयित्वा । अर्थात्‌ जिन्‍्होने पूर्वजन्म में दुष्कर्म किये हैं, उन्हें रोद्र-हिसादि भयंकर कार्य में प्रेरित 
करके या नियुक्त करके अथवा रोद् -- (पूव॑ंजन्मक्ृत) प्राणिघात वगैरह कर्म का स्मरण कराकर । चूणिकार 
सम्मत पाठान्तर है--रोद्ध असाधु कम्मा (म्मी)--अर्थ किये हैं--रौद्रादीनि कर्माणि असाधूनि येषां ते'--अर्थात्‌ 
जिन्होंने पूव॑जन्म में रोद्र-भयंकर खराब कम (पाप) किये हैं उन्हें । ह॒त्यिवहूँ वहंति--वृत्तिकार के अनुसार 
जैसे हाथी पर चढ़कर उससे भार-वहन कराते हैं, वैसे ही नारकों से भी सवारी ढोने का काम लेते हैं । 
अथवा जैसे हाथी भारी भार वहन करता है, वैसे ही नारक से भी भारी भारवह॒न कराते हैं । चूणिकार 
सम्मत पाठान्तर है-ह॒त्यिवुल्लं वहुंति नारक हाथी की तरह भार ढोते हैं, अथवा नारकों को हस्तिरूप 
(वेक्रिय शक्ति से) बनाकर उनसे भारवहन कराते हैं। 'आदस्स विज्ञंति ककाणओ से'--अत्यन्त कोप करके 
उनके मर्मस्थान को नोंकदारशस्त्र से बींध देते हैं । या चाबुक आदि के प्रहार से उन्हें सताते हैं । चूणि- 
कारसम्मत पाठान्तर है-- 'आरुब्भ विधंति किकाणतो से'--अर्थ किया गया हैं--वारक पर चढ़कर, क्‍यों नहीं 
ढोता ? यो रोषपूर्वक कहकर उसकी क्ृकाटिका-गर्दन नोकदार शस्त्र से बींच देते हैं| फोट्ट बलि कर्रेति 
न-वृत्तिकार के अनुसार--कूटकर टुकड़े-टुकड़े करके वलि कर देते हैं, या नगरवलि की तरह इधर-उधर 
फेंक देते हैं। अथवा कोट्टवलि यानी नगश्वलि कर देते हैं। लगभग यही अथे चूणिकारसम्मत पाठान्तर 
कुटूट (कोट्ट) बलि करेंति' के अनुसार हैं| परं॑ सहस्साण म॒हुत्तगाणं--सहसखसंख्यक मुहुत्तं से पर--प्रक्ृष्ट 
(अधिक) काल तक | चूणिकार-परं सहख्राणासिति परं॑ सहसख्र म्योश्तेकानि सहस्राणीत्यर्थ: । अर्थात्‌ - 
हजारों से पर यानी अनेक सहस्र मुह॒त्तों तक-लम्बे समय तक । सयायकोबा>-वृत्तिकार के अनुसार- 
सदावकोपा:--नित्यकृपित । चूणिकार के अनुसार-भक्षण करके सदा अतृप्त रहते हैं, अथवा सदा 
अकोप्य-अनिवार्थ या अप्रतिषेध्य अर्थात्‌ सदेव निवारण नहीं किये जा सकते ।* 


स्वरव्क स्पें साल दुःख प्रनाप्त्त आर उससे बच्चे व्के उपाय- 


३४८ एयाईं फासाईं फुसंति बाल, मिरंतरं तत्थ चिरद्ठितीय । 
ण हम्मसाणस्स तु होति ताणं, एगो सय्य पच्चणुहोति दुकख ॥॥२२।। 


३४४ ज॑ जारिसं पुव्वमकासि कम्मं, तहेव आगच्छति संपराए। 
एगंतदुक्ल भवमज्जिणित्ता, बेदेति दुक्खी तमणंतदुक्खं ॥२३॥। 


३५० एताणि सोच्चा णरगाणि धोरे, न हिसते कंचण सब्बलोए .। 
एगंतदिट्‌्ठी अपरिग्गहे उ, बुज्झिज्ज लोगस्स व्सं न गच्छे ॥२४॥ 





६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक दृत्ति पत्रांक १३५ से १३९ तक के अनुसार 
(ख) सूत्रकृतांग चूणि (मू० पा० टि०) धृ० ५८ से ६२ तक 


द्वितोय उद् शक ! गाया ३४८ से ३५१ ३११ 


३५१ एवं तिरिक्‍्से मणुयामरेसु, चतुरंत5णंत तदणुव्विवागं । 
स सब्वमेयं इति वेदयित्ता, कखेज्ज काल धुवसाचरंतो ॥| २५ ॥ त्ति बेसि। 
॥ णिरयविभल्ती पंचम अज्ञ्ययणं सम्मत्त ॥ ) 


३४८. वहाँ (नरक में) चिरकाल तक की स्थिति (आयुप्य) वाले अज्ञातरी तारक को ये (पूर्वगाथाओं 
में कहे गए) स्पर्श (दुःख) निरन्तर पीड़ित (स्पक्श) करते रहते हैं। पूर्वोक्त दुःखों से आहत होते (मारे 
जाते) हुए नारकी जीव का (वहाँ) कोई भी रक्षक (त्राण) नहीं होता । वह स्वयं अकेला ही उन दुःखों 
को भोगता है । 


३४६. (जिस जीव ने) जो व जैसा कम पूर्वजन्म (पू्वे) में क्या है, वही संसार- दूसरे भव में 
आता है। जिन्होने एकान्तदु:ख रूप नरकभव का कर्म उपार्जन किया (वांधा) है, वे (एकान्त) दुःखी जीव 
अनन्तदु:ख रूप उस नरक (रूप फल) को भोगते हैं । 


३५०. बुद्धिशील धीर व्यक्ति इन नरकों (के वर्णन) को सुनकर समस्त लोक में किसी (भी प्राणी) 
की हिंसा न करे, (किन्तु) एकान्त (एकमात्र) (जीवादि तत्त्वों, आत्मतत्त्व या सिद्धान्त पर) हृष्टि (विश्वास 
रखता हुआ), परिग्रहरहित होकर लोक (अशुभ कम; करते और उसका फल भोगने वाले जीवलोक) को 


समझे (अथवा कषायलोक का स्वरूप जाने) किन्तु कदापि उनके वश्ष में (अधीन) न हो, अर्थात्‌ उनके 
प्रवाह में न बहे । 


३५१. (पापकर्मी पुरुष की पूर्वंगाथाओं में जैसी गति बताई है) इसी तरह तियंड्चों, मनुष्यों और 
देवों में भी जाननी चाहिए। चार गति रूप अनन्त संसार है, उन चारों गतियो में क्ृतकर्मों के अनुरूप 
विपाक (कर्मफल) होता है, इस प्रकार जानकर बुद्धिमान पुरुष भरणकाल की प्रतीक्षा या समीक्षा करता 
हुआ ध्र.व (मोक्षमार्गं, संयम या धर्मंपथ) का सम्यक्‌ आचरण करे। -ऐसा मैं कहता हूँ । 


विवेचन-नरक में प्राप्त होने चाले दुःख तथा उनसे बचने के लिए उपाय “प्रस्तुत चार गाथाओं 
में से प्रस्तुत उद शक तथा अध्ययन्त का उपसंहार करते हए शास्त्रकार ने प्रारम्भ की दो सुत्रगाथाओं 
(३४८, रे४९) में त्तारकीय जीव को कैसे-कैसे, कि तने-कितने दु:ख कब तक और मिलते हैं? उन दुःखों 
से उस समय कोई छुटकारा हो सकता है या नहीं ? उन दु:खों में कोई हिस्सेदार हो सकता है या नहीं ? 


उन ढुःखों से कोई भगवान देवी या देव शक्ति उसे बचा सकती है या नहीं ? इन रहस्यों का उद्घाटन 
इस प्रकार किया हैं-- हे 


नरक में पूर्वोक्त तीनों प्रकार के दुःख प्राप्त होते हैं-इस अध्ययन के प्रथम (और द्वितीय उह्दं शक में 
पृव॑गाथाओं में उक्त सभी प्रकार के दुःख नारकों को नरक में मिलते हैं, उन दुःखों में से कई दुःख प्रभा- 
धामिकक्ृत होते हैं, कई क्षेत्रजन्य होते हैं और कई दुःख - नारकों द्वारा परस्पर-उदीरित होते हैं। इन 
दु:खो में लेशमात्र भी कमी नहीं होती । 


अपनी-अपनी भवस्थिति तक सतत दुःखों का तांता--समस्त संसारी जीवो में नारकों की स्थिति सर्वार्थ 
सिद्ध विमान को छोड़कर) सर्वाधिक लम्बी होती है। शास्त्रानुसार सातों नरकों की उत्कृष्ट स्थिति 
ज्मश: १, ३, ७, १०, १७, २२ और ३३ सागरोपम काल की है। इसलिए जिस नारक की जितनी उत्कृष्ट 


३१२ सुत्रकृतांग--पचम अध्ययन-- नरक विभवित 


स्थिति का आयुष्यबन्ध है, उतनी स्थिति तक उसे दुःखागाररूप नरक में रहना पड़ता है। उसमें कोई 
परिवर्तन नही हो सकता। अतः नारकों को दुःख भी उत्कृष्ट प्राप्त होते हैं, और वे दुःख भी निरन्तर 
प्राप्त होते रहते हैं । कोई भी पल-ऐसा नहीं रहता, जिसमें उन्हें दु:ख न मिलता हो । इसीलिए शास्त्र- 
कार सू० गा० ३४८ के पूर्वाद्ध में वहते हैं--एआई फासाइ'”'निरंतरं तत्थ चिरद्वितीय॑ ।” 

जिस समय नारकौ पर दुःख पर दुःख' बरसते रहते हैं, उस समय उनका कोई त्राता, शरणदाता 
रक्षक या राह्ययक नहीं होता, कोई भी प्राणी, यहाँ तक कि उन नारकों के निकटवर्ती परमाधामिक 
असुर भी उन्हें शरग, सहायता देना या बचाना तो दूर रहा, जरा-सी सान्त्वना भी नहीं देते, प्रत्युत वे 
उसकी पुकार पर और रुष्ट होकर उस पर बरस पड़ते हैं। उस दुःखपीड़ित दयनीय अवस्था में कोई भी 
उनके आंसू पोंछने वाला नहीं होता । 

एक वात और है- प्रायः नारकों की तामसी बुद्धि पर अज्ञान, मोह एवं मिथ्यात्व का आवरण 
इतना जबदंस्त रहता है कि उन्हें उक्त दारुण दुःख को समभाव से सहने, या भोगने का विचार ही नहीं 
आता, किन्तु कोई क्षायिक सम्यग्हष्टि जीव वहाँ हो, तो वह उन दुःखों को समभाव से सह या भोग 
सकता हैं, इस कारण ऐसे नारकों को दुःख का वेदन कम होता है, परन्तु दुःख तो उतना का उतना 
मिलता है या दिया जाता है, जितना उसके पूर्वक्ृत पापकर्मानुसार बंधा हुआ (निद्िचत) है। निष्कर्ष 
यह कि प्रत्येक नारक के, निकाचित रूप से पाप कर्म बंधा होने से बीच में दुःख को घटाने या मिटाने 
का कोई उपाय संवर-निर्जरा या समभाव के माध्यम से कामयाब नहीं होता । उतना (निर्धारित) दुःख 
भोगे बिना कोई छुटकारा नहीं | यह आशय भी इस पंक्ति से ध्वनित होता है। 

दुःख झोगमे में कोई सहायक या हिस्सेदार नहीं- जिन नारकों ने पूर्वजन्म में अपने परिवार या प्रिय- 
जनों के लिए अतिभयंकर दुष्कर्म किये, अब नरक में उनका दुष्कर्मों का फल भोगते समय उन नारकों 
का कोई हिस्सेदार नहीं रहता जो उनके दु:ख को बांट ले, न ही कोई सहायक होता है, जो उनके बदले 
स्वयं उस दुःख को भोग ले | वल्कि स्वयं अकेला वह उन दारुण दुःखों को विवश होकर भोगते समय 
पूर्वजन्मकृत दुष्कर्मों का स्मरण करके इस प्रकार पश्चात्ताप करता है-- 

सया परिजनस्पार्थ कृतं कर्म सुदारुणम्‌ । 
एकाकी तेन दष्य 5हूं, गतास्ते फलभोगिन: ।” 

-- “हाय ! मैंने अपने परिवार के लिए अत्यन्त भयंकर दुष्कर्म किये, किन्तु फल भोगते समय मैं 
अकेला यहाँ दुःख से संतप्त हो रहा हूँ इस समय सुखरूप फल भोगने वाले वे सब पारिवारिक जन मुझे 
अकेला छोड़कर चले गए ।” इसी रहस्य का उद्घाटन शास्त्रकार करते हैं--'एगो सय॑ पच्चणुहोति दुबखं ।” 
अर्थात्‌-जीव सदैव स्वयं अकेला ही दुःख का अनुभव करता (भोगता) है ।० 

नरक में एकान्तदुःखरूप फल चिरकाल तक क्‍यों ?--प्रश्न होता है-क््या किसी ईश्वर देव-देवी या 
शक्ति द्वारा नारकों को एकान्तदुःखरूप नरक मिलता हैया और कोई कारण है ? जैनदर्शन के कर्म- 
सिद्धान्त की दृष्टि से शास्त्रकार इसका समाधान करते हैं--“जं जारिसं पुष्ब''“आगच्छति संपराए'---आशय 
यह है कि जिस प्राणी ने पूर्वजन्म में जैसे तीव्र, मन्द, मध्यम अनुभाग (रस) वाले, तथा जघन्य, मध्यम 





१७, सूत्र कृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १४०-१४१ का सार 


द्वितीय उद्देशफ * गाया ३४८ से ३५१ ३१३ 


उत्कृष्टस्थिति वाले कर्म किये हैं, उसे अपने अगले भव या जन्म में उसी तरह का फल मिलता है। 

अर्थात्‌- तीत्र, मन्द या मध्यम जैसे अध्यवसायों (परिणामों से जो कर्म बांधे गए हैं, तदनुमार उनकी 

स्थिति बंधकर तीत्र, मनन्‍्द या मध्यम विपाक (फल) उत्पन्त करते हुए वे उदय में आते हैं। इस प्रकार 

यह कम सिद्धान्त इतना अकाट्य है कि इसमें किसी भी ईश्वर, देवी या देव शक्ति के हस्तलक्षेव की, या_ 
किसी के पक्षपात्‌॒ की, अथवा किसी को कुछ कहने की गुजाइश ही नहीं रहती । _ 





नरक दुःखों से बचने के लिए उपाय-पिछली दो सूत्रगाथाओं (३५०-३५१) में नरक गति तथा अन्य 
गतियो में मिलने वाले भयंकर दुःखों से बचने के लिए क्या करे और क्या न करे. इसका स्पष्ट पार्गदर्शन 
शास्त्रकार ने दिया है। इन दोनों सूत्रगाथाओं द्वारा नो प्रेरणासूत्र फलित होते हैं--(१) पूर्वगाथाओं में 
उक्त नरक दुःखों का वर्णन सुनकर धीर पुरुष नरक गमन के कारणों से बचने का उपाय सोचे, (२) 
समग्र लोक में किसी भी जीव की हिंसा न करे, (३) परिग्रह रहित हो. ('उ' शब्द से परिग्रह के अतिरिक्त 
मुषावाद, अदत्तादान एवं मैथुनसेवन से विरत होने की प्रेरणा भी परिलक्षित होती है), (४) एकमात्र 
आत्मतत्त्व या जीवादि तत्त्वों पर दृष्टि या श्रद्धा रखे, (५) अशुभ कर्म करने तथा उतका फल भोगने 
वाले जीवलोक या कषायलोक को स्वरूपतः जाने, (६) किन्तु उस लोक के अधीन न हो, प्रवाहबश न 
बने । (७) चातुगंतिरूप अनन्त संसार और चारों गतियो में कृतकर्मों के अनुरूप फल आदि का वस्तु- 
स्वरूप जाने, (८) मोक्ष दृष्टि रखकर संयम या धर्म का आचरण करे, (६) मरण (पण्डितमरण) के काल 
(अवसर) की आकांक्षा (मनोरथ) करे ।* 


ईश्वरादि कोई भी शक्ति घोर पापी को नरक से बचा नहीं सकती--इस लोक में घोर पापकर्म करने वाले 
कुछ व्यक्ति यह सोचते हैं कि हम चाहे जितना पापकर्म कर ले, खुदा, गॉड, ईश्वर या पैगम्बर या किसी 
शक्ति आदि से अन्तिम समय में प्रार्थना, मिन्नत, प्रशंसा, स्तुति, निवेदन, पाप-स्वीकृति (०णा०४४) या 
खुशामद आदि करने मात्र से हमारे सब पाप माफ हो जाएँगे, और हमें पाप से मुक्ति मिल जाने से 
तरक (दोजख) में नहीं जाना पड़ेगा। इस प्रकार पापकर्मों को करते हुए भी तथा उनका त्याग या 
आलोचना-प्रायश्चित्तादि से उनकी शुद्धि किये बिना ही हम पूर्वोक्त उपाय से नरक-मन से या नरकादि 
के दुःखों से बच जाएंगे। परन्तु यह निरी भ्राच्ति है, इसी भ्रान्ति का निराकरण करने हेतु शास्त्रकार 
सू० गा० ३५४० द्वारा स्पष्ट कहते हैं---एताणि सोच्चा चरगाणि ४४“ बस ते गच्छे । अगर नरकगति के 
कारणभूत दुष्कर्मों या हिंसादि पापकर्मो का त्याग नहीं किया जाएगा तो कोई भी शक्ति घोरपापी को 
नरक-गमन से या तरकदु:खों से नहीं बचा सकेगी ।९ 


तियेज्चादि गतियों में भी नारकोयदुःखसय वातावरण--कई लोग यह सोचते हैं कि इतने घोर दःख तो 
नरकगति में ही मिलते हैं, दूसरी गतियों में चहीं। यह भी एक अ्रान्ति है, जो कई धर्म-सम्प्रदायों में 
चलती है । पूर्वेक्ृत अशुभ कम जब उदय में आते हैं तो नरक के अतिरिक्त तिरय॑चादि गतियों में भो तीज्र- 
दुःख मिलते हैं। तियंचगति में परवश होकर भयंकर द:ख उठाना पड़ता है, भनुष्यगति में इष्ट-वियोग 
अनिष्टसंयोग, रोग, शोक, पीड़ा, मनोवेदना, अपमान, निर्धनता, क्लेश, राजदण्ड, चिन्ता आदि नानी 


६ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक १४० के आधार पर 
७ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १४०-१४१ का सारांश 


३१४ सुत्रफृतांग-- पंचम भव्ययत्त- नरकविभरक्ति 


दुःखों से वास्ता पड़ता है और देवगति में भी ईर्ष्या, कलह, ममत्वजनित दुःख, वियोगदुःख, नीचजातीय 
देवो में उत्पत्ति आदि अनेकों दुःख हैं। मतलब यह है कि नरकगति की तरह तिर्य॑ज्च, मनुष्य या देवगति 
में भी दुःखमय वातावरण प्रत्यक्ष देखा जाता है। इसी आशय से शास्त्रकार कहते हैं--/एवं तिरिक्‍्खे 
सणुथामरेसु'“'“इति वेदयित्ता'““।” इसका आशय यह है कि चारों गतियों में भावनरक की प्राप्ति या 
नारकीय दुःखमय वातावरण सम्भव है, इसलिए चतुर्गेतिपयेन्त अनन्त संसार को दुःखमय समझो । इन 
चारों गतियों के कारणों? तथा चारों गतियों में कृत-कर्मों के अनुरूप विपाक (कर्मफल) को समझे । तथा 
मृत्युपर्यन्‍्त इस प्रकार की संसार हृष्टि के चक्कर में न आकर एकमात्र श्रुव यानी मोक्ष दृष्टि रखकर 
संयमाचरण करे तथा पण्डितमरण के अवसर की प्रतीक्षा करे । 


पाठान्तर और व्याख्या-घुवमाचरंतो-- ध्र्‌ व अर्थात्‌ मोक्ष या संयम; उसका अनुष्ठान करता हुआ। 
चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--घुतम्ताचरंति--“धूयतेड्नेन कर्म इति धुत चारित्रमित्युक्तम्‌ । आचार इति 
क्रियायोगे, आचरन्‌, आचरंतोवा चरणमिति ।” अर्थात्‌-जिससे कमे धुता-नष्ट किया जाय, उसे धुन- 
चारित्र कहते हैं। उसका आचरण करता हुआ अर्थात्‌ क्रियान्वित करता हुआ ॥ कंब्वेज्ज काल॑-> काल की 
20203 करे। इसका रहस्य आचारांग सूत्र की वृत्ति के अनुसार है--पण्डितम रण के काल (अवसर) की 
प्रतीक्षा करे ।* 


द्वितीय उद्दे इक समाप्त 


॥ निरय (नरक) विभक्ति : पंचम अध्ययन सस्पूर्ण ॥ 


८. (क) “चर्जाह ठाणेहिं जीवा तिरिक्वजोणिय (आउय) त्ताए कम्म॑ पगरेंति, तंजहा-- 
१. माइललताए, २. नियडिल्लताए, ३. अलियवयणेणं, ४. कुडतुल्ल-कडमाणेणं ।” 
(ख) 'चउहिं ठाणेहिं जीवा मणुस्साउयत्ताए कम्म प्रेंति, तंजहा--- 
१. पग्मति भद्दताए, २. पति विणीययाए; ३. साणुक्कोसयाए, ४. अमच्छरिताए | 
(ग) चर्डाह ठाणेहि जीवा देवाउयत्ताए कम्मे पगरेंति तंजहा-- 
१. सरागसंजमेणं, २. संजमासंजमेणं, ३- बालतवो कम्मेणं, ४. अकामणिज्जराए ।” 
--ठागं, स्था० ४, उ०४, सू० ६२९, ६३०, ६३० 
६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक दृत्ति पत्रांक १४६ 
(ख) सूयग डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ६२ गा 
१० देखिये आचारांगप सूत्र विवेचन प्र० श्रु० सु० ११६, अ०३, उ०२ पु० १०० में 'कालक खी' शब्द का विवेचन 


महावीरस्तव (वीरस्तुति)--छठा अध्ययन 
प्रेथसिक 


[] सूत्रक्ृतांगसूत्र (प्र० श्र्‌०) के छठे अध्ययन का नाम “महावीरस्तव' (वीरस्तुति) है! । 
(] पृण्णता का आदर्श सम्मुख रहे बिना अपूर्ण साधक का आगे बढ़ना कठिन होता है, इसलिए इस 
अध्ययन की रचना की गई है ताकि अपूर्ण साधक पूर्णता के आदर्श के सहारे कर्मवन्धन के 


मिथ्यात्वादि कारणों से दूर रहकर शुद्ध संयम तथा ज्ञान-दर्शन-चारित्ररूप मोक्षमार्ग पर शी क्र- 
गति से बढ़कर पूर्ण (क्रव या मोक्ष) को प्राप्त कर सके । 


[) पहले से लेकर पांचवें अध्ययन तक कहीं मिथ्यात्व से, कहीं अविरति (हिंसा, असत्य, परिग्रह, 
अन्ह्मचर्य) आदि से, कहीं प्रमाद--(उपसर्गों के सहन करने या जीतने में होने वाली असावधानी) 
से, कहीं कषाय (द्वेष, लोभ, ईर्ण्या, क्रोध, अभिमान, माया आदि) से होने वाले क्मवन्धन और 
उनसे छुटने का मिरूपण है, कहीं घोर पापकमं बन्ध से प्राप्त नरक और उसके दुःखों का व उनसे 
बचने के उपाय सहित वर्णन है। अतः इस छठे अध्ययन में कमंवन्धनों और उन्तके कारणों से 
विरत; उपसर्गों और परीषहों के समय पवंतसम अडोल रहने वाले स्थिरप्रज्ञ, भव्यजीवों को प्रति 
बोध देनेवाले, स्वयं मोक्षमाग में पराक्रम करके प्रबल करमंबन्धनों को काटने वाले श्रमण 
शिरोमणि तीर्थंकर महावीर की स्तुति के माध्यम से मुमुक्षु साधक के समक्ष उनका आदर्श 
प्रस्तुत करना इस अध्ययन का उद्देश्य है। ताकि स्तुति के माध्यम से भगवान महावीर के 
आदर्श जीवन का स्मरण करके साधक आत्मबल प्राप्त कर सके, तथा उन्होंने जिस प्रकार संसार 
प्र विजय पाई थी, उसी प्रकार विजय पाने का प्रयत्न करे ।* 


[] श्रमण भगवान महावीर का मूल नाम तो, वर्घमान' था, लेकिन अनुकूल-प्रतिकूल उपसर्गों और 
परीषहों से अपराजित, कष्टसहिष्णु, तथा ज्ञान, दशेन, चारित्र और तप, त्याग में अद्भुत परा- 
क्रम एवं आध्यात्मिक वीरता के कारण उनकी रुयाति 'बीर अथवा महावीर के रूप में 


हुई हैं ।* 





१ इसका प्रचलित नाम वृत्तिकार सम्मत 'वीरस्तुति' है ।--सूत्र कू० शी वृत्ति अनुवाद भाग २ पृ० २४७ 
-२ (क) वीरस्तुति (उपाध्याय अमरमुनि) के आधार पर पृ० २, 
(ख) सूत्र कू० नियुक्ति गा० ५५ उत्तरादद्ध 


३१४ सुप्रफुतांग-- पचस अव्ययत् - नरकविश्चक्ति 


दुःखों से वास्ता पड़ता है और देवगति में भी ईष्या, कलह, ममत्वजनित दुःख, वियोगदु:ख, नीचजातीय 
देवो में उत्पत्ति आदि अनेकों दुःख हैं। मतलब यह है कि नरकगति की तरह तिर्य॑ञ्च, मनुष्य या देवगति 
में भी दुःखमय वातावरण प्रत्यक्ष देखा जाता है। इसी आशय से शास्त्रकार कहते हैं--“एवं तिरिक्‍्णे 
मणुयामरेसु'"”''““इति वेदयित्ता'“““।” इसका आशय यह है कि चारों गतियों में भावनरक की प्राप्ति या 
नारकीय दुःखमय वातावरण सम्भव है, इसलिए चतुर्गतिपयंन्त अनन्त संसार को दुःखमय समझो । इन 
चारों गतियों के कारणों? तथा चारों गतियों में क्ृत-कर्मों के अनुरूप विपाक (कर्मफल) को समझे । तथा 
मृत्युपयैन्त इस प्रकार की संसार हष्टि के चक्कर में न आकर एकमात्र पक्रूव यानी मोक्ष हृष्टि रखकर 
संयमाचरण करे तथा पण्डितमरण के अवसर की प्रतीक्षा करे । 


_पाठान्तर और व्याब्या-धुवमाचरंतो- धर व अर्थात्‌ मोक्ष या संयम; उसका अनुष्ठान करता हुआ। 
चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--धुतमाचरंति--“धूयतेब्नेन कम॑ इति घुतं चारित्रमित्युक्तम्‌ | आचार इति 
क्रियायोगे, आचरन्‌, आंचरंतो]वा चरणमितति ।” अर्थात्‌--जिससे कर्म धुना-नष्ट किया जाय, उसे धुन- 
चारित्र कहते हैं। उसका आचरण करता हुआ अर्थात्‌ क्रियान्वित करता हुआ ।४ कंथ्वेज्ज कालं-- काल की 


आकांक्षा करे । इसका रहस्य आचारांग सूत्र की वृत्ति के अनुसार है--पण्डितम रण के काल (अवसर) की 
प्रतीक्षा करे ।१* | 


द्वितीय उद्दे शक समाप्त 


॥ निरय (नरक) विभक्ति : पंचस अध्ययन सम्पुर्ण ॥ 


महावीरस्तव (वीरस्तुति)--छठा अध्ययन 
प्राथमिक 


() सूत्रक्ृतांगसूत्र (प्र० श्र्‌ ०) के छठे अध्ययन का नाम 'महावीरस्तव' (वीरस्तुति) है? । 


[] 


पूर्णता का आदर्श सम्मुख रहे बित्ता अपूर्ण साधक का आगे बढ़ना कठित होता है, इसलिए इस 
अध्ययन की रचना की गई है ताकि अपूर्ण साधक पूर्णता के आदशे के सहारे कमंबन्धन के 
मिथ्यात्वादि कारणों से दूर रहकर शुद्ध संयम तथा ज्ञान-दर्शन-चा रित्ररूप मोक्षमार्ग पर शीक्र- 
गति से बढ़कर पूर्ण (ध्रूव या मोक्ष) को प्राप्त कर सके । 


पहले से लेकर पांचवें अध्ययन तक कहीं मिथ्यात्व से, कहीं अविरति (हिसा, असत्य, परिग्रह, 
अन्नह्मचय) आदि से, कहीं प्रभाद--(उपसर्गों के सहन करने या जीतने में होने वाली असावधानी) 
से, कहीं कषाय (हष, लोभ, ईर्ष्या, क्रोध, अभिमान, माया आदि) से होने वाले कर्मबन्धन और 
उनसे छुटने का निरूपण है, कहीं घोर पापकमं बन्ध से प्राप्त नरक और उसके दुःखों का व उनसे 
बचने के उपाय सहित वर्णन है। अतः इस छठे अध्ययन में कर्मवन्धनों और उनके कारणों से 
विरत; उपसर्गों और परीषहों के समय पर्वतसम अडोल रहने वाले स्थिरप्रज्ञ, भव्यजीबों को प्रति 
बोध देलेवाले, स्वयं मोक्षमार्गं में पराक्रम करके प्रबल कर्मंबन्धनों को काठने वाले श्रमण 
शिरोमणि तीर्थंकर महावीर की स्तुति के माध्यम से सुमुक्षु साधक के समक्ष उनका आदर 
प्रस्तुत करता इस अध्ययन का उद्देश्य है। ताकि स्तुति के माध्यम से भगवान महावीर के 
आदश जीवन का स्मरण करके साधक आत्मबल प्राप्त कर सके, तथा उन्होंने जिस प्रकार संसार 
पर विजय पाई थी, उसी प्रकार विजय पाने का प्रयत्न करे ।* 


श्रमण भगवात्त महावीर का मूल नाम तो, वर्धमान! था, लेकिन अनुकूल-प्रतिकूल उपसर्गों और 
परीषहों से अपराजित, कष्टसहिष्णु, तथा ज्ञान, दशन, चारित्र और तप, त्याग में अद्भुत परा- 
क़म एवं आध्यात्मिक वीरता के कारण उत्तकी ख्याति वीर अथवा महावीर के रूप में 


हुई हैं ।* 


१ इसका प्रचलित नाम वृत्तिकार सम्मत 'वीरस्तुति' है ।--यूत्र कू० शी० वृत्ति अनुवाद भाग २ पृ० २४७ 
२ (क) वीरस्तुति (उपाध्याय अमरमुनि) के आधार पर पृ० २, 


(ख) सूत्र कू० नियुक्ति गा० ८५ उत्तराद्धं 


३१६ 


दे 


सुत्रकृतांग--पष्ठ अध्ययन --सहावीर स्तव- 


वीर शब्द के निक्षेप हष्टि से ६ अर्थ नियुंक्तिकार ने बताए हैं--(१) नामवीर, (२) स्थापना- 
बीर, (३) द्रव्यवी र, (४) क्षेत्रवीर, (५) कालवीर और (६) भाववीर | नाम-स्थापना वीर सुगम 
है । 'द्रव्यवीर' वह है, जो द्रव्य के लिए युद्धादि में वीरता दिखाता है, अथवा जो द्रव्य वीय॑वान 
हो | तीर्थंकर अनन्त वल-वीय॑ युक्त होते हैं, चक्रवर्ती भी सामान्य मनुष्यों या राजाओं आदि से 
वढ़कर बल-वीर्यवान होते हैं । इसलिए ये द्रव्यवीर कहे जा सकते हैं | अपने क्षेत्र में अद्भुत परा- 
क्रम दिखाने वाला 'क्षेत्रवीर' है। जो अपने युग या काल में अद्भुत पराक्रमी होता है अथवा 
काल (मृत्यु) पर विजय पा लेता है, वह्‌ कालवीर है। भाववीर वह है, जिसकी आत्मा राग- 
द्वेष, क्रोधादि कषाय, पंचेन्द्रिय-विषय, काम, मोह, मान, तथा उपसर्ग, परीषह आदि पर परम 
विजय प्राप्त कर लेती है ।* 


4 


यहाँ 'वीर' शब्द से मुख्यतया 'भाववीर' ही विवक्षित है। महती भाववीरता के ग्रुणों के कारण 
यहाँ 'महावी र' शब्द व्यक्तिवाचक होते हुए भी गुणवाचक है। 


आभूषण, चन्दन, पुष्ममाला आदि सचित्त-अच्त्त द्रव्यों द्वारा अथवा शरीर के विविध अंगों के 
नमन, संकोच तथा वाचा-स्फुरण आदि द्र॒व्यों से जो स्तुति की जाती है, वह द्रव्यस्तुति है, और 
विद्यमान गुणों का उत्कीतन, गुणानुवाद आदि हृदय से किया जाता है, वहाँ भावस्तुति है। 
प्रस्तुत में तीर्थंकर महावीर की भावस्तुति ही विवक्षित है। यही 'महावीरस्तव' का भावार्थ है। 


प्रस्तुत अव्ययन में भगवान महावीर स्वामी के ज्ञानादि गुणों के सम्बन्ध में श्री जम्बुस्वामी द्वारा 


उठाए हुए प्रश्न का गणघर श्री सुधर्मास्वामी द्वारा स्तुति सूचक शब्दों में प्रतिपादित गरिमा- 
महिमा-मण्डित सांगोपांग समाधान है।* 


उद्देशक रहित प्रस्तुत अध्ययन में २६ सूत्रगाथाअं द्वारा भगवान महावीर के अनुपम धर्म, ज्ञान, 
दर्शन, अहिंसा, अपरिग्रह, विहारचर्या, निश्चलता, क्षमा, दया, श्रूत, तप, चारित्र, कषाय-विजय, 


-ममत्व एवं वासना पर विजय, पापमुक्तता, अद्भुत त्याग आदि उत्तमोत्तम गुणों का भावपूर्वक 


प्रतिपादव किया गया है। साथ ही अष्टविध कमेक्षय के लिए उनके द्वारा किये गये पुरुषार्थे, 


जैन साहित्य का वृहद्‌ इतिहास आ० १ पृ० १४६ 


४. (क) सूत्र कू० नियुक्ति ग्रा० 5हे, ८४, 


(ख) सूच कू० शी० वृत्ति पत्रांक १४२ 
(य) जो सहस्स सहस्साणं संगामे दुज्जए जिणे । 


एगं जिणेज्ज अप्पाणं एस से परमो जओ 
पंचेंदियाणि कोहं, मां माय, तेहव लोहं च। 
हुज्जयं चेव अप्पाणं, सब्बमप्पे जिए जिय॑ ॥। 


छ 5 उत्तरा ३2४, ३ 
५. (क) सूत्र कृ० नियुक्ति गा० ८५ पूर्वाद्ध --उत्तरा० अ० & गा० दे४ हेंई 


प्राथमिक ३२९७ 


प्राणियों की गति-आगति, स्वभाव, शरीर, कर्म आदि के वास्तविक स्वरूप का ज्ञान, अनन्त- 
ज्ञानादि सम्पन्नता आदि का भी वर्णन है । 

(] महावीर को श्रेष्ठता के लिए संसार के श्रष्ठ माने जाने वाले सुमेरु, चन्द्र, सूर्य, स्वयम्भूरमण 
समुद्र, देवेन्द्र, शंख आदि पदार्थों से उपमा दी गई है। तथा निर्वाणवादियों, साधुओं, मुनियों, 
तपस्वियों, सुज्ञानियों, शुक्लध्यानियों, धर्मोपदशकों, अध्यात्मा विद्या के पारगामियों, चारित्रवानों 
एवं प्रभावको में सर्वश्रेष्ठ एवं अग्रणी नेता माना गया है। 


[] प्रस्तुत अध्ययन सूत्र गाथा ३५२ से प्रारम्भ होकर ३८० पर समाप्त होता है ।* 


[0]! 





सूयगर्डंग सुत्त मूलपाठ-टिप्पण-सहित पृ० ६९३ से ६७ तक का सारांश 


मसहावीरत्थवों (वीरत्युड) : छठ अज्ञयणं 
महावीरस्तव (वीरस्तुति) : छठा अध्ययन 
ब्यवाव्याज्न ज्वह्डाल्वीर व्के स्तम्व्वल्ध्य स्‍्पें जिज्लास्था-- 


२५२. पुच्छिसु णं समणा माहणा य, अगरारिणो य परतित्थिया य | 
से के इणेगंतहिय धम्ममाहु, अणेलिस साधुसमिक्वयाएं ॥ १॥ 


२५३. कह च णाणं कह दंसर्ण से, सील॑ कहं नातसुतस्स आसी । 
जाणासि णं भिक्‍्खु जहातहेणं, अहासुतं बुहि जहा णिसंतं ॥ २ ॥ 


३५२. श्रमण और ब्राह्मण (माहन), क्षत्रिय आदि सद्ग्ृस्थ (अगारी) और अन्यतीथिक (शाक्य 
आदि) ने पूछा कि वह कौन है, जिसने एकान्‍्त हितरूप अनुपम धर्म; अच्छी तरह सोच-विचार कर 
कहा है ? 


३५३. उन ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर का ज्ञान केसा था ? उनका दर्शन कैसा था ? तथा उनका 
शील (यम-नियम का आचरण) किस प्रकार का था ? हे मसुनिपुज्ञव ! आप इसे यथार्थ रूप से जानते 
हैं, (इसलिए) जैसा आपने सुना है, जैसा निश्चय किया है, (वैसा) हमें कहिए । 


विवेचन--भगवान महावीर के उत्तम गुणों के सम्बन्ध में जिज्ञासा-प्रस्तुत सूत्रगाथाह्यय (३५२-३५३) 
में श्री जम्बूस्वामी द्वारा अपने गुरुदेव श्री सुधर्मास्वामी से भगवान महावीर स्वामी के उत्तमोत्तम गुणों 
एवं आदर्शों के सम्बन्ध में सविनय पूछे गए प्रश्न अंकित है । सुख्यतया चार प्रश्न उठाए गए हैं--(१) 
एकान्तहितकर अनुपम धर्म के सम्प्ररूपक कौन हैं ? (२) ज्ञातपुत्र भगवान महावीर का ज्ञान कैसा था ? 
(३) उनका दशंन कैसा था ? और (४) उनका शील कैसा था ? 


जिज्ञासाओं के स्नोत--श्री जम्बूस्वामी स्वयं तो भगवान महावीर स्वामी के आदर्श जीवन के 
सम्बन्ध में जानते ही थे, फिर उनके द्वारा ऐसी जिज्ञासाएँ प्रस्तुत करने का कया अर्थ है ? इसी के समा- 
धानार्थ शास्त्रकार यहाँ स्पष्ट करते हैं--'पुच्छिसु णं समणा माहणा य, अगारिणो या परतित्यिआ य। आशय 
यह है कि जम्बूस्वामी से श्रमण भगवान महावीर की वाणी सुनी होगी, उस पर से कुछ मुमुक्षु श्रमणों 
आदि ने जम्बूस्वामी से ऐसे प्रश्व॒ किये होंगे, तभी उन्होंने श्री सुधर्मास्वामी के समक्ष ये जिज्ञासाएँ प्रस्तुत 
की हैं। इसलिए इन जिज्ञासाओं के स्रोत श्रमण, ब्राह्मण आदि थे ।* 


वि कि ली कल कम 
१ सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रॉंक १४२ के आधार पर 


शायथा ! ३४५२ से ३५३ ३१६ 


पाठान्तर एवं कठिन शब्दों फी व्यास्य--साधुसमिवश्याए--वृत्तिकार के अनुसार-(साधु) सुन्दररूप 
से समी क्षा- पदार्थ के यथार्थ तत्व (स्वरूप) का निश्चय करके अथवा समत्वदृष्टिपूर्वक | चूणिकार 
सम्मत पाठान्तर है--साधुसमिव्खदाए अथे किया है- केवलज्ञान के प्रकाश में सम्यक्‌ रूप से देखकर । 
'कहूं च णाण>-वृ त्तिकार ने इसके दो अर्थ किये हैं-- (१) भगवान ने इतना विशुद्धज्ञान कहाँ से या कैसे 
प्राप्त किया था ? (२) भगवान महावीर का ज्ञान-विशेष अर्थ को प्रकाशित करने वाला बोध--कंसा था ? 
'कहुं दंसणं से ?' वृत्तिकार ने इसके भी दो अर्थ किये हैं-(१) विश्व के समस्त चराचर या सजीव- 
निर्जीव पदार्थों को देखने या उनकी यथाथं वस्तु स्थिति पर विचार करने की उनकी हृष्टि (दशन) कैसी 
थी ? (२) उनका दर्शन--सामानन्‍्य रूप से अर्थ को प्रकाशित करने वाला बोध-कैसा था ? सीलंच-यम-- 
(महात्रत), नियम-(समिति-गुप्ति आदि के पोषक नियम, त्याग, तप आदि) ह रूप शील--आचार नातसुतस्स 
“-ज्ञात॒वंशीय' क्षत्रियों के पुत्र का ।? अगारिणो>-वृत्तिकार के अनुसार-क्षत्रिय आदि गृहस्थ। चूणिकार 
के अनुसार--'अकारिणस्तु क्ष्रिय-विट-शूद्रा अकारी का अर्थ है-क्षत्रिय, वैश्य और शुद्ध । माहणा>-वृत्ति- 
कार के अनुसार-ब्राह्मण-न्रह्मचर्यादि अनुष्ठान में रत। चूणिकार के अनुसार--'माहणा-प्रावका 
ब्राह्मणजातोया वा' अर्थात्‌ -माहन का अ्थ है-श्रावक या ब्राह्मणजातीय ४४ * 


अस्वेव्क प्तुणों से लिब्यूप्नित भगणयाच्ष्व स्तक्ठाव्वीर क्ही स्तछिस्ता-- 
..._ ३५४. खेयण्णए से कुसले आसुपन्न*, अणंतणाणी य अण॑तदंसी । 
जसंसियों चक्खुपहे ठियस्स, जाणाहि धस्मं च धिईं च पेहा ॥ ३॥ 


३५५. उड्डू अहे य तिरिय्रं दिसासु, तसा य जे थावर जे य पाणा। 
... से णिच्चणिच्चेहि ससिक्ख पण्णे, दीवे व धस्मं ससियं उदाहु ॥ ४ ॥ 


३५६- से सव्बदंसो अभिभुय णाणो, निरामगंधे घिइर्म ठितप्पा । 
अणुत्तरे सव्वजगंसि विज्जं, गंथा अतीते अभए अणाऊ ॥ ५७ 


३५७. से मृतिपण्णे अणिएयचारी, ओहंतरे धीरे अणंतचक्खू । 
अपुत्तरं तप्पति सूरिए वा, वइरोयणिदे व तम॑ं पगासे ॥ ६॥ 


३५८- अणुत्तर धम्मसिणं, जिणाणं णेता घुणी कासवे आसुपण्णे । 
इंदे व देवाण महाणुभावे, सहस्सनेता दिवि ण॑ विसिद्दे ॥ ७ ॥ 





२ वैशाली (बसाढ़ जि० मुजफ्फरपुर) के जैयरिया भूमिहार 'ज्ञातृ” ही है। आज भी उम्र प्रदेश फे लाखों जैयरिया- 
काश्यप गोत्री हैं। ज्ञातृवंशीय क्षत्रिय लिच्छवी गणतंत्रियों की शाखा थे । 


-अर्थागम (हिन्दी) प्रथम खण्ड प० १६३ 
३ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १४२-१४३ न्‍ 
(ख) सूधगर्डंगसुत्तः चूणि (मूलपाठ-टिप्पण) पु० ६३ 
४ सूयगडंगसुत्त कतिपय विशिष्ट टिप्पण (जम्बूविजय जी सम्पादित) पृ० ३६४ 
* शोीलांक टीका में--“खेयण्णए से कुसले महेसी” पाठान्तर हैं । 


३१० पृत्रफुतांग : षष्ठ अध्ययन--महावीर स्तवः 


३५९. से पष्णया अवखये सागरे वा, महोदधी वा वि अणंतपारे । 
अणाइले वा अकसायि मुक्के, सकके व देवाहिपतो जुतोस || ८ !। 


३६०. से वीरिएणं पडिपुण्णवीरिए, सुदंसणे वा णगसव्वसेट्ठ । 
सुरालए वा वि मुदागरे से, विरायतेडणेगगुणोव्चेते ॥ ४ ।। 


३५४. भगवान महावीर खेदज्ञ (संसार के प्राणियों के दुःख के ज्ञाता) थे, कर्मों के उच्छेदन में 
कुशल थे, आशुप्रज्ञ (सदा सर्वत्र उपयोगवान्‌) थे, अनन्तज्ञानी (सर्वज्ञ) और अनन्तदर्शी (सर्वंदर्शी) थे | 
वे उत्कृष्ट यशस्वी (सुर, असुर और मानवों के यश से बढ़कर यश वाले) थे, जगत्‌ के नयनपथ में स्थित 
थे, उनके धर्म (स्वभाव या श्रुत-चारित्ररूप धर्म) को तुम जानो (समझो) और (धर्मपालन में) उनकी 
धीरता को देखो | 


३५५. ऊध्वे, अधो और तियेक्‌ दिलज्ञाओं में, जो त्रस और स्थावर प्राणी (रहते) हैं, उन्हें नित्य 
(जीवद्रव्य की दृष्टि से) और अनित्य (पर्याय-परिवर्तन की दृष्टि से) दोनों प्रकार का जानकर उन 
(केवलज्ञानी भगवान) ने दीपक या द्वीप के तुल्य सद्धर्म का सम्यक्‌ कथन किया था । 


३५६. वे (वी रप्रभु) सर्वेदर्शी थे, चार ज्ञानों को पराजित करके केवलज्ञान सम्पन्न बने थे, निराम- 
गन्धी (मूल-उत्तरगुणों से विशुद्ध चारित् पालक) थे, (परीषहोपसरगों के समय निष्कम्प रहने के कारण) 
धृतिमान थे, स्थितात्मा (आत्मस्वरूप में उनकी आत्मा स्थित थी) थे, समस्त जगत्‌ में वे (सकल पदार्थों 
के वेत्ता होने से) सर्वोत्तम विद्वान थे (सचित्तादि रूप बाह्य और कर्मरूप आभ्यन्तर) ग्रन्थ से अतीत 
(रहित) थे, अभय (सात प्रकार के भयों से रहित) थे तथा अनायु (चारों गतियों के आयुष्यवन्ध से 
रहित) थे । - | 


३५७. वे भूतिप्रज्ञ (अतिशय प्रवुद्ध या सर्वेमंगलमयी अथवा विश्व-रक्षामयी प्रज्ञा से सम्पन्न), 
अनियताचारी (अप्रतिबद्धविहारी), ओध (संसार-सागर) को पार करने वाले, धीर (विश्वालबुद्धि से 
सुशोभित) तथा अनन्तचक्षु (अनन्तज्ञ य॒ पदार्थों को केवलज्ञान रूप नेत्र से जानते) थे । जैसे सूर्य सबसे 
अधिक तपता है, वैसे ही भगवान सबसे अधिक उत्कृष्ट तप करते थे, अथवा ज्ञानभानु से सर्वाधिक देदी- 
प्यमान थे । वैरोचनेन्द्र (प्रज्ज्लित अग्नि) जैसे अन्धकार मिटाकर प्रकाश करता है, वैसे ही भगवान 
अज्ञानान्धकार मिटाकर पदार्थों का यथार्थ स्वरूप प्रकाशित करते थे। | 


३५८. आशुप्रज्ञ काश्यप गोत्रीय, मुनिश्री वर्धभान स्वामी ऋषभदेव आदि जिनवरों के इस अवनु- 
त्तर (सबसे प्रधान) धर्म के नेता है। जैसे स्वर्ग (देव) लोक में इन्द्र हजारों देवों में महाप्रभावशाली, नेता 
एवं (रूप, वल, वर्ण आदि में सबसे) विशिष्ट (प्रधान) है, इसी तरह भगवान भी सबसे अधिक प्रभाव- 
शाली, सबके नेता और सबसे विशिष्ट हैं। ह 

३५९. वह (भगवान) समुद्र के समान प्रज्ञा से अक्षय हैं, अथवा वह स्वयम्भूरमण महासागर के 
समान प्रज्ञा से अनन्तयार (अपरम्पार) हैं, जैसे समुद्रजल निर्मेल (कलुषतारहित) है, वैसे ही भगवान 
का ज्ञान भी (ज्ञानावरणीय कर्ममल से सर्वथा रहित होने से) निमंल है, तथा वह कषायों से सर्वथा 


गाया ३५४ से ३६० ३११ 
रहित, एवं घाति कर्मवन्धन से सर्वथा मुक्त हैं, (इसी तरह) भगवान इन्द्र के समान देवाधिपति है तथा 
युतिमान (तेजस्वी) हैं । 


३६०. वह (भगवान महावीर) चीये से परिपूर्णवीर्य हैं, पव॑तों में सर्वश्रेष्ठ सुदर्शन (सुमेरु) पर्वत के 
समान, वीर्य से तथा अन्य गुणों से सर्वश्रेष्ठ हैं। जैसे देवालय (स्वर्ग) वहाँ के निवासियों को अनेक 
(प्रशस्त रूप-रस-गन्धस्पक् प्रभावादि) गुणों से युक्त होने से मोदजनक है, वैसे ही अनेक गुणों से युक्त 
भगवान भी (पास में आने वाले के लिए) प्रमोदजनक होकर विराजमान हैं । 


विवेचन--अनेफ गुणों से विभुषित +गवान महावीर फी महिमा--प्रस्तुत ७ सूत्रगाथाओं (३५४ से ३६० 
तक) में श्री सुधर्मासवामी द्वारा पूर्वजिज्ञासा के समाधान के रूप में भगवान महावीर के सर्वोत्तम विशिष्ट 
गुणों का उत्कीत्तन किया गया है। वे विशिष्ट गुण क्रमशः इस प्रकार प्रतिपादित हैं-(१) खेदज्ञ या 
क्षेत्ज्ञ, (२) कुशल (३) आशुप्रज्ञ, (४) अनन्तज्ञानी, (५) अनन्तदर्शी, (६) उत्कृष्ट यशस्वी, (७) विश्व- 
नयनपथ में स्थित, (६) प्रशंसनीय धर्म तथा घैयेवान, (१०) उन्होंने हीप या दीप के तुल्य धर्म का कंथन 
लोक के समस्त त्रस-स्थावर जीवों को नित्य-अनित्य जानकर किया, (११) सर्वदर्शी, (१२) केवलज्ञान- 
सम्पन्न, (१३) निर्दोष चारित्रपालक (निरामगन्धी), (१४) धृतिमान, (१५) स्थितात्मा, (१६) जगत्‌ के 
सर्वोत्तम विद्वान, (१७) बाह्माभ्यन्तर ग्रन्थों से अत्तीत, (१८) अभय, (१६) अनायु (आयुष्यवन्ध रहित), 
(२०) भूतिप्रज्ञ, (२१) अप्रतिबद्ध विचरणशील, (२२) संसार सागर पारंगत, (२३) धीर, (२४) अनन्तचक्षु 
(२५) सूर्यवत्‌ सर्वाधिक तपन्शील, (२६) प्रज्ज्वलित अग्निवत्‌ अज्ञान तिमिर-निवारक, एवं पदार्थ स्वरूप 
प्रकाशक, (२७) आशुप्रज्ञमुनि, (२८) पूर्वजन प्ररूषित अनुत्तरधर्म के नेता, (२६) स्वर्ग में हजारों देवो 
में महाप्रभावशाली, नेता एवं विशिष्ट इन्द्र के समान सर्वाधिक प्रभावशाली, नेता एवं विशिष्ट, 
(३०) समुद्रव॒त्‌ प्रज्ञा से अक्षय, (३१) स्वयस्भूरमण-महोदथि के समान मम्भीरज्ञानीय प्रज्ञा से अनन्त- 
पार, (३२) समुद्र के निर्मल जलवत्‌ सर्वथा निर्मल ज्ञान-सम्पन्न, (३३) अकषायी, (३४) घाति कर्म- 
बन्धनों से मुक्त (३५) इन्द्र के समान देवाधिपत्ति, (३६) त्तेजस्वी, (३७) परिपूर्णवीर्य (३८) पव॑तों में 
सर्वश्रेष्ठ सुमेरुव॒त्‌ गुणों में सर्वश्रेष्ठ, (३६) अनेक भ्रशस्त गुणों से युक्त होने से स्वरगंवत्‌ प्रमोदजनक ।* 

फठिस छाब्दों की ध्याख्या-- खेयण्णए--इसके तीन अर्थ है-- (१) खेदज्न--संसारी प्राणियों के कर्मेविपा- 
कज दु:खों के ज्ञाता, (२) यथार्थ आत्मस्वरूप परिज्ञान होने से आत्मज्ञ--(क्षेत्रज्अ)' तथा (३) क्षेत्र--भाकाश 
(लोकालोक रूप) के स्वरूप परिज्ञाता। 'जाणाहि धम्मं च धिइं च पेहा--(१) भगवान के अनुत्तर धर्म को 
जानो और धर्मपालन में घृति को देखो, (२) भगवान्‌ का जेसा धर्म, जेसी धृति या प्रेक्षा है, उसे तुम 
सथार्थरूप में जान लो। (३) अथवा यदि तुम उनके घर्मं, और धृति को जानते हो तो हमें बतलाओ । 
दीवेव धम्मं--(१) प्राणियों को पदार्थ का स्वरूप प्रकाशित (प्रकट) करने से दीप के समान, (२) अथवा 


संसार समुद्र में पड़े हुए प्राणियों को सदुपदेश देने से उनके लिए आइवासनदायक या आश्रयदाता द्वीप 
के समान धर्म का ।* 





५ सूत्रकतांग (मूलपाठ टिप्पणयुक्त) पृु० ६३-६४ का सारांश 


६ तुलता करें--भगवदगीता के क्षेत्र-क्षेंत्रशविभागयोग नामक १३ वें अध्याय में प्रतिपादित 'क्षेत्रज्' के वर्णन से । 
७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १४३ से १४६ तक 


(ख) सूयगड्डंग चूरणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ६३-६४ 


बे१२ घृत्रकृतांग -- षष्ठ अध्ययन--भहावीर स्तव 
(४ विक न पं रे (१. 
प्लल्स्लश्नष्ठ स्तस्तेरू व्के स्तस्ताक्त पू॒णों स्तर सव्वश्नेष्क स्तक्ठात्ीच-- 


२३६१. सयं सहरसाण उ जोयणाणं, तिगंडे से पंडगवेजयंते। 
से जोयणे णदणवते सहस्से, उडढुस्सिते हेटदुठ सहरसमेगं ॥॥ १० ॥। 


२६२. पुट्ठे णभे चिद॒ठति भूमिए ठिते, जं सुरिया अणुपरियट्ट॒यंति ॥ 
से हेमवष्णे बहुणंदणे य, जंसी रंति वेदयंती महिदा ॥ ११॥ 


२६३. से पव्वते सहमहप्पगासे, विराण्ती कंचणमट्ठवण्णे। 
अणुत्तरे गिरिसु य पच्चदुग्गे, गिरीवरे से जलिते व भोसे ।। १२॥। 


२६४. महीड मज्झस्मि ठिते णगिदे, पण्णायते सूरिय सुद्धलेस्से । 
एवं सिरीए उ स भूरिवण्णे, समणोरसे जोयति अच्चिमाली ॥१३॥ 


३६५. सुदंसणस्सेस जसो गिरिस्स, पवुच्चती महतो पब्वतस्स | 
एतोवसे सम नायपुत्ते, जाती-जसो-दंसग-णाणसीले ॥ १४ ॥ 


३६१. वह सुमेरुपवंत सौ हजार (एक लाख) योजन' ऊँचा है। उसके तीन कण्ड (विभाग) हैं। 
उस पर सर्वोच्च पण्डकवन पताका की तरह सुशोभित है। वह निन्‍यानवे हजार योजन ऊँचा उठा है, 
और एक हजार योजन नीचे (भूमि में) गड़ा है। 


ह ३६२. वह सुमेरुपर्वंत आकाश को छुता हुआ पृथ्वी पर स्थित है । जिसकी सूर्यगण परिक्रमा करते 
हैं। वह सुनहरे रंग का है, और अनेक ननन्‍्दनवनों से युक्त (या बहुत आनन्ददायक) है। उस पर 
महेन्द्रगण आनन्द अनुभव करते हैं । 


. : ३६३. वह पर्वत (सुमेरु, मन्दर, मेरु, सुदर्शन, सुरगिरि आदि) अनेक नामों से महा्नसिद्ध है, तथा 
- सोने की तरह चिकने शुद्ध वर्ण से 'सुशोभित है। वह मेखला आदि या उपपवंतों के कारण सभी पव॑तों 
. में दुर्गंग है। वह गिरिवर मणियों और औषधियों से प्रकाशित भ्रूप्रदेश की तरह प्रकाशित रहता है । 


२६४. वह पव॑तराज पृथ्वी के मध्य में स्थित है तथा सूर्य के समान शुद्ध तेज वाला प्रतीत होता 
है । इसी तरह वह अपनी शोभा से अनेक वर्ण वाला और मनोरम है, तथा सूर्य की तरह (अपने तेज से 
''दसों दिशाओं को) प्रकाशित करता है। 


३६५. महान्‌ पव॑त सुदशशनगिरि का यश (पूर्वोक्त प्रकार से) वताया जाता है, ज्ञातपुत्र श्रमण 
भगवान्‌ महावीर को भी इसी पर्वत से उपमा दी जाती है। (जैसे सुमेरुपरवत अपने गुणों के हा ह 
समस्त पव॑तों में श्रेष्ठ हैं, इसी तरह) भगवान्‌ भी जाति, यश, दर्शन, ज्ञान और शील में सर्वश्रेष्ठ हैं। ५ 

विवेचन-पर्व॑तश्रेष्ठ सुमेह के समान गुणों में सर्वश्षेष्ठ महावीर-प्रस्तुत पांच सूत्रों में भगवान्‌ को 
पर्वृतराज सुमेरु से उपमा दी गई है। सुमेरुपर्वत की उपमा भगवान्‌ के साथ इस प्रकार घटित होती है 


गोथा ३६१ से ३६५ गा 


“जैसे सुमेरुपवेत ऊध्वे, अध: और मध्य तीनों लोकों से स्पृष्ट है, वेसे ही भगवान्‌ का प्रभाव भी तिलोक 
में व्याप्त था। जेसे सुभेर तीन विभाग से सुशोभित है-भूमिमय, स्वर्णमय, वैड्यंमय, वैसे कार 
भो सम्पग्ज्ञानादि रत्तत्य से सुशोभित थे | सुमेझशिखर पर पताकावत्‌ पण्डकवन सुशोभित है, वैसे वीर 
प्रभु भो तोर्थंकर नामक शोर्षस्थ पद से सुशोभित थें। सू्यगंगण आदि सदेव सुमेरु के चारों ओर परिक्रमा 
देते हैं, वेसे भगवान्‌ के भी चारों ओर देव तथा चक्रवर्ती आदि सम्राद भी प्रदक्षिणा देते थे, उनका 
उपदेश सुनने के लिए उत्सुक रहते थे। सुमेह स्व्णवर्ण का है, भगवान भी स्वर्ण-सम कान्ति वाले थे । 
सुभेरु ऊध्व॑मुखी है, वैसे ही भगवान्‌ के अहिसादि सिद्धान्त भी सदैव ऊध्वेमुखी थे। सुमेरु के नन्‍्दनवन में 
स्वगे से देव और इच्द्रादि आकर आननन्‍्दानुभव करते हैं, भगवात के समवसरण में सुर-असुर, मानव, 
तियंञ्च आदि सभी प्राणी आकर आनन्द और शान्ति का अनुभव करते थे। सुमेरुपर्वत अनेक नामों से 
सुप्रसिद्ध है, वैसे ही भगवान भी वीर, महावीर, वर्धमान, सनन्‍्मति, वैशालिक, ज्ञातपुत्र त्िशलानन्दन 
आदि नामों से सुप्रसिद्ध थे | सुमेह की कन्दरा से उठने वाली देवों की कोमल ध्वनि दूर-दूर गूंजती 
रहती है, वैसे वीरप्रभु की अतीव ओजस्वी, सारगभित, गम्भीर दिव्यध्वनि भी दूर-दूर श्रोताओं को 
सुनाई देती थी, सुमेरुपवंत अपनी ऊँची-ऊँची मेखलाओं एवं उपपववतों के कारण दुर्गंम हैं, वैसे भगवान 
भी प्रमाण, नय, निक्षेप अनेकान्त (स्थाद्वाद) की गहन भंगावलियों के कारण तथा गौतम आदि अनेक 
दिग्गज विद्वान्‌ अन्तेवासियों के कारण वादियों के लिए दुर्ग एवं अजेय थे। जैसे सुमेरुगिरि अनेक 
तेजोमय तरु समूह से देदीप्यमान है, वैसे ही भगवान्‌ भी अनन्तगुणों से देदीप्यमान थे । जैसे सुमेरु, पव॑तों 
का राजा है, वैसे भगवान्‌ महावोर भी त्यागी, तपस्वी साधु-श्रावकगण के राजा थे, यानी संघनायक 
थे। सुमेरुपवंत से चारों ओर प्रकाश की उज्ज्वल किरणें निकलकर स्वेदिशाओं को आलोकित करती 
रहती हैं, वेसे ही भगवान के ज्ञानालोक की किरणें भी सवंत्र फैलकर लोक-अलोक सबको आलोकित 
करती थी, कोई भी ऐसा पदार्थ नहीं, जो उनके अनन्त ज्ञानालोक से उद्भासित न होता हो। जैसे 
सुमेरुपर्वत ठीक भूमण्डल के मध्य में है, वैसे ही भगवान भी धमं-साधकों की भक्ति-भावनाओं के मध्य- 
बिन्दु थे। पवेतराज सुमेरु जैसे लोक में यशस्वी कहलाता हैं, वैसे ही जिनराज भगवान तीनों लोकों में 
महायशस्वी थे। जिस प्रकार मेरुमिरि अपने गुणों के कारण पव॑तों में श्रेष्ठ, हैं बसे ही भगवान भी अपनी 


जाति, यश, दर्शन, ज्ञान और शील आदि सद्गुणों में सर्वश्रेष्ठ थे। इसी आशय से शास्त्रक[र कहते हैं-- 
'एतोवमे समणे ायपुत्ते'जाति-जस्तो-दंसण-णाण-सोले ।?5 


ज्िलिध्य ऊपलस्वायओं से स्वग॒तव्याल व्की श्र ष्कला-- 


३६६. गिरीवरे वा निसहा5ध्यत्ताणं, रुपगे व सेट्ठे वलयायताणं। 
ततोवमे से जगभूतिपण्णे, सुणीण सज्झे तमुदाहु पण्णे ॥१५॥ 


३६७. अणुत्तरं धस्म्रमुईरइत्ता, अणृत्तरं झाणवरं झ्ियाई । 
सुसुक्कसुकर्क अपगंडसुक्क, संखेंद वेगंतवदातसुक्क॑ ॥१६॥ 





5 सृत्रकृतांग शीलांक वृत्तिपत्र १४७-४८ का सार 


३२४ धुश्नफ्तांग--पष्ठे अध्ययन-«मंहावीर स्तवे 


३६८. अणुत्तरगगं परम॑ महेसी, असेसकम्सं स विसोहइत्ता। 
सिद्धि गति साइसणंत पत्ते, नाणेण सीलेण य दंसणेण ॥१७॥। 


३६६९. रुक्खेसु णाते जह सामली वा, जंसी राति वेदयंती सुबण्णा । 
वर्णेसु या नंदणमाहु सेट्ठे, णाणेण सीलेण य भूतिपन्न ॥१5॥ 


३७०. थणियं व सद्दाण अणुत्तरे तु, चंदो व ताराण महाणुभागे। 
गंधेसु या चंदणमाहु सेट्ठे, सेट्ठे घुणीणं अपडिण्णमाहु ॥१६॥ 


३७१. जहा सयंभ्‌ उदहीण सेट्ठे, णागेसु या धरणिदमाहु सेट्ठे । 
खोतोदए वा रसवेजयंते, तवोबहाणे घमुणिवेजयंते ॥२०॥ 


३७२. हत्थीसु एराबवणमाहु णाते, सीहे मियाणं सलिलाण गंगा। 
पक्‍्खीस या गरुले वेण देवे, णिव्वाणवादीणिह, णायपुत्ते ॥२१॥ 


३७३. जोहेसु णाए जह बीससेणे, पुप्फेसु वा जह अरबिदमाहु । 
खत्तीण सेट्ठे जह दंतवक्‍के, इसोण सेद्ठे तह बद्धमागे ॥२२॥। 


३७४. दाणाण सेद्ठ अभयप्पदाणं, सच्चेसु या अणवज्जं बदंति । 
तवेसु या उत्तमबंभचेरं, लोगुत्तमे समणे नायपुत्ते ॥२३॥ 


३७५. ठितीण सेटठा लवसत्तसा वा, सभा सुधम्मा व सभाण सेट्ठा। 
निव्वाणसेट्ठा जह सव्वधम्भा, ण णायपुत्ता परमत्यि णाणी ॥॥२४॥ 


३६६: जैसे लम्बे पर्वतों में निषधपव॑त श्रेष्ठ है तथा वलयाकार (चूड़ी के आकार के) पव॑तों में 
रुचक पव॑त श्रंष्ठ है, वही उपमा जगत्‌ में सबसे अधिक प्रज्ञावान्‌ भगवान्‌ महावीर की है ।' प्राज्ञपुरुषों 
ने मुनियों (के मध्य) में श्रमण महावीर को श्रष्ठ कहा है। 

३६७. भगवान महावीर ने अनुत्तर (संसारतारक सर्वोत्तम) धर्म का उपदेश देकर सर्वोत्तम श्रेष्ठ 
ध्यान--शुक्लध्यान की साधना की (भगवान्‌ का) वह ध्यान अत्यन्त शुक्ल वस्तुओं के समान शुक्ल था, 
दोषरहित शुक्ल था, शंख और चन्द्रमा (आदि शुद्ध स्वेत पदार्थों) के समान एकान्त शुर्द् श्वेत 
(शुक्ल) था | 

३६८- महषि महावीर ने (विशिष्ट क्षायिक) ज्ञान, शील (चारित्र) और दर्शन (के वल) से 
समस्त (ज्ञानावरणीय आदि) कर्मों का विशोधन (सर्वथा क्षय) करके सर्वोत्तम (अनुत्तर लोकाग्रभाग में 
स्थित) सादि अनन्त परम सिद्धि (मुक्ति) प्राप्त की । 


३६९. जैसे व॒क्षों में (देवकुरुक्षेत् स्थित) शाल्मली (सेमर) वृक्ष ज्ञात (जगतू-असिद्ध) है, जहाँ 


गाया २६६ से २७४ ३२५ 


(भवनपतिजाति के) सुपर्ण (कुमार) देव आनन्द का अनुभव करते हैं, अथवा जैसे वनों में नन्दनवन 
दिवों के क्रीड़ास्थान) को श्रेष्ठ कहते हैं, इसी तरह ज्ञान ओर चारिव में प्रभूतज्ञानी (अनन्तज्ञानी) 
भगवान महावीर को सबसे प्रधान (सर्वश्रेष्ठ) कहते हैं । 


३७०. शब्दों में जैसे मेघ ग्जन प्रधान है, तारों में जेसे महाप्रभावशाली चन्द्रमा श्रेष्ठ है, तथा 
सुगन्धों में जैसे चन्दन (सुगन्ध) को श्रेष्ठ कहा है, इसी प्रकार मुनियों में कामनारहित (इहलोक-पर- 
लोक के सुख की आकांक्षा सम्बन्धी प्रतिज्ञा से रहित) भगवान महावीर को श्रेष्ठ कहा है । 


३७१. जैसे समुद्रों में स्वयंम्भूरमण समुद्र श्रेष्ठ है, नागों (नागकुमार देवों) में धरणेन्द्र को श्रेष्ठ 
कहा है, एवं इक्षुरसोदक समुद्र जेसे रसवाले समस्त समुद्रों की पताका के समान प्रधान है, इसो तरह 
विशिष्ट (प्रधान) तपोविशेष (या उपधानतप) के कारण (विश्व की त्रिकालावस्था के ज्ञाता) मुनिवर 
भगवान महावीर समग्रलोक को पताका के समान मुनियों में सर्वोपरि हैं। 


३७२. हाथियों में (इन्द्रवाहन) ऐरावत हाथी को प्रधान कहते हैं; मृगों में मृगेन्द्र (सिह) प्रधान 
है, जलों-न॒दियों में गंगानदी प्रधान है, पक्षियों में वेणुदेव 'गरुड़पक्षी' मुख्य है, इसी प्रकार निर्वाणवादियों 
में-मोक्षमार्ग नेताओं में ज्ञातृ पुत्र भगवान महावीर प्रमुख थे । 


३७२. जैसे योद्धाओं में प्रसिद्ध विश्वसेन (चक्रवर्ती) या विष्वक्सेन (वासुदेव श्री कृष्ण) श्रेष्ठ है, 
फूलों में जैसे अरविन्द कमल को श्रेष्ठ कहते हैं और क्षत्रियों में जेसे दान्तवाक्य (चक्रवर्ती) या दन्त- 
वकत्र (दन्तवक्र राजा) श्रष्ठ है, वैसे ही ऋषियों में वर्धभान महावीर श्रेष्ठ है। 


३७४. (जैसे) दातों में अभयदान श्रेष्ठ है, सत्य बचनों में निष्पाप (जो परपीड़ा-उत्पादक न हो) 


सत्य (वचन) को श्रेष्ठ कहते हैं, तपों में ब्रह्मचय उत्तम तप है, इसी प्रकार लोक में उत्तम श्रमण ज्ञातृ- 
पुनत्न महावी र-स्वामी हैं । 


३७५ जसे समस्त स्थिति (आयु) वालों में सात लव की स्थिति वाले पंच अनुत्तर विमानवासी 
देव श्रेष्ठ हैं, जेसे सुधर्मासभा समस्त सभाओं में श्रेष्ठ है, तथा सब धर्मों में जैसे निर्वाण (मोक्ष) श्रेष्ठ 
धर्म है, इसी तरह (ज्ञानियों में) ज्ञातपुत्र महावीर से बढ़कर (श्र षठ) कोई ज्ञानी नहीं है। 


विवेचन--विधिध उपसाओं से भगवान की श्रंष्ठता-प्रस्तुत १० सूत्रगाथाओं (सु० गा० ३६६ से 
३७४ तक) में विविध पदार्थों से उपमित करके भगवान महावीर की श्रेष्ठता का प्रतिपादन किया 


गया है। संसार के सर्वश्रेष्ठ माने जाने वाले पदार्थों से उपमा देकर भगवान की विभिन्न विशेषताओं, 
महत्ताओं और श्र ष्ठताओं का निम्नोक्त प्रकार से निरूपण किया हैं ९ 


(१) सर्वाधिक प्राज्ञ भगवान महावीर मुनियों में श्रेष्ठ हैं, जैसे दीर्घाकार पर्वतों में निषध और 
वलयाकार पव॑तों में रुचक है। (२) भगवान का सर्वोत्तम ध्यान शुक्लध्यान है, जो शंख, चन्द्र आदि 
अत्यन्त शुक्ल वस्तुओं के समान विशुद्ध और सर्वथा निर्मल था। (३) भगवान्‌ ने क्षायिक ज्ञानादि के 


६ सूयगडंगसुत्तं मुलपाठ (टिप्पणयुक्त) पृु० ६५-६६ का सारांश 


११६ सृश्रफ्रत्तांग-- पष्ठ अध्ययन--महावीरस्तव 


बल से सर्वेकर्मों का क्षय करके परमसिद्धि-आत्मा की परम विशुद्ध अवस्था-प्राप्त की । (४) भगवान 
ज्ञान और चारितर में सर्वश्रंष्ठ हैं, जैसे वृक्षों में देवकुरु क्षेत्र का शाल्मलीवृक्ष तथा बनों में नन्‍्दनवन 
श्रेष्ठ माना जाता है। (५) मुनियों में लौकिक सुखाकांक्षा की प्रतिन्षा (संकल्प-निदान) से रहित भगवान 
महावीर श्र ८्ठ हैं, जैसे कि ध्वनियों में मेघव्वनि, तारों में चद्धमा और सुगन्धित पदार्थों में चन्दन 
श्रेष्ठ कहा जाता है, (६) तप:साधना के क्षेत्र में सर्वोपरि मुनिवर महावीर है, जैसे समुद्रों में स्वयम्भू- 
रमण, नागदेवों में धरणेन्द्र एवं रसवाले समुद्रों में इक्षु रसोदक समुद्र श्रेष्ठ माना जाता है, (७) निर्वाण- 
वादियों में भगवान महावीर प्रमुख हैं, जैसे हाथियों में ऐरावत, मगों में सिंह, नदियों में गंगानदी तथा 
पक्षियों में गरुड़पक्षी प्रधान माना जाता हैं। (5५) ऋषियों में वर्चमान महावीर श्रेष्ठ हैं, जैसे योद्धाओं 
में विश्वसेन या विप्वक्सेन,' फूलों में अरविन्द, क्षत्रियों में दान्तवाक्य या दन्‍्तवक्र" श्रेष्ठ माना जाता 
है, (६) तीनों लोकों में उत्तम ज्ञातपुत्न श्रमण महावीर है, जँसे कि दानों में अभयदान, सत्यों में निर- 
बच्य सत्य और तपों में ब्रह्मचर्य उत्तम माना जाता है। (१०) समस्त ज्ञानियों में ज्ञातपुत्र महावीर सर्वे- 
श्रेष्ठ ज्ञानी हैं, जैसे कि स्थिति वालों में लवसप्तम अर्थात्‌ अनुत्तर विमानवासी देव, सभाओं में सुधर्मा- 
सभा एवं धर्मो में निर्वाण श्रेष्ठ धर्म है। यों विविध उपमाओं से भगवान महावौर की श्रेष्ठता सिद्ध 
की गई है। 


स्नग॒वत्याल् नतछ्ाल्वीर व्की लिछिपफ्ट्ट ऊपत्तल्ध्विल्याँ--. 


३७६. पुढोवसे धुणति विगतगेही, न सन्निहि कुव्बति आसुपण्णे। 
तरति' समुद्दं व महाभवोधं, अभयंकरे वबोरे अणंतचक्श्ु ॥ २५॥ 


२३७७. कोह च साणं च तहेव माय, लोभ॑ चउत्थं अज्झत्थदोसा । 
एताणि बंता अरहा महेसी, णकुब्बति पाव॑ ण॑ कारबेती ॥। २६ ॥। 


रे७प- क्षिरियाकिरियं वेणइयाणुवायं, अण्णाणियाणं|पडियच्च ठाणं । 
से सब्बवायं इति वेयइत्ता, उबदिठते संजम दीहरायं ॥ २७॥ 


३७४. से वारिया इत्थि सराइभत्त, उवहाणव॑ दुक्खखयदठयाए। 
लोगं विदिता आरं पर॑ं च, सब्वं पभू वारिय सब्बवारं ॥ २८ ॥। 


१० वीससेणे! इसके संस्कृत में दो रूप होते हैं--“विश्वसेन:, विष्वकृसेन: ।” वृत्तिकार ने प्रथम रूप मानकर विश्वसेन 
का अथे चन्नवर्ती किया है, जबकि चूणिकार ने दोनों रूप मानकर प्रथम का अथ--चक्रवर्ती और द्वितीय का 
वासुदेव किया है । देखिये अमरकोश प्रथम काण्ड में-- 

विष्णुन रायणो कृष्णो वेकुण्ठो विष्टरश्नवा: । 
पीताम्बरोज्च्युत: शाज्धी विष्वक्सेनों जनादंन:ः । पल 2 ह 

११ दंतवक्‍के--चूणि और वृत्ति में 'दगन्तवाक्प” का अर्थ चक्रवर्ती किया गया है। भागवत्‌ पुराण (दशमस्कन्ध के 
छप वें अध्याय) में श्री कुष्ण की फूफी के पुत्र गदाधारी 'दन्तवक्त्र' का उल्लेख मिलता है। महाभारत के 
आदिपव (१/६१| ५७) में 'दन्तववत्र” तथा सभापवे (२/२८/३) में दल्तवक्रां राजा का उल्लेख है । 


गाया रेछ७ से ३७६ | #॥.. नर 


३७६. भगवान महावीर पृथ्वी के समान (समस्त प्राणियों के लिए आधारभूत) है। वे (आठ 
प्रकार के) कर्ममलों को दूर करने वाले हैं। वे (वाह्य भोौर आशभ्यन्तर आस में गृद्धि (आसक्ति) से 
रहित हैं। वे आशुप्रज्ञ (धन-धान्य आदि पदार्थों का) संग्रह (सन्निधि) नह करते हैं। अथवा वे (क्रोधादि 
विकारों की) सन्निधि (निकटता-लगाव) नहीं करते। (चातुर्गतिक) महान्‌ संसार समुद्र को समुद्र के 
समान पार करके (भगवान निर्वाण के निकट पहुँचे हैं।) वे अभयंकर (दूसरों को भय न देने वाले, न 
ही स्वयं भय पाने वाले) हैं; वीर (कर्म-विदारण करने के कारण) हैं और अनन्त (चक्षु ज्ञानी) हैं । 


३७७. मह॒षि महावीर क्रोध, मान और माया तथा चोथा लोभ (आदि) ड्न हे (समस्त) अध्यात्म- 
(अन्तर) दोषों का वमन (परित्याग) करके अहंन्‍्त (पूज्य, विश्ववन्दय, तीर्थंकर) बने हैं। वे न स्वयं पापा- 
चरण करते हैं और न दूसरों से कराते हैं। 


३७८. भगवान महावीर क्रियावाद, अक्रियावाद, (विनय) वैनयिकों के वाद और (अज्ञानिकों के 
अज्ञान) वाद के पक्ष को सम्यक्‌ रूप से जानकर तथा समस्त वादों (के मन्तव्य) को समझ कर आजीवन 
(दीररात्र तक) संयम में उत्थित (उचद्यत) रहे । 


३७९. वे वीरप्रधु रात्रि-भोजन सहित स्त्रीसंसर्ग का त्यागकर दुःखों के (कारणभुत कर्मों के) क्षय 
के लिए (सदा) विशिष्ट तप में उद्यत रहते थे। उन्होने इहलोक और परलोक को जानकर सब प्रकार 
के पापों का सवेथा त्याग कर दिया था। 


विवेचन--भगवान्‌ महावीर की विशिष्ट उपलब्धियाँ-प्रस्तुत चार सूत्रगाथाओं (३७६ से ३७९ तक) 
में भगवान्‌ महावीर के जीवन की विशिष्ट उपलब्धियों का निरूपण शास्त्रकार ने किया है। वे विशिष्ट 
उपलब्धियाँ ये हैं--(१) पृथ्वी के समान वे प्राणियों के आधारभूत हो गए, (२) अष्टविध कर्मों का क्षय 
करने वाले हुए, (३) बाह्याभ्यन्तर पदार्थों में गृद्धि-रहित हो गए, (४) वे धनधान्यादि पदार्थों का संग्रह 
या क्रोधादि विकारों का सान्निध्य नहीं करते थे, (५) संसारसमुद्र को पार करके निर्वाण के निकट पहुंच 
गए, अभयंकर, (७) वीर तथा (८५) अनन्तचक्षु हो गए। (९) क्रोध, मान, माया, लोभ आदि आन्तरिक 
(आध्यात्मिक) विकारों का त्याग करके महषि एवं अहँन्त हो गए, (१०) अब हिंसादि पापों का आचरण 
न तो बे स्वयं करते हैं. न कराते हैं। (११) क्रियावाद आदि समस्त वादों को"* स्वयं जावकर इसरों को 
समझाते । (१२) जीवनपयन्त शुद्ध संयम में उद्यत रहे, (१३) अपने जीवन और शासन में उन्होंने रात्रि 
भोजन और स्त्रीसंसर्ग (अन्रह्मचये) वर्जित किया, (१४) दुःख के कारणश्ुत कर्मो के क्षय के लिए वे सदेव 
विशिष्ट तपःसाधना करते रहे, (१५) इहलोक-परलोक (चातुर्गतिक संसार) के स्वरूप और कारणों को 
जानकर उन्होंने सब प्रकार के पापों का सर्वथा निवारण कर दिया ।?३ 


पाठान्तर और व्याख्या--उदद्ठिते संजम दीहरायं-नदीर्घरात्र तक यावज्जीव संयम में उत्यित रहे, 
चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--'उबहिते सम्म स दीहराय'--वे जीवनपयेन्त मोक्ष के लिए सम्यक्रूप से 


१३ क्रियावादी, अक्रियावादी, विनयवादी और अज्ञानवादी के ३६३ भेदों तथा उनके स्वरूप का विश्लेपण समवसरण 
(१२वें) अध्ययन में यथास्थान किया जाएगा। 


के कस “संम्पादक 
१३ सूत्रकृतांग इ दृत्ति पत्रांक १५१ का सारांश 


सेफ्ेप सृत्रकतांग--परठ अध्यपन--महावीरस्तव 


उपस्थित-उद्यत रहे। 'बार॑ परं (पार) च'ः-आरंज->इहलोक अथवा मनुष्यलोक, पार (परं)--परलोक या 
नारकादिलोक । चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-मपरं परं च अर्थ प्रायः समान है ।४४ 


प्फ्र्व्क्र्ध्र्म ्ति न 


३८०. सोच्चा य धम्म॑ अरहंतभासियं, समाहितं अट्ठपओवसुद्ध । 
त॑ सहहंता य जणा अणाऊ, इंदा व देवाहिव आगमिस्संति ।। २६ ॥ 
त्ति वेमि | 


॥ महावी रत्थवो छुट्ठं अज्ञ्यणं सम्मत्त' ॥ 
३८०. श्री अरिहन्तदेव द्वारा भाषित, सम्यक्‌ रूप से उक्त युक्तियों और हेतुओं से अथवा अर्थों और 
पदों से शुद्ध (निर्दोष) धर्म को सुतकर उस पर श्रद्धा (श्रद्धापवंक सम्यक्‌ आचरण) करने वाले व्यक्ति 


आयुष्य (कर्म) से रहित-मुक्त हो जाएँगे, अथवा इन्द्रों की तरह देवों का आधिपत्य प्राप्त करेंगे । 
“यह मैं कहता हूँ। 


विवेचच-फलश्रुति- प्रस्तुत अध्ययन का उपसंहार करते हुए शास्त्रकार इस अन्तिम गाथा में भ० 
महावीर द्वारा प्ररूपित श्रुत-चा रित्रहूप धर्म का श्रवण, श्रद्धान एवं आचरण करने वा ने साधकों को उसकी 
फलश्रुति बताते हैं--पोच्चा य धम्मं '''“आमगमिस्संति । 


॥ महावीरस्तव षष्ठ अध्ययन समाप्त ॥ 


.][] 


हि (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १५१ 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मरू० पा० ठिप्पण) प्र० ६ ७ 


१ वृत्तिकार के अनुसार अध्ययन का नाम 'कुशीलपरिभाषा' है । 


र्‌ 


कुशोल परिभाषित (कुशील परिभाषा)-सप्तम अध्ययन 
प्राथमिक 


सूत्रकृतांग सूत्र (प्र० श्रु०ग) के सप्तम अध्ययन का ताम कुशील-परिभाषित या कुशील 
परिभाषा" है। 


'शील' दव्द स्वभाव, उपशमप्रथान चारित्र, सदाचार, ब्रद्मचर्थ आचार-विचार आदि अर्थों में 
प्रयुक्त होता है। चेतत अथवा अचेतन, जिस द्रव्य का जो स्वभाव है, या वस्त्र-भोजनादि के विषय 
में जिसका जो स्वभाव (प्रकृति) बन गया है, उसे द्रव्य शील कहते हैं । 


भाव शील दो प्रकार का है-ओघ शील और आभीक्ष्ण्य शील | सामान्यतया जो शील--आचा र- 
विचार (अच्छा या बुरा) पालन किया जाता है, उसे ओध भावशील कहते हैं, परन्तु वही शील 
निरन्तर क्रियान्वित किया जाता है, तव वह आभीक्ष््य भाव शील कहलाता है । 


फ्रोधादि कषाय, चोरी, प्रनिन्दा, कलह अथवा अधर्म में प्रवृत्ति अप्रशस्त भाव शील' है, और 
अहिसादि धमं के विषय में, सम्यग्ज्ञान, विशिष्ट तप, सम्यग्दर्शन आदि के विषय में प्रवृत्ति 
प्रशस्त भावशील है | 


प्रस्तुत अध्ययन में आचार-विचार के अथे में भाव शोल को लेकर सुशील और कुशील शब्द विव- 
क्षित है। जिसका शील प्रशंसनीय है, शुद्ध है, धर्म और अहिसादि से अविरुद्ध है लोकनिन्य नहीं 
है, वह सुशील है, और इसके विपरीत कुशील है। 

वेसे तो कुशील के अगणित प्रकार सम्भव है, परन्तु यहाँ उन सबकी विवक्षा नहीं है ।* 


प्रस्तुत अध्ययन में तो मुख्यतया साधुओं की सुशीलता और कुशीलता को लेकर ही विचार किया 
गया है। वृत्तिकार के अनुसार ध्यान, स्वाध्याय आदि तथा धर्मपालन के आधार रूप शरीर 
रक्षणार्थ मुख्यतया आहार प्रवृत्ति को छोड़कर साधुओं की और कोई प्रवृत्ति नहीं । अप्रासुक' एवं 
उद्गमादि दोषयुक्त आहार-सेवन करना, अहिंसा और साधुधर्म की दृष्टि से विरुद्ध है। अतः जो 
सचित्त जल, अग्नि, वनस्पति आदि का सेवन करते हैं, इतता ही नहीं, अपने धर्म॑विरुद्ध आचार 
को स्वर्ग-मोक्षादि का कारण बताते हैं, वे कुशील हैं। 


“यूं? $० मूल पाठ टिप्पण पृ० ६७ 
(क) सूत्रकृतांगनियुं क्ति गा० ८६-५७, प८ 


(ख) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक १५३-१५४ 


शेशप घृत्रफृतांग--परठ अध्ययन--महावीरस्तव 


उपस्थित-उद्यत रहे। 'आरं परं (पार) च'>-आरं+--इहलोक अथवा मनुष्यलोक, पार (परं)--परलोक या 
नारकादिलोक । चूणिकारसम्मत पाठान्तर है-अपरं परं च' अर्थ प्रायः समान है ।*४ 
प्कत्कश्न ल्वि- 


३८०- सोच्चा य धम्मं अरहंतभासियं, समाहितं अट्ठपओवसुद्ध । 
त॑ सहहंता य जणा अणाऊ, इंदा व देवाहिव आगमिस्संति ॥ २९६ ॥ 
त्ति वेसि । 


॥ भहावी रत्थवो छुट्ठं अज्ञझयणं सम्मत्त' ॥ 
३८०. श्री अरिहन्तदेव द्वारा भाषित, सम्यक्‌ रूप से उक्त युक्तियों और हेतुओं से अथवा अर्थों और 
पदों से शुद्ध (निर्दोष) धर्म को सुनकर उस पर श्रद्धा (श्रद्धापुवंक सम्पयक्‌ आचरण) करने वाले व्यक्ति 


आयुष्य (कर्म) से रहित-मुक्त हो जाएँगे, अथवा इन्द्रों की तरह देवों का आधिपत्य प्राप्त करेंगे । 
यह मैं कहता हूँ । 


विवेचन-फलश्रुति- प्रस्तुत अध्ययन का उपसंहार करते हुए शास्त्रकार इस अन्तिम गाथा में भ० 
महावीर द्वारा प्ररूपित श्रुत-चा रित्नहूप धर्म का श्रवण, श्रद्धान एवं आचरण करने वाने साधकों को उसकी 
फलश्रुति बताते हैं--छोच्चा य धम्मं “7 '““आगमिस्संति । 


0७ भहावीरस्तव षष्ठ अध्ययन सम्ताप्त ॥ 


[॥] 


| १४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १५१ 
(ख) सुयगर्डग चूणि (मु० पा० टिप्पण) [० ६७ 


सत्तमं अज्ञयूणं 'कुसोलपरिभासिय' 
फुशीलपरिभाषित (कुशोलपरिभाषा) : सातवाँ अध्ययन 


च्छुच्शीत्कच्कुल्ल जीअछिस्ता तौर ऊसस्‍्तत्के दुण्पणिणाल्त-- 


३०८१. पुढदवी ये आऊ अगणी य बाऊ, तण-रुवत्न-बीया य तसा ये पाणा | 
जें अंडया जे थ जराउ पाणा, संसेयया जे रसयाधिधाणा।॥ १४ 


३८२. एताईं कयाई परवेदियाईं, एतेस जाण पडिलेह साथ॑" 
एतेहि फायेहिय आयदबंडे, एतेसु या विप्परियासुविति' ॥ २॥ 


२८३. जातोवह॑ अगुपरियट्टरभाणे, तस-थावरेह विणिधायमेति । 
से जाति-जातो बहुक्रकप्से, ज॑ छुव्वतो सिज्जति तेण बाले ॥ ३॥ 


रेप४. अस्सि च लोगे अदुबा परत्था, सत्तगसों वा तह अस्तहा वा । 
संत्तारघावन्त परं पर ते, चंधंति वेयंति य चुण्णियाईं ॥ ४॥ 


३८१-३८२. पृथ्वी, जल, अग्ति और वायु, तृण, वृक्ष, बीज और त्रस प्राणी तथा 
जरायुज प्राणो हैं, जो स्वेदज (पश्तीने से पैदा होने वाले) और रसज (दूध, दही आदि रसों की विक्ृति से 
पैदा होने वाले) प्राणी हैं। इन (पूर्वोक्त) सबको सर्वज्न वीतरागों ने जीवनिकाय (जीवों के फाय-शरीर) 
बताए हैं। इन (पूर्वोक्त पृथ्वीकायादि प्राणियों) में सुख की इच्छा रहती है, इसे समझ लो और इस पर 
कुशाग्र बुद्धि से विचार करो। 


जो इन जीवनिकायों का उपभर्देन-पीड़न करके (मोक्षाकांक्षा रखते हैं, वे) अपनी आत्मा को 
दण्डित करते हैं, वे इन्हीं (पृथ्वीकायादि जीवों) में विविध रूप में शीक्र या बार-बार जाते (या उत्पन्न 
होते) हैं। 


जो अण्डज हैं, जो 


रेप३- प्राणि-पीड़क वह जीव एकेन्द्रिय आदि जातियों में बार-बार परिभ्रमण (जन्म, जरा, मरण 
जादि का अनुभव करता हुआ) करता हुआ त्रस और स्थावर जीवों में उत्पत्र होकर कायदण्ड विपाकज 


५ उुलना कीजिए--भृतेहि जाण पहिलेह सात --आचारांग विवेचन प्र० श्रु० अ०-९ उ-२ सू० ११२ पू० ९४ 
६ तुलना कीजिए--'विप्परियासमुवेत्ति' हू 


“जआचा०“विवेचन प्र० श्रु० अ० २ उ० ३ सू० ७७, ७६, ५२ प० ४१ 


३३० 


घृप्रफृतां ग--सप्तम अध्ययन--कुशील परिभाषित 
जो प्रासुक एवं अच्त्तिसेवी हैं, »प्रासुक एवं दोष्युक्त आहार सेवन नहीं करते, वे सुशील हैं। 


नियु क्तिवार ने वुछ वुशीलों के नाम गिनाये हैं | वे कुशील परतीर्थिक भी है, स्वयूथिक भी। 
स्वयूथिक भी जो पाइ्वेसथ, अवसन्न, स्वछन्द आदि हैं वे कुशील हैं ।* 


अतः ऐसे कुशीलों के सम्बन्ध में सभी पहलुओं से किया गया भाषण या निरूपण, साथ ही कुशील 
के अनुष्ठान के दुर्गतिगमनादि परिणामों का प्रतिपादन कुशील परिभाषा या कुशील परि- 
भाषित अध्ययन का विषय है । 


उद्दे शकरहित प्रस्तुत अध्ययन में ३० गाथाओं तथा ऐसे स्वततीथिक-परतीर्थिक कुशीलों का वर्णन 
किया गया है, जिनका शील (आचार विचार) अहिंसा, सत्य, संयम, अपरिग्रेहचृत्ति या ब्रह्मचय के 
अनुकूल नहीं है, जो सरलभाव से अपने दोषों को स्वीकार एवं भूलों का परिमारजंन करके भपने 
पूर्वग्रह पर हृढ़ रहते हैं, शिधिल या कृत्सित एवं साधुधर्म विरुद्ध आचार-विचार को सुशील बताते 
हैं। साथ ही इसमें वीच-वीच में सुशील का भी वर्णन किया गया है।* 


साधक को सुशील और कुशील का अन्तर समझाकर कुशीलता से बचाना और सुशीलता के लिए 
प्रोत्साहित करता इस अध्ययन का उद्द श्य हैं । 


यह अध्ययन सूत्र गाथा ३५१ से प्रारम्भ होकर ४१० पर पूर्ण होता है । 





डरे 


(क) अफासुयवर्डिसिविय णाम॑ भुज्जो य सीलवादी य । 

फासु' वयंति सील अफासुया मो अभुजंता।॥| ८६ ॥ 

जह णाम गोयमा चंडीदेवगा, वारिभद्वगां चेव । | हि 

जे अग्गिहोत्तवतादी जलसोयं जेय इच्छति ॥ ६० ॥ --सूत्र ०-नियु क्ति 
--गौतम (मसग जातीय पाषंडी या गोन्नतिक) चण्डीदेवक, वारिभद्रक, अग्निहोत्रवादी, जलशौचवादी (भागवत) 
आदि कुशील के उदाहरण हैं । - 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १५४ 


४ सूत्रकृतांग चूणि पु० १५१, पत्र ४ 


सत्तमं अज्ञयणं 'कुसीलपरिभाषिय' 


फुशीलपरिभाषित (कुशीलपरिभाषा) : सातबाँ अध्ययन 


च्छुच्शीत्कच्कुस जीवछिस्ता और उस्‍्तत्के छुष्प्ररिणास्त-- 


३८१ पुढबी य आऊ अगणी य बाऊ, तण-रुकल्च-बीया य तसा य पाणा | 
जे अंडया जे य जराउ पाणा, संसेयया जे रसयाधिधाणा।॥ १४ 


इ८२. एताईं कयाई पबेदियाईं, एतेसु जाण पडिलेह साय" 
एतेहि फापेहिय आपदंडे, एतेसु या विप्परियासुविति' ॥ २॥ 


रपरे. जातोवहू अगुपरियद्ृमाणे, तस-थावरेहि विणिधायमेति । 
से जाति-जातो बहुक्रकस्से, जं॑ कुब्बतो सिज्जति तेण बाले ॥ ३॥ 


इं८४. अआस्सि च लोगे अबुबा परत्था, सतर्गसो वा तह अस्नहा वा। 
संसारमावन्त परं परं ते, बंधंति बेयंति य दुण्णियाईं ॥ ४॥ 


. ै८१-३८२: पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु, तृण, वृक्ष, बीज और त्रस प्राणी तथा जो अण्छज हैं, जो 
जरायुज प्राणी हैं, जो स्वेदज (पसीने से पैदा होने वाले) और रसज (दूध, दही आदि रसों की विक्ृति से 
पैदा होने वाले) प्राणी हैं। इन (पूर्वोक्त) सबको सर्वज्ञ बीतरागों ने जीवनिकाय (जीवों के काय-शरीर) 
बताए हैं। इन (पूर्वोक्त पृथ्वीकायादि प्राणियों) में सुख की इच्छा रहती है, इसे समझ लो और इस पर 
कुशाग्न बुद्धि से विचार करो । 


जो इन जीवनिकायों का उपमर्देन-पीड़न करके (मोक्षाकांक्षा रखते हैं, बे) अपनी आत्मा को 
दण्डित करते हैं, वे इन्हीं (पृथ्वोकायादि जीवों) में विविध रूप में शीघ्र या बार-बार जाते (या उत्पन्न 
होते) हैं । 

रेफ३- प्राणि-पीड़क वह्‌ जीव एकेन्द्रिय आदि जातियों में बार-बार परिभ्रमण (जन्म, जरा, मरण 
आदि का अनुभव करता हुआ) करता हुआ त्रस और स्थावर जीवों में उत्पन्न होकर कायदण्ड विपाकज 


१ तुलना कोजिए--'भूत्तेहि जाण पडिलेह सात! --आचारांग विवेचत प्र० श्रु० अ०-२ उ-२ सू० ११२ पृ० ६४ 


२३ तुलना कीजिए--“विप्परियासमुवेति' +--जआचा०-विवेचन प्र० श्रु० अ० २ उ० ३ सु० ७७, ७६, ८५२ पृ० ४१ 


३३२ पृन्नकृतांग - सप्तम अध्ययन--कुशील परिभाषित 


कर्म के कारण विधात (नाश) को प्राप्त होता है । वह अतिक्न रकर्मा अज्ञानी जीव बार-बार जन्म लेकर 
जो कर्म करता है, उसी से मरण-शरण हो जाता है । 


3८४. इस लोक में अथवा परलोक में, एक जन्म में अथवा सैकड़ों जन्मों में वे कम कर्त्ता को 
अपना फल देते हैं, अथवा जिस प्रकार वे कर्म किये हुए हैं, उसी प्रक्रार या दूसरे प्रकार से भी अपना 
फल देते हैं। संसार में परिभ्रमण करते हुए वे कुशील जीव उत्कट से उत्कट (बड़े से बड़ा) दुःख भोगतें 
हैँ श आार्त्तव्यान करके फिर कर्म बाँधते हैं, और अपनी दुर्नीति (पाप) युक्त कर्मों का फल भोगते 
रहते हैं । 


विवेचन - कुशील कृत जीवॉहिसा और उसके दुष्परिणाम-प्रस्तुत चार सूत्रगाथाओं में शास्त्रकार ने 
कृशील के सन्दर्भ में निम्नलिखित तथ्यों का उद्घाटन किया है--(१) संसारी जीवों के मुख्य दो प्रकार 
हैं--स्थावर और चस । स्थावर के ५ भेद- पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय और वनस्पृति- 
काय । तृण, वृक्ष आदि वनस्पति के अन्तर्गत है । ये सव एकेन्द्रिय और तद्र प शरीर वाले होते हैं।ये 
त्रसजीव हैं | अण्डज, जरायुज स्वेदज, और रसज । त्रसजीव द्वीन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक होते हैं। इन 
सब को आत्मबत्‌ जानो । (२) कुझ्लील व्यक्ति विविध रूपों में स्थावर और त्नसजीवों का उत्पीड़न करके 
अपनी आत्मा को ही दण्डित करता है, (३) वह इन्हीं जीवों में वार-वार उत्पन्न होता है, और जन्म, 
जरा, मृत्यु आदि दुःखों का अनुभव करता हुआ विनष्ट होता है। (४) कर्म कर्त्ता को इस जन्म में या 
अगले जस्मों में, इस लोक या परलोक में, उस्ती रूप में या दूसरे रूप में अपना फल दिये बिना नहीं 
रहते । (५) कुशील जीव कर्मानुसार संसार में परिभ्रमण करते हुए उत्कटठ से उत्कट दुःख भोगते हैं, (५) 
कर्मेफल भोगते समय वे आर्चध्यान करके फिर कर्म बाँध लेते हैं, फिर उत्त दुष्क्मों का फल भोगते हैं । 


निष्कर्ष यह है कि कुशील जीवों को पीड़ित करके अपनी आत्मा को ही पीड़ित (दण्डित) 
करता है।' 

कठिन शब्दों की व्यास्बा--आयदंडे -+आत्मदण्ड-- आत्मा दण्डित को जातो है। आयतदण्डरूप मानने 
पर अर्थ होता है-दीरकाल तक दण्डित होते हैं। विप्परियाध्ुव्िति-- (इन्हीं पृथ्वीकायादि जीवों में) 
विविध--अनेक प्रकार से, चारों ओर से शीघ्र ही जाते हैं, बार-ब्रार उत्पन्न होते हैं, (२) अथवा विपर्यासि 
यानी विपरीतता या अददल्ा-बदली को प्राप्त होते हैं, सुखार्थीजन सुख के लिए जीवसमारम्भ करते हैं, 
प्रन्तु उन्हें उस आरम्भ से दुःख ही प्राप्त होता है, अथवा कुतीथिकजन मोक्ष के लिए जीवों के द्वारा जो 
आरस्मादि क्रिया करते हैं, उन्हें उससे संसार ही मिलता है, मोक्ष नहीं | जाइवहुं--इसके दो रूप होते हैं 
__ जातिपथ और जातिवध | जातिपथ का अर्थ--एकेन्द्रियादि जातियों का पथ । जातिवध का अथै-- 
जाति-उत्पत्ति, वध>-मरण, अर्थात्‌ जन्म और मरण । अणुपरियट्टमाणे--दो अर्थ-प्रथम अर्थ के अनुसार 
पर्यटल-परिभ्रमण करता हुआ, दुसरे के अतुसार-जन्ममरण का वार-बार अनुभव करता हुआ। | 





१ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पक्नांक १५४-१४५ का सारांश 
२ (क) सूयगड्डंग चूगि (मू० पा०) पु० ६८ 
(ख) सुत्रकृतांग शीलाक वृत्ति पत्रांक १५४-१५५ 


गाया ३५४ से ३८६ ३३३ 
ऋुणील्कों ददारा सथावर जीवों व्की ह्डिस्ता वे व्विछिध्य रूप्त-- 


३८५. जे सायरं च पियरं चं हेच्चा, समणव्वदे अगणि समारभेज्जा | 
अहाहु से लोगे कुसीलधस्से, भूताईं जे हिंसति आतसाते॥ ५ ॥ 


३८६. उज्जालओ पाण तिवातएज्जा, निव्वावबओ अगणि तिवातइज्जा । 
तम्हा उ सेहावि समिवख धम्मं, ण पंडिते अगणि समारभेज्जा ॥ ६॥ 


३८७. पुढवी वि जोबा आउ वि जीवा, पाणा य संपातिम संपयंति । 
संसेदया कट्ठसमस्सिता थे, एते दहे अगणि समारभंते ॥ ७॥ 


इ८फ, हरिताणि भूताणि विलंबगाणि, आहारदेहाईं पुढो सिताईं | 
जे छिंदतो आतसुहं पडुच्चा, पागव्भि पाणे बहुणं तिबातो ॥ ८॥ 


३८५९. जाति च वुडिढ च विणासयंते, बीयादि अस्संजय आयदंडे । 
अहाहु से लोए अणज्जधम्से, बीयादि जे हिसति आयसाते ॥ ६ ॥। 


३८५- जो अपने माता और पिता को छोड़कर श्रमणव्रत को धारण करके अग्तिकाय का समारम्भ 
करता है, तथा जो अपने सुख के लिए प्राणिप्रों की हिसा करता है, वह लोक में कुशील धर्म वाला है, 
ऐसा (सर्वज्ञ पुरुषों ने) कहा है । 


३८६- आग जलाने वाला व्यक्ति प्राणियों का घात करता है और आग बुझाने वाला व्यक्ति भी 
अग्निकाय के जीवों का घात करता है । इसलिए मेधावी (मर्यादाशील) पण्डित (पाप से निवृत्त साधक) 
(अपने) (श्र्‌ तचारित्ररूप श्रमण) धर्म का विचार करके अग्निकाय का समारम्भ न करे | 


३८७. पृथ्वी भी जीव है, जल भी जीव है तथा सम्पातिम (उड़ने वाले पतंगे आदि) भी जीव है 
जो आग में पड़ (कर मर) जाते हैं। ओर भी पसीने से उत्पन्न होने वाले जीव एवं काठ (लकड़ी आदि 
इन्धन) के आश्वित रहने वाले जीव होते हैं । जो अग्तिकाय का समारम्भ करता है, वह इन (स्थावर-त्रस) 
प्राणियों को जला देता है । 


रेषफ- हरी दुब अंकुर आदि भी (वनस्पतिकायिक) जीव हैं, वे भी जीव का आकार धारण करते 
हैं। वे (मूल, स्कन्ध, शाखा, पत्ते, फल, फूल आदि अबयवों के रूप में) पृथक्‌-पृथक्‌ रहते हैं।जो व्यक्ति 
अपने सुख की अपेक्षा से तथा अपने आहार (या आधार-आवास) एवं शरीर-पोषण के लिए इनका छेदन- 
भेदन करता है, वह धृष्ठ पुरुष बहुत-से प्राणियों का विनाश करता है। 


रेप&- जो असंयमी (ग्रहस्थ या प्रत्नजित) पुरुष अपने सुख के लिए वीजादि (विभिन्न प्रकार के 
बीज वाले अन्न एवं फलादि) का नाश करता है, वह (वीज के द्वारा) जाति (अंकुर की उत्पत्ति) और 
(फल के रूप में) वृद्धि का विनांश करता है। (वास्तव में ) वह व्यक्ति (हिंसा के उक्त पाप द्वारा) अपनी 


रे पृप्रफ्तांग-- सप्तम अध्ययच--कुशील परिभाषिते 


ही आत्मा को दण्डित करता है। संसार में तीर्थंकरों या प्रत्यक्षदशियों ने उसे अनाय॑ंबर्मी (अनाड़ी था 
अधर्मसंसक्त) कहा है । ह 

विवेचन -फुशीलों हारा स्थावर जीबों फो हिंसा फे वििध रुप--प्रस्तुत ५ सुत्रगाथाओं (३८५ से ३८६ 
तक ) द्वारा शास्त्रकार ने कुशीलधर्मा कौन है ? बह किसलिए, और किस-किस रूप में अग्निकायिक, 
पृथ्वीकाथिक, अप्कायिक एवं वनस्पतिकायिक जीवों का घात करता है? इसका विशद निरूपण 
किया है। 


भूताईं जे हिसति आतसाते--इस पंक्ति का आशय यह है कि जो अपनी सुख-सुविधा के लिए, पर- 
लोक में सुख मिलेगा, या स्वर्ग अथवा मोक्ष का सुख मिलेगा, इस हेतु से, अथवा घर्मसम्प्रदाय परम्परा 
या रीतिरिवाज के पालन से यहां सभी प्रकार का सुख मिलेगा, इस लिहाज से अग्नि, जल, वनस्पति 
पृथ्वी आदि के जीवों की हिंसा करते हैं। अथवा स्वर्गप्राप्ति की कामना-से विविध अग्निहोम या पंचारिनि- 
सेवनतप आदि क्रियाएँ करते हैं, फल, फूल आदि वनस्पतिकाय का छेदन-भेदन करते हैं, वे सब कुशील- 
धर्मा है ।* 

मग्नि जलाने ओर बुझाने में अनेक स्थावर-प्रस जीवों की हिसा--जो व्यक्ति इह लौकिक या पारलौकिक 
किसी भी प्रयोजन से अग्नि जलाता है, वह अग्तिकायिक जीबों की हिसा तो करता ही है, अग्नि जहाँ 
जलाई जाती है, वहाँ की पृथ्वी के जीव भी आग की तेज आँच से नष्ट हो जाते हैं, अग्नि बुझाने से अग्निकाय 
के जीवों का घात तो होता ही है, साथ ही बुझाने के लिए सचित्त पानी का प्रयोग किया जाता है, तब या 
भोजत पकाने में जलकायिक जीव नष्ट हो जाते हैं, कंडे लकड़ी आदि- में कई त्नस जीव बैठ रहते हैं, वे भी 
आग से मर जाते हैं, पतंगे आदि कई उड़ने वाले जीव भी आग में भस्म हो जाते हैं। इस प्रकार आग 
जलाने और बुझाने में अनेक जीवों की हिसा होती है, इसी बात को शास्त्रकार ने ३८६-३८७ इन दो सूत्र 
गाथाओं द्वारा व्यक्त किया है--“उज्जालओ' “ अगणि समारभेज्जा । पुढवी पि जीवा ''अगणि समारभंते 

वृत्तिकार ने भगवती सूत्र का प्रमाण प्रस्तुत करके सिद्ध किया है कि भले ही व्यक्ति आग.जलाने 


में महाकर्म युक्त और बुझाने में अल्पकर्मयुक्त होता है, परन्तु दोनों हो क्रियाओं में पटकायिक आरम्भ 
होता है ।* बिलंबगाणि--जों जीव का आकार धारण कर लेते हैं। | 


च्कुच्शीत्क द्वारा छिसस्‍ता च्यरुणा व्का व्कत्टु लिप्लाचछ - 


३६०. गब्भाइ सिज्जंति बुया-5बुयाणा, णरा परे पंचसिहा कुमारा। 
जुबवाणगा भज्क्षिम थेरगा य, चयंति ते आउखए पलीणा ॥ १०॥ 


३६१. संबुज्ञहा जंतवों माणुसत्तं, दट्दु भयं बालिसेणं अलंभो | 
एगंतदुक्खे जरिते व लोए, सकम्प्रुणा विप्परियासुवेति ॥ ११॥ 


नमक कक लिक फल 
"३ : सूत्रकृतांग शीलांक चुत्ति पन्नांक १५६ के आधार पर 
' ४ वहीं, पत्नांक- १५६-४७ के माधार पर 

५. भगवतीसूत्र शतक ७। सूत्र २२७-२२८ (अंग्रसुत्तणि भाग २) 


४ गाया ३६० से ३९१ मु ३३५ 


३६०. (देवी-देवों की &र्उा या धर्म के नाम पर अथवा सुख-वृद्धि आदि किसी कारण से हरित 
वनरपति का छेव्न-भेदन करने वाले) मनुष्य गर्भ में ही मर जाते हैं, तथा कई तो स्पष्ट बोलने तक की 
वय में और कई अरपप्ट बोलने तक की उम्र में ही मर जाते हैं | दूसरे पंचशिखा वाले मनुष्य कुमार- 
अवस्था में ही मृत्यु के गाल में चले जाते हैं, कई युवक[होकर तो कई मध्यम! (प्रौढ़) उम्र सा होकर अथवा 
बूढ़े होकर चल बसते हैं। इस प्रकार बीज आदि का नाश करने वाले प्राणी (इन अवस्थाओं में से किसी 
भी अवस्था में) आयुष्य क्षय होते ही शरीर छोड़ देते हैं । 


३९१. हे जीवो ! मनुष्यत्व या मनुष्य्जन्म की दुलंभता को समझो । (नरक एवं तिर्यंच योनि के 
भय को देखकर एवं विवेकहीन पुरुष को उत्तम विवेक का अलाभ (प्राप्ति का अभाव) जानकर बोध 
प्राप्त करो । यह लोक ज्वरपीड़ित व्यक्ति की तरह एकान्त दुःखरूप' है। अपने (हिंसादि पाप) कर्म से 
सुख चाहने वाला जीव सुख के विपरीत (दुःख) ही पाता है। 


विवेचन--क्ुशील हारा हिसाचरण का कदु विषाक-्रस्तुत गाथाद्यय में दो विभिन्न पहलुओं से 
कुशीलाचरण का दुष्परिणाम बताया गया है सूत्र गाथा ३९० में कहा गया है कि जो वनस्पतिकायिक 
आदि प्राणियों का .आरम्भ अपने किसी भी प्रकार के सुखादि की वांछा से प्रेरित होकर करता है, वह 
उसके फलस्वरूप गभे से लेकर वुद्धावस्था तक में कभी भो मृत्यु के मुख में चला जाता है। सूत्र गाथा 
३९९१ में सामान्य रूप से कुशीलाचरण का फल सुखाशा के विपरीत दु:ख प्राप्ति बतलाया गया है तथा 


संसार को एकान्तदुःखहूप समझकर नरक-तिर्य॑चगति में बोधि-अप्राप्ति के भय का विचार करके बोधि 
प्राप्त करने का निर्देश दिया गया है ।" _ 


पाठान्तर और व्याद्या-- ”““जरिते ब लोए>-वृत्तिकार के अनुसार-लोक को ज्वरग्रस्त की तरह 

समझो ( चूणिकारसम्मृत पाठान्तर है--'जरिए हु लोगे”! लोक को (विविध दु:खों की भट्टी में) ज्वलित की 

: तरह या ज़्वरग्रस्त की तरह ज्वलित समझो ।7 'मज्झ्िम थेरगाए' के बदले 'सज्झिम पोरुसा य' पाठान्तर है । 
* अथे है--पुरुषों की चरमावस्था को प्राप्त । । 


 स्नोक्षव्यावरी व्छुच्थीत्कों व्छे स्तस्त ज्नौर, सरक्षव्का स्फज्डलव-- 


|. : * ३६२- इहेगे मूढा पवरदति मोक्खं, आहारसंपज्जणवज्जणेणं । 
' एगे य सीतोदगसेवर्णेणं, हुतेण एगे पवर्दति मोक्‍्ख ॥। १२ |! 


7... . ३४३. पाओसिणाणादिसु णत्यि मोक्‍्खो, खारस्स लोणस्स अणासएणं | 
ते मज्ज संस लसुणं च भोच्चा, अन्नत्थ वासं परिकप्पयंति ।। १३ ॥। 


६: देखिये--जम्म दुक्‍्ख॑ं जरा दुक्ख रोगा य मरणाणिय। 
:*  - छहो दुकखो हु संसारो जत्य कीसंति पाणिणो ॥ 
७ सूज्ञक॒तांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १५८ का सारांश 
८५ जरितति आलितंणं भंते ! लोए, पलित्त ण॑ भंते लोए! अथवा ज्वरित इब ज्वलितः । 


दि 


-उत्तरा० अ० १९/१५ 


_“-यूत्र कृ० चूणि 
: (सू० पा०-टि०) पृ० ७० 


३३४ सृत्रकृततांग-- सप्तम अध्ययन--कुशील परिभ्रावित॑ 
ही आत्मा को दण्डित करता है। संसार में तीथकारों या प्रत्यक्षदशियों ने उसे अनायंवर्मी (अनाड़ी या 
अधमेसंसक्त) कहा है । 

विवेचन - फुशीलों हारा स्थावर जीवों फी हिंसा फे विविध रुप-- प्रस्तुत ५ सूत्रगाथाओं (३८४ से ३८६ 
तक ) द्वारा शास्त्रकार ने कुशीलधर्मा कौन है ? वह किसलिए, और किस-किस रूप में अग्निका्यिक, 
पृथ्वीकायिक, अप्कायिक एवं वनस्पतिकायिक जीवों का घात करता है? इसका विज्ञद निरूपण 
किया है । 


भूताई जे हिसति आतसाते--इस पंक्ति का आशय यह है कि जो अपनी सुख-सुविधा के लिए, पर- 
लोक में सुख मिलेगा, या स्वर्ग अथवा मोक्ष का सुख मिलेगा, इस हेतु से, अथवा धर्मसम्प्रदाय परम्परा 
या रीतिरिवाज के पालन से यहां सभी प्रकार का सुख मिलेगा, इस लिहाज से अग्नि, जल, वनस्पति, 
पृथ्वी आदि के जीवों की हिसा करते हैं। अथवा स्वर्गध्राप्ति की कामना.से विविध अग्निहोम या पंचा ग्ि- 
सेवनतप आदि क्रियाएँ करते हैं, फल, फूल आदि वनस्पतिकाय का छेंदन-भेदन करते हैं, वे सब कुशील- 
धर्मा है ।* 

अग्नि जलाने ओर बुझाने में अनेक स्थावर-त्रस जोबों की हिसा--जो व्यक्ति इह लौकिक या पारलौकिक 
किसी भी प्रयोजन से अग्नि जलाता है, वह अग्तिकायिक जीवों की हिंसा तो करता ही है, अग्नि जहाँ 
जलाई जाती है, वहाँ की पृथ्वी के जीव भी आग की तेज आँच से नष्ट हो जाते हैं, अग्नि बुझाने से अग्तिकाय 
के जीवों का घात तो होता ही है, साथ ही बुझाने के लिए सचित्त पानी का प्रयोग किया जाता है, तब या 
भोजन पकाने में जलकायिक जीव नष्ट हो जाते हैं, कंडे लकड़ी आदि- में कई ज्लस जीव बैठे रहते हैं, वे भी 
आग से मर जाते हैं, पतंगे आदि कई उड़ने वाले जीव भी आग में भस्म हो जाते हैं। इस प्रकार आग्र 
जलाने और वुझाते में अनेक जीवों की हिंसा होती है, इसी वात को शास्त्रकार ने ३८६-३८७ इन दो सूत्र- 
गाथाओं द्वारा व्यक्त किया है--/उज्जालओ-*" “ अगणि समारभेज्जा । पुढवी पि जीवा“'अगणि समारखंते ।”* 

वृत्तिकार ने भगवती सूत्र का प्रमाण प्रस्तुत करके सिद्ध किया है कि भले ही व्यक्ति आग जलाने 
में महाकर्म युक्त और बुझाने में अल्पऊर्मयुक्त होता है, परन्तु दोनों हो क्रियाओं में षटकायिक आरम्भ 
होता है ।* विलंबगाणि--जो जीव का आकार धारण कर लेते हैं। | : 
व्कुच्णीत्क द्वारा छ्डिस्त्रा वर्ण व्का व्कट्ट व्विप्ताव्क -- 


३६०. गब्भाइ सिज्जंति बुया-उन्रुयाणा, णरा परे पंचसिहा कुमारा। 
जुबाणगा सज्झ्षिस थेरगा य, चयंति ते आउखए पलीणा ॥ १०। 

३६१. संबुज्ञहा जंतवों माणुसत्त, दट्ठु' भयं बालिसेणं अलंभो । 

एगंतदुक्से जरिते व लोए, सकम्पुणा विप्परियासुवेति । ।११॥ 





,३  सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १५६ के आधार पर 
४ वही, पत्नांक १५६-५७ के आधार पर 
५, भगवतीसुत्र शतक ७४ सुत्र २२७-२२८ (अंगसुत्तणि भाग २) 


» गाया ३१० से ३६१ ३३४५ 


३९०. (देदी-देवों की 8र्चा या धर्म के नाम पर अथवा सुख-वृद्धि आदि किसी कारण से हरित 
वनरपति का छेदन-भेदन करने वाले) मनृप्य गर्भ में ही मर जाते हैं, तथा कई तो स्पष्ट बोलने तक की 
वय में और कई करपष्ट बोलने तक की उम्र में ही मर जाते हैं। दूसरे पंचशिखा वाले मनुष्य कुमार- 
अवस्था में ही मृत्यु के गाल में चले जाते हैं, कई युवक[होकर तो कई मध्यम! (प्रौढ़) उम्र के होकर अथवा 
बूढ़े होकर चल बसते हैं। इस प्रकार बीज आदि का नाश करने वाले प्राणी (इन अवस्थाओं में से किसी 
भी अवस्था में) आयुष्य क्षय होते ही शरीर छोड़ देते हैं । 


३९१. है जीवो ! मनुष्यत्व या मनुप्यजन्म की दुर्लभता को समझो | (नरक एवं तिय॑च योनि के 
भय को देखकर एवं विवेकहीन पुरुष को उत्तम विवेक का अलाभ [प्राप्ति का अभाव) जानकर बोध 
प्राप्त करो। यह लोक ज्वरपीड़ित व्यक्ति की तरह एकान्त दुःखरूप' है। अपने (हिंसादि पाप) कर्म से 
सुख चाहने वाला जीव सुख के विपरीत (दुःख) ही पाता है । 


विवेचन-कुशील द्वारा हिसाचरण का कु विपाक-प्रस्तुत गाथाद्वय में दो विभिन्न पहलुओं से 
कुशीलाचरण का दुष्परिणाम बताया गया है । सूत्र गाथा ३९० में कहा गया है कि जो वनस्पतिकायिक 
आदि प्राणियों का आरम्भ अपने किसी भी प्रकार के सुखादि की वांछा से प्रेरित होकर करता है, वह 
उसके फलस्वरूप गर्भ से लेकर वुद्धावस्था तक में कभी भो मुत्यु के मुख में चला जाता है। सूत्र गाथा 
३९१ में सामान्य रूंप से कुशीलाचरण का फल सुखाशा के विपरीत दुःख प्राप्ति बतलाया गया है तथा 


संसार को एकाल्तदुःखरूप समझकर नरक-तिय॑चगति में बोधि-अप्राप्ति के भय का विचार करके बोधि 
प्राप्त करने का निर्देश दिया गया है।* 


पाठान्तर और ध्याख्या--“”“जरिते व लोए>-वृत्तिकार के अनुसार-लोक को ज्वरम्नस्त की तरह 

. सभझो। चूणिकारसम्मत पाठान्तर है--जरिए हु लोगे! लोक को (विविध दुःखों की भट्टी में) ज्वलित की 

ल्‍ -तरह या ज्वस्पस्त की तरह ज्वलित समझो ।5 'मज्झिम येरगाए' के बदले 'मज्मिम पोरुसा य! पाठान्तर है। 
अर्थ है--पुरुषों की चरमावस्था को प्राप्त । ह 


- स्नोक्लयालदी व्छुच्लील्कों व्के स्वत जोर सतचलव्का ख्वएज्ड्व-- 


: ३६२... इहेंगे मृढा पवदंति सोवखं, आहारसंपज्जणवज्जणेणं । 
एगे य सीतोदगसेवर्णेणं, हुतेण एगे पवर्दति मोक्खे ॥ १२ ॥! 


7 -:. . . ३९३. पाओसिणाणादिसु णत्थि सोवखो, खारस्स लोणस्स अणासएणं। 


-- ते मज्ज संस लसुणण च भोच्चा, अज्नत्थ वासं परिकप्पयंति |॥ १३॥ 
77+----++5......... 


की देखिये-_जम्म दुकख॑ जरा दुक्‍्खें रोगा य मरणाणिय। 
. »- -' भहो दुबखो हु संसारो जत्थ कीसंति पाणिणों ॥ 
४ चुवरतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १५८ का सारांश 
५ जरिततेति 'आलित्तणं भंते ! लोए, पलित्त ण॑ भंते लोए' अथवा ज्वरित इब ज्वलितः । के बरृणि 
कम हा 0 8 | े ह | है ० 
मं | (मू० पा०- टि०) पृ० ७० 


“उत्तरा० अ० १६/१५४ 


३३६ छृप्रक्ृर्ताय-- सप्तम अध्ययत--कुछील परिभाषित 


३९४, उदगेण जे सिद्धिमुदाहरंति, सायं च पात॑ उदर्ग फुसंता । 
उदगरस फासेण ूप्य य स्ट्वी, सिष्छिसु पाणा ब्हवे दर्गंसि ॥ १४॥ 


३९५. मच्छा य छुग्मा य सिरीसिवा य, सग्यु य उद्दा दगरपखसा ये । 
भद्दाणमेयं कुसला चदंति, उदगेण जे सिद्धिमुदाहरंति ॥ १५ ॥ 


३६६. उदगं जती कस्म मल हरेज्जा, एवं सुहं इच्छामेत्तता वा। 
अंधव्व णेयारमणुरसरित्ता, पाणाणि चेव॑ विणिहंति मंदा ।| १६ ॥। 


३४५७. पावाईं कम्माईं पकुच्वत्तो हि, सिभोदर्ग तु जइ त॑ं हरेज्जा । 
सिज्मिसु एगे दगसत्तघाती, मुसं वयंते जलसिद्धिमाहु ॥ १७॥ 


३९८. हुतेण जे सिद्धिमुदाहरंति, सायं च पात॑ अगणि फुसंता । 
एवं सिया सिद्धि हवेज्ज तम्हा, अर्गाण फुसंताण कुकस्मिणं पि॥। १८ ॥ 


३६९. अपरिक्ख विद॒ठ ण॒ हु एवं सिद्धी, एहिति ते घातमबुज्ञमाणा । 
भुततेहि जाण पडिलेह सातं, विज्ज॑ गहाय तस-थावरेंहि ॥ १६॥ 


४००. थर्णति लुप्पंति तसंति कम्प्ती, पुठो जगा परिसंखाय भिवखू । 
तम्हा विद विरते आयमुत्ते, दटठ तसे य पडिसाहरेज्जा ॥ २० ॥ 


३९२. इस जगत्‌ में अथवा मोक्षप्राप्ति के विषय में कई मूढ़ इस प्रवाद का प्रतिपादन करते हैं कि 
आहार का रस-पोषक-नमक खाना छोड़ देने से मोक्ष प्राप्त होता है, और कई शीतल (कच्चे जल के 
सेवन से तथा कई (अग्नि में घुतादि द्रव्यों का) हवन करने से मोक्ष (की प्राप्ति) बतलाते हैं । ह 

३६३. प्रातःकाल में स्नानादि से मोक्ष नहीं होता, न ही क्षार (खार) या नमक न खाने से भोक्ष 
होता है। वे (अन्यतीर्थी मोक्षवादी) मय, माँस और लहसुन खाकर (मोक्ष से) अन्यत्र (संसार में) अपना 
निवास बना लेते हैं । 


३९४. सायंकाल और प्रातःकाल जल का स्पर्श (स्नानादि क्रिया के द्वारा) करते हुए जो जल- 
स्नान से सिद्धि (मोक्ष प्राप्ति) बतलाते हैं, (वे मिथ्यावादी हैं)। यदि.जल के (बार-बार) स्पर्श से मुक्ति 
(सिद्धि) मिलती तो जल में रहने वाले बहुत-से जलचर प्राणी मोक्ष प्राप्त कर लेते । 


३९५, (यदि जलस्पश से मोक्ष प्राप्ति होती त्तो) मत्स्य, कच्छप, सरीसुप (जलचर सपे), मद्गू 

तथा उष्टू नामक जलचर ओर जलराक्षस (मानवाकृति जलचर) (आदि जलजस्तु सबसे पहले मुक्ति प्राप्त 

' क्र लेते, परन्तु ऐसा नहों होता ।) अतः जो जलस्पर्श से मोक्षप्राप्ति (सिद्धि) बताते हैं, मोक्षतत्त्व- 
पारंगत (कुशल) पुरुष उनके इस कथन को अयुक्त कहते हैं । 


३६६- जल यदि कर्म-मल का हरण-वाश कर लेता है, तो वह इसी तरह घुभ-पुष्य का भी हरण 


गाया ३९२ से ४०७० ३३७ 


कर लेगा। ( अत: जल कर्ममल हरण कर लेता है, यह कथन) इच्छा (कल्पना) मात्र है । मन्द बुद्धिलोग 
भेज्ञानाच्ध नेता का अनुसरण करके इस प्रकार (जलस्तान आदि क्रियाओं) से प्राणियों का घात करते हैं। 


३९७, यदि पापकर्म करने वाले व्यक्ति के उस पाप को शीतल (सचित्त) जल (जलस्नानादि) हरण 
कर ले, तव तो कई जलजच्तुओं का घात करने वाले (मछुए आदि) भी मुक्ति प्राप्त कर लेंगे। इसलिए 
जो जल (स्तान आदि) से सिद्धि (मोक्ष प्राप्ति) बतलाते हैं, वे मिथ्यावादी हैं । 


२९८. सायंकाल और प्रातःकाल अग्नि का स्पर्श करते हुए जो लोग (अम्निहोत्रादि कर्मकाण्डी) 
अग्नि में होम करने से सिद्धि (मोक्षप्राप्ति या सुगतिगमनरूय स्वर्गग्राप्ति) बतलाते हैं, वे भी मिथ्यावादी 
हैं। यदि इस प्रकार (अग्निस्पश से या अग्निकाये करने) से सिद्धि मिलती हो, तब तो अग्नि का स्पश 
करने वाले (हलवाई, रसोइया, कुम्भकार, लुहार, स्वर्णकार आदि) कुकामियों (आरम्भ करने वालों, आग 
जलाने वालों) को भी सिद्धि प्राप्त हो जानी चाहिए । 


३९९. जलस्तात और अग्निहोत्र आदि क्रियाओं से सिद्धि मानने वाले लोगों ने परीक्षा किये बिना 
ही इस सिद्धान्त को स्वीकार कर लिया है । इस प्रकार सिद्धि नहीं मिलती । वस्तुतत्त्व के बोध से रहित 
वे लोग घात (संसार अभ्रमणरूप अपना विनाश) प्राप्त करेंगे। अध्यात्मविद्यावान्‌ (सम्यग्जञानी) यथार्थ 
वस्तुस्वरूप का ग्रहण (स्वीकार) करके यह विचार करे कि त्रस और स्थावर प्राणियों के घात से उन्हें 
सुख कैसे होगा ? यह (भलीभाँति) समझ ले । 


४००. पापकर्म करने वाले प्राणी पृथक पृथक रुदन करते हैं, (तलवार आदि के द्वारा) छेदन किये 
जाते हैं, त्रास पाते हैं। यह जानकर विद्वान भिक्षु पाप से विरत होकर आत्मा का रक्षक (गोप्ता या 
मन-वचन-काय-गुप्ति से युक्त) बने । वह चस और स्थावर प्राणियों को भलीभाँति जानकर उनके घात 
की क्रिया से निवृत्त हो जाए । 


विवेचन --भोक्षवादी कुशोलों के मत और उतका खण्डन--प्रस्तुत ६ सूत्रगाथाओं में विविध मोक्षवादी 
कुशीलों के मत का निरूषण और उन्तका खण्डन किया है। साथ ही यह भी बताया है कि सुशील एवं 
विद्वान्‌ साधु को प्राणिहिसाजनित क्रियाओं से मोक्ष-सुख-प्राप्ति की आशा छोड़कर इस क्रियाओं से दूर 
रहना चाहिए। 


आहार-रसपोषक लवणत्थाग से भोक्ष कैसे नहीं १--रस पर विजय पाने से सब पर विजय पा ली; इस 
हृष्टि से स्वेरसों के राजा लवणपञ्चक (सैन्धव, सौवचेल, विड्‌, रोम और सामुद्र इन पाँच रसों) को 
छोड़ देने से रसमात्र का त्याग हो जाता है । अत: लवण (रस) परित्याग से मोक्ष निश्चित है। किसी 
प्रति सें 'आहारपंपज्जण वज्जणेंण' के बदले 'आहारओ पंचकवज्जणेण' पाठ भी मिलता है, तदनुसार अर्थ किया 
गया है--आहार में से इन पाँच (लहसुन, प्याज, ऊंटनी का दूध, गोमांस और मद्य) वस्तुओं के त्याग से 
मोक्ष मिलता है। यह लवणरसत्याग से मोक्षवादियों का कथन है । 

शास्त्कार सूत्रगाथा ३४२ में इसका निराकरण करते हुए कहते हैं--/**-“*णत्यि मोकक्‍्खो, खारस्स 
लोणस्स अगासएण । इस पंक्ति का आशय यह है कि केवल नमक न खाने से ही मोक्षप्राप्ति नहीं होती, 
ऐसा सम्भव होता तो जिस देश में लवण नहीं होता, वहाँ के निवासियों को मोक्ष मिल जाना चाहिए; 


झ्३८ घुष्रफतांग--सप्तम भष्ययन--फुशीलपरिभाषित 


क्योंकि वे द्रव्यतः लवणत्यागी हैं, परन्तु ऐसा होता नहीं । भावतः लवणत्याग कर देने मात्र से भी मोक्ष 
नहीं होता, क्योंकि लवणत्याग के पीछे रसपरित्याग का आशय हो, तब तो दुग्ब, दि, घृत, शर्करा (या 
मिष्ठान्न) आदि वस्तुएँ भी रसोत्पादक हैं, उनका भी भाव से त्याग होना चाहिए, लेकिन बहुत-से लवण- 
त्यागी स्वादलोलुपतावश मद्य, मांस, लह॒युन आदि तामसिक पदार्थों का निस्संकोच सेवन करते हैं, तब 
उन्हें मोक्ष कैसे होगा ? वल्कि जीवहिसाजन्य पदार्थों के सेवन से संसार में ही निवास होगा । वास्तव में 
देखा जाए तो मोक्ष तो ज्ञान-दर्शन-चा रित्र की भावपूर्वक साधना से होता है । 


सचित्त जल-शौच से मोक्ष फैसे नहीं ?--वा रिभद्रक भादि भागवत जलशौचवादियों का कथन है कि 
जल में जैसे वस्त्र, शरीर, अंगोपांग आदि के वाह्ममल की शुद्धि करने की शक्ति है, वैसे आन्तरिक मल 
को दूर करने की भी शक्ति है। इसलिए शीतल जल का स्पर्श (स्नानादि) मोक्ष का कारण है। 


इसका निराकरण शास्त्रकार ने चार गाथाओं (सू० गा० ३६४ से ३६७ तक) द्वारा पांच अकाट्य 
युक्तियों से किया है--(१) केवल सचित्त जलस्पर्श कम क्षयरूप मोक्ष का कारण नहीं है। वल्कि सचित्त 
जलसेवन से जलकायिक एवं तदाश्ित त्रस जीवों का उपमर्दन होता है, अतः जीवहिंसा से मोक्ष कदापि 
सम्भव नहीं है, (२) जल में वाह्ममल को भी पूर्णतः साफ करने की शक्ति नहीं है, आन्तरिक कर्ममल 
को साफ करने की शक्ति तो उसमें हो ही कैसे सकती है ? आन्तरिक पापमल का नाश तो भावों की 
शुद्धि से ही हो सकता है। भावों की शुद्धि से रहित व्यक्ति चाहे जितना जलस्नान करे उससे उसके पाप 
मल का नाश नहीं हो सकता । यदि शीतल जलस्नान ही पाप को मिटा देता है तो तव तो जलचर 
प्राणियों का सदैव घात करने वाले एवं जल में ही अवगाहन करने वाले पापी मछुए या पापकर्म करने 
वाले अन्य प्राणी जलस्नान करके शीघ्र मोक्ष पा लेंगे, उनके सभी पापकर्म घुल जाएंगे। फिर तो नरक- 
लोक आदि संसार में कोई भी पापी नहीं रहेगा । परन्तु ऐसा होना असम्भव है। (३) यदि जलस्तान से 
ही मोक्ष प्राप्त हो जाता है, तब तो मनुष्य तो दूर रहे, मत्स्य आदि समस्त जलचर प्राणियों को शीघ्र 
मोक्ष प्राप्त हो जाएगा, क्योंकि वे तो चौबीसों घंटे जल में ही रहते -हैं। अतएवं यह मान्यता मिथ्या और 
अयुक्त हैं। (४) जल जैसे पाप (अशुभ कर्ममल) का हरण करता है, वैसे पुण्य (शुभ कर्ममल) का भी 
हरण कर डालेगा । तब तो जल से पाप की तरह पुण्य भी धुलकर साफ हो जाएगा। और एक दिन 
मोक्ष के लिए किये जाने वाले अनुष्ठानों को भी वह घोकर साफ कर देगा। ऐसी स्थिति में जलस्पर्श 
मोक्षसाधक होने के बदले मोक्षवाधक सिद्ध होगा । (५) जितना अधिक जलस्पर्श होगा, उतना ही अधिक 
जलकायिक तथा तदाश्रित अनेक त्रसप्राणियों का घात होगा । 


अग्निहोत्र क्रिया से मोक्ष क्यों नहीं ?--अग्निहोत्री मीमांसक आदि का कथन है कि अग्नि जैसे बाह्य 
द्रव्यों को जला डालती है, वैसे ही उसमें घी आदि होमने से वह आच्तरिक पापकर्मों को भी जला देती 
है। जैसा कि श्रुतिवाक्य है-स्वगं की कामना करने वाला अग्निहोत्र करे। स्वमंप्राप्ति के अतिरिक्त 
वैदिक लोग निष्क्राम भाव से किये जाने वाले अग्निहोत्र आदि कर्म को मोक्ष का भी प्रयोजक मानते हैं । 
इस युक्तिविरुद्ध मन्तव्य का खण्डन करते हुए शास्त्रकार कहते हैं-- एवं तिया सिद्धि!''““'क्ुकम्सिणं पि।” 
इसका आशय यह है कि यदि अग्नि में द्रव्यों के डालने से या अग्निस्पर्श से मोक्ष मिलता हो, तब तो 
आग जलाकर कोयला बनाने वाले, कुम्भकार, लुहार, सुनार, हलवाई आदि सभी अग्निकाय का आरम्भ 
करने वालों को मोक्ष मिल जाएगा | परन्तु न तो इन भग्निकायारम्भजीवियों को मोक्ष मिल सकता है,' : 


गांया ४०१ से ४०६ ३३६ 


और न ही अग्निस्पर्शवादियों को, क्योंकि दोनों ही अग्निकायिक जीवों का घात करते हैं। जीवघातकों 
का संसार में ही वास या भ्रमण हो सकता है, मोक्ष में नहीं | कर्मों को जलाने की शक्ति अग्नि में नहीं 
है, सम्यग्दशन ज्ञानपूवक किये जाने वाले तप में है। उसी की साधना से मोक्षप्राप्ति हो सकती हैं ।* 

इस कुशील आचार एवं विचार से, सुशील आत्मरक्षक विद्वान्‌ साधु को बचना चाहिए, क्योंकि 
जीवहिंसाजनक इन करमंकाण्डों से नरकादि गतियों में नाना दुःख उठाने पड़ते हैं। इस प्रकार गाथाद्वय 
(३६६-४००) द्वारा शास्त्रकार ने सावधान किया है। अपरिक्ख दिदठं-विना ही परीक्षा किये इस दशेन 
(जल्नस्पशै-अग्निहोत्नादि से मोक्षवाद) का स्वीकार किया है ।* 


वक्च्यीक स्ाध्यव्क व्की सयाच्जार जष्व्टसला-- 


४०१. जे धम्मलद्धा वि णिहाय भुजे, वियडेण साहदुदु य जो सिणाति | 
जो धावति लूसयती व वत्यं, अहाहु से णागणियस्स दूरे॥२१७ 


४०२. कम्मं परिण्णाय दण्णंसि धीरे, विधडेण जोवेज्ज य आदिमोद् । 
से बीय-कंदाति अभुजमाणं, बिरते सिणाणादिसु इत्थियासु || २२ ॥। 


४०३. जे सायरं पियरं च॒ हेच्चा, गारं॑ तहा पुत्त पसु' धणं च। 
कुलाइं जे धावति सादुगाईं, अहा5ःहु से सामणियस्स दूरे॥२३॥ 


४०४. कुलाईं जे धावति सादुगाईं, आवधाति धम्म॑ उदराणुगिद्ध । 
अहाहु से आयरिवाण सतंसे, जे लावइज्ञा असणस्स हेडं॥ २४॥ 


४०५. निक्‍्खम्म दोणे परभोयणम्सि, मुहमंगलिओदरियाणुगिद्धे । 
नोवारगिद्ध व महावराहे, अदूर एवेहति घातमेव ॥ २५ ॥ 


४०६. अन्नस्त पाणस्सिहलोइयस्स, अणुप्पियं भारति सेवघ्ाणे | 

. पासत्थयं चेव कुसोलयं च, निस्सारिए होति जहा पुलाए॥२६॥ 

४०१. जो (स्वयूथिक साधुनामधारी) धर्म (श्रमण की औद्द शिक आदि दोषरहित धर्मर्यादा) से 
प्राप्त आहार को भी संचय (अनेक दिनों तक रख) करके खाता है, तथा अचित्त जल से (अचित्त स्थान 
में भी) अंगों का संकोच करके जो स्नान करता है और जो अपने वस्त्र को (विभूषा के लिए) धोता है 
तथा (श्रृंगार के लिए) छोटे वस्त्र को बड़ा और बड़े को (फाड़कर) छोटा करता है, वह निम्न न्‍थ भाव 
(संयमशीलता) से दूर है, ऐसा (त्तीथँकरों और गणधरों ने) कहा है । 


८ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १शु्८प से १६१ - 
६ सूत्रकृतांग चूणि (मूलपाठ टिप्पण) पू ० ७१ 


३४० पृंत्रकृतांग--सप्तम अध्ययच-- फुशोील परिभाषित 


४०२. (अतः) धीर साधक जलस्तान में कर्मवन्‍्ध जानकर आदि (संसार) से मोक्षपर्यन्त प्रासुक 
(अचित्त) जल से प्राण धारण करे, तथा वह बीज, कन्द आदि (अपरिणत-अप्रासुक आहार) का उपभोग 
न करे एवं स्तान आदि (शगार-विभ्ुषा कर्म) से तथा स्त्ती आदि (समस्त मंथुनकर्म ) से विरत रहे । 

४०३. जो साधक माता और पिता को तथा घर, पुत्र, पश्ु और धन (आदि सब) को छोड़कर 
(प्र4॑जित होकर स्वादलोलुपतावश्य) स्वादिष्ट भोजन वाले घरों में दीड़ता है, वह श्रमणभाव से दूर है, 
यह तीर्थंकरों ने कहा है । 

४०४. उदर भरने में आसक्त जो साधक स्वादिष्ट भोजन (मिलने) वाले घरों में जाता है, तथा 
(वहाँ जाकर) घर्मकथा (धर्मोपदेश) करता है, तथा जो साधु भोजन के लोभ से अपने गुणों का बखान 
करता है, वह भी आचार्य या आय॑ के गुणों के शतांश के समान है, ऐसा तीर्थकरों ने कहा है । 

४०५४. जो व्यक्ति (घरवार, धन-धान्य आदि छोड़कर) साधुदीक्षा के लिए घर से निकलकर दूसरे 
(ग्रहस्थ) के भोजन (स्वादिष्ट आहार) के लिए दीन वन कर भाट की तरह मुखमांगलिक (चापलूस) हो 
जाता है, वह चावल के दानों में आसक्त बड़े सुअर की तरह उदरभरण में आसक्त हो कर शीक्र ही 
विनाश को प्राप्त होता है । 

४०६- अन्न और पान अथवा बस्त्न आदि इहलौकिक पदार्थ के लिए सेवक की तरह आहारादि 
दाता के अनुकूल प्रिय भाषण करता है (ठकुरसुहाती वात करता है) वह धीरे-धीरे पाश्वेस्थभाव 
(आचारशैथिल्य) और कुशीलता (दूृषितसंयमित्व) को प्राप्त हो जाता है। (और एक दिन) वह भुमि के 
समान निःसार-निम्सत्त्व (संयमप्राण से रहित-थोथा) हो जाता है । 


विवेचच----कुशील साधक की आचारमऋष्टता-प्रस्तुत छह सूत्रगाथाओं (४०१ से ४०६ तक) द्वारा 
कुशील साधु की आचारशअ्रष्टता का परिचय एवं सुशील धीर साधक को इससे बचने का कुछ स्पष्ट, 
निर्देश दिया गया है। 


आाचारभ्रध्टता फे विविध रूप-प्रस्तुत ६ गाथाओं में से पांच गाथाओं में कुशील साधक की आचार- 
अ्रष्टता के दस रूप बताये गए हैं--(१) धर्मप्राप्त आहार का संचय करके उपभोग करना, (२) विभूषा 
की दृष्टि से प्रासुक जल से भी अंग संकोच करके भी सस्‍्तान करना, (३) विभूषा के लिए वस्त्र धोकर 
उजला बनाना, (४) श्वगार के लिए छोटे वस्त्र को वड़ा और बड़े को फाड़कर छोटा बनाना, (५) 
संयम ग्रहण करने के बाद मनोबलहीन एवं रसलोलुप बनकर स्वादिष्ट भोजन मिलने वाले घरों में बार- 
बार जाना, (६) उदरभरण में आसक्त होकर स्वादिष्ट भोजन प्राप्त होने वाले घरों में जाकर धर्म- 
कथा करना, (७) स्वादिष्ट भोजन के लोभवश अपनी ओर आकर्षित करने हेतु अपने गुणों का 
अत्युक्तिपूर्वक बखाल करना, (८) गृहस्थ से स्वादुभोजन लेने हेतु दीतता दिखलाना, (६) उदरपोषणा- 
सक्त बनकर मुखमांगलिकता करना, (१०) अन्न, पान और अस्य वस्त्रादि आवश्यकताओं के लिए सेवक 
की तरह दाता के अनुरूप प्रिय-मधुर बोलना । 


बाचारश्षष्ट के विशेषण--ऐसे आचार भ्रष्ट साधक को भ्रस्तुत गाथाओं में निग्र॑न्थत्त्व (नग्नत्त्व) से 
दूर, श्रमणत्व से दूर, आचारये या आय॑ गुणों का शततांश, पाशस्थ या पाश्व॑स्थ, कुशील एवं निःसार कहा 


गया है । 


शाध[ ४०७ से ४१० ३४९ 

सुशोल धीर साधक के लिए ५ निर्देश--(१) जलस्तान में कर्मबन्ध जानकर उसका परित्याग करे, 
(२) प्रासुक (विकट) जल से संसार से विमुक्तियर्यन्त जीवन निर्वाह करे, (३) बीज, कंद आदि अशस्त्- 
परिणत सचित्त वनस्पति का उपभोग न करे, (४) स्तान, अमभ्यंगन, उद्वरततत आदि शरीरविशभूषाक्रियाओं 
से विरत हो, (५) स्लीसंसर्ग आदि से भी दूर रहे ।*' 


कठिन शब्दों की ध्याख्या--धम्मलद्ध' वि णिहाय भुजन्‍न्दो अर्थ फलित होते हैं-(१) भिक्षादोषरहित 
धर्मप्राप्त आहार का संग्रह करके खाता है, (२) धमंलव्ध आहार को छोड़कर अन्य स्वादिष्ट (अशुद्ध) 
आहार-सेवन करता है। लूसयतोव वत्यं--विभृषार्थ वस्त्र को छोटा या बड़ा (विक्ृत) करता है। आदि- 
मोक् --दो अर्थ--( १) आदि संसार, उससे मोक्ष तक, (२) धर्मकारणों का आदिभृत-शरीर, उसकी 
विमुक्ति (छूटने) तक ।१६ 


स्तच्लीत्ठ स्वाध्यव्क व्के व्लिप्य आाच्याइ. खिच्ञार व्के ल्िल्लेव्कच्यूव्म-- 


४०७, अण्णार्तापडेण:घियासएज्जा, नो पूषणं. तबसा आवहेज्जा । 
सद्दीह रूवेहि असज्जमाणे, सब्वेहि काम्ेहि विणीय गेहि ॥ २७॥ 


४०८. संब्बाइं संगाई अद्ृच्च धोरे, सव्वाइं दुकक्‍खाईं तितिबखमाणे। 
अखिले अगशिद्ध अणिएयचारो, अभयंकरे भिवख् अणाविलप्पा ॥ २८ || 


४०६९. भारस्स जाता मुणि भु जएज्जा, कंखेज्ज पावस्स विवेग भिक्‍्खु। 
दुक्खेण पुटठे धुयमातिएज्जा, संगामसोसे व परं॑ बमेज्जा ॥ २६ ॥ 


४१०. अवि हम्प्रमाणें फलगावतट्ठो, समागमं॑ कंखति अंतगस्स |! * 
णिद्धूय कम्म॑ ण पव॑ंचुवेति, अवखकक्‍्खए वा सगर्ड ति बेसि ॥ ३०४७ 


॥ कुसोलपरिभासियं-सत्तमं अज्ञयणं सम्मत्त । 


४०७. सुशील साधु अज्ञातपिण्ड (अपरिचित घरों से लाये हुए भिक्षान्न) से अपना निर्वाह करे, 
तपस्या के द्वारा अपनी पूजा-प्रतिष्ठा की इच्छा न करे, शब्दों और रूपों में अनासक्त रहता हुआ तथा 
समस्त काम-भोगों से आसक्ति हटाकर (शुद्ध संयम का पालन करे ।) ह 


४०८. धीर साधक सर्वेसंगों (सभी आसंक्तिपूर्ण सम्बन्धों) से अतीत (परे) होकर सभी परीषहोप- 
सर्गंजनित शारीरिक मानसिक दुः:खों को (समभावपूंक) सहन करता हुआ (विश्युद्ध संयम का तभी 
पालन कर पाता है जब वह) अखिल (ज्ञान-दर्शन-चारित्न से पूर्ण) हो, अग्ृद्ध (विषयभोगों में अनासक्त) 


१० सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १६१ से १६३ तक का सारांश 
११ (क) सूयगर्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ७२-७३ 
(ख) सूचरकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १६१-१६२ 


१२ चुलना---“झवि हम्ममाणे फलगावतट्ठी कालोवणीते कंखेज्ज काल”... -आचारांगसुत्र सुत्र १०८ पृ० २३२ 


शैडरे धृत्रफृतांग--सप्तम अध्ययन-- फुशौल परिभाषित 


हो, अतियतचारी (अप्रतिवद्धविहारी) और अभयंकर (जो न स्वयं भयभीत हो और न दूसरों को भय- 
भीत करे) तथा जिसकी आत्मा विषय-कपायों से अवाविल (अनाकुल) हो । 

४०६९. मुनि पंचमहाब्रतरूप संयम भार की यात्रा (निर्वाह) के लिए आहार करे। भिक्षु अपने 
(पूर्वकृत) पाप का त्याग करने की आकांक्षा करे । परीपहोपसर्गजनित दुःख (पीड़ा) का स्पर्श होने पर 
धुत संयम या मोक्ष का ग्रहण (स्मरण अथवा ध्यान) करे जैसे योद्धा संग्राम के थ्लीप॑ (मोर्चे) पर डटा 
रहकर का का दमन करता है, वैसे ही साधु भी कर्मझत्रुओं के साथ युद्ध में डटा रहकर उनका 
दमन करे । 


४१०. साधु परीपहों और उपसर्गो से प्रताड़ित (पीड़ित) होता हुआ भी (उन्हें सहन करे ।), जैसे 
लकड़ी का तख्ता दोनों ओर से छीले जाने पर राग-द्वे प नहीं करता, वैसे ही वाह्य और आभ्यन्तर तप 
से कष्ट पाता हुआ भी साधक राग-द्वंघष न करे। वह अन्तक (मृत्यु) के (समाधि-पूर्वक) समागम की 
प्रतीक्षा (कांक्षा) करे । जैसे अक्ष (गाड़ी की धुरी) टूट जाने पर गाड़ी आगे नहीं चलती, वैसे ही कर्मक्षय 
कर देने पर जन्म, मरण, रोग, शोक आदि प्रपंच की गाड़ी भी आगे नहीं चलती । 

ु -ऐसा मैं कहता हूँ । 
विवेचन - सुशील साधक के लिए आचार-विचार के विवेषसूत्र -प्रस्तुत- चार सुत्रगाथाओं (४०७ से 
४१० तक) में सुशील साधक के लिए आचार-विचार सम्बन्धी १६ विवेकसृत्र प्रस्तुत किये गए हैं--(१) 
अज्ञातपिण्ड द्वारा निर्वाह करे, (२) तपस्या के साथ पूजा-प्रतिष्ठा की कामना न करे, (३) मनोज्ञ-अमनोज्ञ 
शब्दों एवं रूपों पर रागद्व ष से संसक्त न हो, (४) इच्छा-मदनरूप समस्त कामों (कामविकारों-मनोज्ञ- 
अमनोज्ञ विषयों) के प्रति आसक्ति हटाकर रागद्व ष न करे । (५) सर्वेसंगों से दूर रहे, (६) परीषहोपसर्गं- 
जनित समस्त दुःखों को समभाव से सहन करे, (७) ज्ञान-दर्शन-चा रित्न से परिपूर्ण हो, (८५) विषयभोगों 
में अनासक्त रहे, (६) अप्रतिबद्धविहारी हो, (६) अभयंकर हो, (१०) विषय-कषायों से अनाकुल रहे, (११) 
संयमयात्रा निराबाध चलाने के लिए ही आहार करे, (१२) पूर्वक्त पापों का त्याग करने की इच्छा 
करे, (१३) परीषहोपसर्गजनित दुःख का स्पर्श होने पर संयम या मोक्ष (घुत) में ध्यान (स्मरण) रखे। 
(१४) संग्राम के मोर्चे पर सुभट की तरह करमशत्रुका दमन करे, (१५) परीषहोपसर्गों से प्रताड़ित साधक 
उन्हें सहन करे, (१६) जैसे लकड़ी के तख्ते को दोनों ओर से छीलने पर वह राग-द्वे ष नहीं करता, वैसे 
ही बाह्य और आसभ्यन्तर तप से दोनों ओर से कष्ट पाता हुआ भो साधक राग-द्वेष न करे, (१७) सहज 
भाव से समाधिपूर्वेक' समागम की आकांक्षा (प्रतोक्षा) करे | (१८) धुरी टूट जाने पर गाड़ी आगे नहीं 
चलती, वैसे ही कर्मों के सर्वथा क्षय हो जाने पर जन्म, जरा, मृत्यु, रोग, शोक आदि प्रपंच की गाड़ी 
आगे नहीं चलती । 
निष्कर्ष--पूर्वोक्त आचा र-विचार युक्त सुशील सर्वथा कर्मक्षय करके मोक्ष प्राप्त कर लेता है । 
पाठान्तर और व्याख्या--'दोंह रूवेह “““विणीय गेंहि' के बदले चूणिसम्मत पाठास्तर.है--भण्णे य 
पाणे य अणाणुगिद्धो, सब्बेसु कामेषु णियत्तएज्जा' अर्थ होता है--अन्न और पान में अनासक्त रहे,.समस्त काम- 
भोगों पर नियन्त्रण करे । 'अणिए अ चारी' के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--'ण सिलोगकामी' अर्थात्‌- 


प्रशंसाकांक्षी न हो । 
॥ कुशील परिभाषित सप्तम अध्ययन समाप्त ॥। 


न 


१ पाइम सहमहण्णवों पृ० ८१४ 


वीय---अष्टम अध्ययन 
प्रेथमिक 


. सुत्रक्वतांग सूत्र (प्र० श्रु०) के अष्टम अध्ययन का नाम वीये' है । 


वीये शब्द शक्ति, सामथ्य, पराक्रम, तेज, दीप्ति, अन्तरंग शक्ति, आत्मबल, शरी र॒स्थित एक धातु- 
शुक्र आदि अर्थों में प्रयुक्त होता है ।* 


नियु क्तिकार ने शक्ति अर्थ में द्रव्य वीर्य के मुख्य दो प्रकार बताए हैं--सचित्त द्रव्य वीर्य और 


- अ्त्तद्रव्य वीर्य । इसी तरह क्षेत्रवीर्य, कालवीर्य और भाववीये भी बताए हैं । 


प्रस्तुत अध्ययन में भावत्रीय का निरूपण है। वीये शक्तियुक्त जीव की विविध वीर्य सम्बन्धी 
लब्धियाँ भाववीय हैं। वह मुख्यतया ५ प्रकार का है-मनोवीय, वाग्वीयं, कायवीय, इन्द्रियवीये 
और आध्यात्मिकवीय । जीव अपनी योगशक्ति द्वारा मनोयोग्य पुदूगलों को मन के रूप से, भाषा- 


योग्य पुदूगलों को भाषा के रूप में, काययोग्य पुद्गलों को काया के रूप में और श्वासोच्छवास 


के योग्य पुदूगलों को इ्वासोच्छुवास के रूप में परिणत करता है तब वह मनोवीय॑, वाग्वीयं, 


कायवीये तथा इन्द्रियवीय कहलाता है। ये चारों ही वीये सम्भववीय्य और सम्भाव्यवीय के रूप में 
दो-दो प्रकार के होते हैं। 


आध्यात्मिक वीये आत्मा को आन्तरिक शक्ति से उत्पन्न सात्त्विकबल है। आध्यात्मिक वीर्य अनेक 


प्रकार का होता है। 'वीये प्रवाद' नामक पूवे में उसके अगणित प्रकार बताए गए हैं। नियु क्ति- 
कार ने आध्यात्मिक वीय॑ में मुख्यतया दस प्रकार बताए हैं-- 


(१) उद्यम (ज्ञानोपार्जन तपश्चरण आदि में आन्तरिक उत्साह), (२) धृति (संयम और चित्त में 
स्थैय), (३) धीरत्व (परीषहों और उपसर्गों के समय अविचलता), (४) शौण्डीय (त्याग की 
उत्साहपूर्ण उच्चकोटि की भावना), (५) क्षमाबल, (६) गाम्भीय॑ (अद्भुत साहसिक या चामत्का- 
रिक कार्य करके भी अहंकार न आना, या परीषहोपसर्गों से न दबना), (७) उपयोगबल (मिरा- 
कार उपयोग (दर्शन), एवं साकार उपयोग (ज्ञान) रखकर द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव रूप स्वविषयक 
निश्चय करना, (८) योगवल (मन, वचन और काया से 


( व्यापार करना) (६) तपोवल (बारह: 
प्रकार के तप में पराक्रम करना, खेदरहित तथा उत्साहपूर्वक तप करना) और, (१०) संयम में 


पराक्रम (१७ प्रकार के संयम के पालन में तथा अपने संयम को निर्दोष रखने में पराक्रम करना। 





३४४ धुत्रकृतांग -- अध्ठम अध्यपत--धोयें 

. भावबीये के अन्तर्गत आने शले उपयुक्त सभी वीये तीन कोटि के होते हैं--पण्डितवीय,; वाल- 
पण्डितवीर्य और बालवीयय। पण्डितवीय संयम में पराक्रमी निर्मल साधुतासम्पन्न सर्वविदित 
साधुओं का होता हैं, वालपण्डितवीये ब्रतधारी संयमासंयमी देशविरतिश्रावक का होता है, और 
वालवीर्य असंयमपरायण हिंसा आदि से अविरत या ब्रतभंग करने वाले का होता है ।* 


[) शास्त्रकार ने अकर्मवीय और सकमंवीय इन दो कोटियों में समग्र भाववीय को समाविष्ट किया 
है| अकर्मवीय को कर्मक्षयजनित पण्डित॒वीय और सकर्मवीय को कर्मोदयनिष्पन्न बालवीय॑ कहा 
गया हैं। अकर्मवीय का “अकर्म' शब्द अप्रमाद एवं संयम का तथा सकरमंवीय॑ का “कर्म' शब्द प्रमाद 
एवं असंयम का सूचक है। 

(] श्रस्तुत अध्ययत्त में सकमंवीर्य का परिचय देते हुए कहा गया है कि जो लोग प्राणघातक शस्त्रास्त्र- 
विद्या, शास्त्र था मंत्र सीखते हैं, मायावी हैं, कामभोगासक्त एवं असंयमी हैं, वे संसारपरिभ्र मण 
करते हैं, दःखी होते हैं, इसी प्रकार 'अकर्मवीयं” का विवेचन करते । हुए कहा गया है कि पण्डित 
अपने वीरय का सदृषयोग करते हैं, संयम में लगाते हैं। अध्यात्म बल (धर्मध्यात आदि) से समस्त 
पापप्रवृत्तियों, मत और इन्द्रिय को, दुष्ट अध्यवसायों को तथा भाषा के दोषों को रोक (सेँवर- 
कर) लेते हैं। संयमप्रधान पण्डितवीय ज्यों-ज्यों बढ़ता है, त्यों-त्यों संयम बढ़ता है, पूर्णसंयमी 
बनने पर उससे निर्वाणरूप शाइवत सुख मिलता है। अध्ययन के अन्त में पण्डितवीर्य सम्पन्न 
साधक की तपस्या, भाषा, ध्यान एवं चर्या आदि का निर्देश किया गया है ।२ 


[] प्रस्तुत अध्ययन का उहूँ इय साधक को 'सक्रमंबीयं' से हटाकर 'अकमंवीय की ओर मोड़ना है! 
(] उद्दंशक रहित इस अध्ययन में २६ (चूणि के अनुसार २७) गाथाएँ हैं । 
(]) यह अध्ययन सूच्रगाथा ४११ से प्रारम्भ होकर ४३६ पर समाप्त होता है। 





२ (क) सूत्रकुतांग नियुक्ति गा० ६१ से ६७ तक 
(ख) सूत्रक्क० शी० क्ृत्ति पत्रांक १६५ से १६७ तक का सारांश 

३ (क) सूयगडंगसुत्त (मूलपाठ-टिप्पण युक्त) पृ० ७४ से ७८ तक का सारांश 
(ख) जैन साहित्य का वृहद्‌ इतिहास भा०१ पृ० १४६ 


कक 


वीरियं : अदुर्म अज्ञयणं 
वीर : अष्टमस अध्ययन 
लीय व्का सलरूप्त ओऔर प्रव्कार-- 


४११. दुह्म चेयं सुयक्खायं, वीरियं ति पवुच्चति। 
कि नु वीरस्स वोरत, केण वीरो त्ति बुच्चति ॥ १॥। 


४१२. कम्मसेगे. पवेदेंति, अकस्‍्सं वा वि सुब्बता। 
एतेहि दोहि ठार्णोहि, जेहि दिस्‍्संति मच्चिया ॥ २॥। 


४१३. प्राय कस्ममाहंसु, अप्पायं तहाध्वरं । 
तब्भावादेसतो वा वि, बाल॑ पंडितमेव॒ वा॥ ३॥ 


४११. यह जो वीये कहलाता है, वह (तीर्थंकर आदि ने) श्रुत (शास्त्र) में दो प्रकार का कहा है। 
(प्रबव होता है-) वीर पुरुष का वीरत्व क्या है ? और वह किस कारण से वीर कहलाता है ? 


४१२. (श्री सुधर्मा स्वामी जम्वूरवामी आदि से कहते हैं--) है सुत्रतो ! कई लोग कर्म को बीये 
कहते हैं अथवा कई अकमे को वी कहते हैं । मर्त्यैलोक के प्राणी इन्हीं दो भेदों (स्थानों) में देखे जाते हैं। 


४१३. (तीर्थंकर आदि ने) प्रमाद को कर्म कहा है, तथा इसके विपरीत अप्रमाद को अकर्म (कहा 
है) । इन दोनों (कर्म अथवा प्रमाद तथा अकर्म) की सत्ता (अस्तित्व) की अपेक्षा से बालवीय अथवा 
पण्डितवीये (का व्यवहार) होता है । 


विवेचन-तोर्थकरोक्त वीयं : स्वरूप और प्रकार-प्रस्तुत तीन सूत्रगाथाओं में से प्रथम गाथा में श्री 
सुधर्मा स्वामी से प्रइव किया गया है--भगवान्‌ महावीर द्वारा उक्त दो प्रकार के वीर्य का स्वरूप (वीर 
पुरुष का वी रत्व) क्‍या है, वह किन कारणों (किस-किन वीयों) से वीर कहलाता है ? द्वितीय गाथा में 
कहा गया है--एकान्‍्त कर्म प्रयत्न से निष्पादित और अकर्म को वीये बताने वाले अन्य लोगों का मत 
प्रदर्शित करके, इन्हीं दो (कम और अकमे) में से तीर्थकरोक्त दृष्टि से कप्रण में कार्य का उपचार करके 
औदयिक भावनिष्पन्न अप्टविध कमंजन्य को सकमंवीय तथा जो कमोदिय निप्पन्न न होकर जीव का 
वीर्यान्तरायजनित सहज वीर्य हो, उसे अकर्मवीयं वताया है । सारे संसार के जीवों का वीये इन्हीं वो 
भेदो में विभक्त है। इसके पश्चात्‌ तृतीय गाथा में तीर्यंकरोक्त द्विविध वीयें को विश्येष स्पष्ट करने की 


२४६ सुत्नकृतांग--अष्टम अध्ययन-- पीर्य 


दृष्टि से दोनों की शास्त्रीय सज्ञा बता दी है । कारण में कार्य का उपचार करके प्रमाद को कर्म और 
अप्रमाद को अकर्म कहा गया है, अर्थात्‌ प्रमादजनित कर्मो से युक्त जीव का कार्य ब्रालवीय और अप्रमाद 
जनित अकमंयुक्त जीव का कार्य पण्डितवीयं है ।* 

पाठान्तर और व्याब्या--क्रम्पमेगे पर्वेदेति अकम्म॑ बावि सुब्बता' के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है-- 
'कम्पमेव॑ प्मासंति अकम्मं बाबि सुब्वता । अर्थात्‌-इस प्रकार सुत्रतजूतीर्थकर कर्म को वीर्य कहते हैं और 
अकर्म को भी ।* 

दोनों वीयों का आधार ; प्रमाद और अप्रमाव--जिसके कारण प्राणिवर्ग अपना आत्मभान भूलकर 
उत्तम अनुष्ठान से रहित हो जाता है, उसे 'प्रमाद' कहते हैं | वह पांच प्रकार का है-मद्य, विषय, 
प्रमाद के कारण जीव आत्मभान रहित होकर कर्म बाँवता है, वह अपनी सारी शक्ति (बरी) धर्म-विप- 
रीत, अबर्म या पापयुकत कार्यो में लगाकर कर्मवन्‍्चन करता रहता है। इसीलिए प्रमादयुक्त सकर्मा 
जीव का जो भी क्रियानुष्ठान होता है, उसे वालवीब कहा है। इसके विपरीत प्रमादरहित पुरुष के कार्य 
के पीछे सतत आत्मभान, जायुत्ति एवं विवेक होने के कारण उसके कार्य में कर्मन्धन नहीं होता, वह 
अपनी सारी शक्ति अप्रमत्त होकर कर्म करने, हिसादि आख़वों तथा कमवन्ध के कारणों से दूर रहने 
एवं स्त्र-भावरमण में लगाता है | इप्तलए ऐसे अध्रमत्त एवं अकर्मा साथक के पराक्षम को पण्डित॒वीर्य कहा 
है। निष्कर्ष यह है कि वालवीर्य और पण्डितवींयं का मुख्य आधार क्रमश: प्रमाद और अप्रमाद है।* 


जा 


वब्यातूजन्नों का सव्कस्नव्जीर्य : पबिष्यय्य और प्लरस्िणास्त-- 
४१४. सत्यमेगे. सुसिक्खंति, अतिवायाय प्ाणिणं | 
एगे मंते अहिज्जंति, पाणश्रुयत्रिहेडिणो ॥ ४ ॥। 


४१५. साइणो. कद॒दु भायाओ, कामभोगे ससारमभे। 
हंता छेत्ता पकत्तित्ता, आयसायाणुगामिणो ॥ ५१ 


४१६. समणसा चयसा चेव, कायसा चेवच अंतसो। 
आरतो परतो यावि, दुह्मा वि य असंजता-॥ ६ ॥॥ 


४१७. बेराइं कुब्चती बेरी, ततो वेरेंहि रज्जती। 
पावोबगा य आरंभा, दुबखफासा य अंतसो ॥ ७॥। 

४१८. संपराग गियच्छेति, अत्तदुक्कडकारिणो । 
रोग-दोसस्सिया बाला, पाव॑ कुब्बंति ते बहु ॥ ८॥ 





: १ सूच्रक्षतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १६७-१६८ का सारांश 
, २ सूयगर्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ७४ 
. ३ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १६८ का सारांश 


गाया ४१४ से ४१६ ३४७ 


४१६, एतं. सकस्मविरियं, बालाणं तु॒पवेदित । 
एत्तो अकम्सविरियं पंडियाणं सुणेह से॥ ६ ॥ 


४१४, कई लोग प्राणियों का वध करने के लिए तलवार आदि शस्त्र (चलाना) अथवा धनुर्वेद 
आदि शास्त्र सीखते हैं। कई अज्ञजीव प्राणियों और भूतों के घातक (कष्टदायक) मंत्रों को पढ़ते हैं । 


४१५. माया करने वाले व्यवित माया (छल-कपट) करके कामभोगो में प्रवृत्त होते हैं । अपने सुख 
के पीछे अन्धी दौड़ लगाने वाले वे लोग प्राणियों को मारते, काटते और ची रते हैं । 


४१६. असंयमी व्यक्ति मन से, वचन से और काया से अशक्‍्त होने पर भी (लौकिक शास्त्रों को 
उक्ति मानकर) इस लोक और परलोक दोनों के लिए दोनों तरह से (स्वयं प्राणिवध करके और दूसरों 
से कराके) जीवहिसा करते हैं । 


४१७. प्राणिघातक, वैरी (शत्रु) बनकर अनेक जन्मों के लिए (जीवों से) वैर बाँध लेता (करता) 
है, फिर वह नये वैर में संलग्न हो जाता है | (वास्तव में) जीवहिसा (आरम्भ) पाप की परम्परा चलाती 
है। (क्योकि हिसादिजनित) पापकार्य अन्त (विपाक-फलभोगकाल) में अनेक दुःखों का स्पर्श कराते हैं । 


४१८. स्वयं दुष्कृत (पाप) करने वाले जीव साम्प्रायिक कम बाँधते हैं, तथा वे अज्ञानी जीव राग 
और ह्वेष का आश्रय लेकर बहुत पाप करते हैं। 


४१६. (पूर्वाद्ध) यह अज्ञानी जनों का सकमंवीर्य (बालवीये) कहा गया है ।'""* 


विवेचन--बालजनों का सकर्संवीय : परिचय और परिणाम--इन पट्सूत्रगाथाओं में सकमंवी्य का 


प्रयोग प्रमादी-अज्ञजनों द्वारा कैसेकैसे और किन-किन प्रयोजनों से किया जाता है ? इसका परिचय और 
इसका दुष्परिणाम प्रस्तुत किया गया है । 


ये सकसंबीर्य कैसे ?--पूर्वोक्त गाथाओं में बताए हुए जितने भी पराक्रम हैं, वे सभी सकमंवीये या 
वालवीये इसलिए हैं, कि ये प्राणिघातक हैं, प्राणिपीड़ादायक हैं, कषायवद्धं क हैं, वैरपरम्परावद्धंक हैं, 
रागदे षवद्ध क हैं, पाप कर्मजनक हैं ।* 


'सत्य शब्द के विभिन्न आशय--वृत्तिकार ने 'सत्थं' शब्द के दो संस्कृत रूपान्तर किये हैं-शस्त्र 
और शास्त्र | तलवार आदि शस्त्र तो प्राणिघातक हैं ही, निम्नोक्‍्त शास्त्र भी प्राणिविघातक हैं--(१) 
धनुर्वेद (जिसमें जीव मारने का लक्ष्यवेध किया जाता है), (२) आयुर्वेद--जिसमें कतिपय रोगों- का 
निवारण प्राणियों के रक्त, चर्बी, हड्डी, मांस एवं रस आदि से किया जाता है। (३) दण्ड--नी तिशास्त्रे 
(जिसमें अपराधी को झूली या फांसी पर चढ़ाने की विधि होती है, (४) अ्थंशास्त्र (कौटिल्य)--जिसमें 
धन लेने के लिए दूसरों को ठगने का उपाय बताया गया हो, (५) कामशास्त्र (जिसमें मंथुन प्रचृत्ति 


सम्बन्धी अशुभ विचार है); इन सभी शास्त्रों का आश्रय लेकर अज्ञजन विविध पापकर्मों में प्रवत्त होकर 
पापक्म का वन्ध करते हैं । 





४ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १६८-१६६ का सारांश 


३४८ सूत्रकृतांग -- अष्टस अध्ययन--घीय्य 


प्राणिविधातक मंत्र--जो अथवंवेदीय मंत्र अश्वमेध, नरमेध, सर्वमेध आदि जीववधप्रेरक यज्ञों के 
निमित्त पढ़े जाते हैं, अथवा जो प्राणियों के मारण, मोहन, उच्चाटन आदि के लिए पढ़े जाते हैं, वे सब 
मंत्र ग्राणिविघातक हैं ।* 

पाठान्तर एवं ब्याख्यान्तर--'कामभोगे समारप्ष' के बदले पाठान्तर है-भारंभाव तिउद्टइ-अर्थात्‌-- 
बहुत-से भोगार्थी जीव तीनों (मन, वचन और काया) से आरम्भ में या आरम्भार्थ प्रवृत्त होते हैं। 'संपराय॑ 
णियच्छति' वृत्तिकारसम्मत इस पाठ और व्याख्या के बदले चूणिकारसम्मत पाठान्तर और व्याख्यान्तर-- 
संपरागं णिय(ग/च्छंति- सम्पराग यानी ससार को प्राप्त करते हैं | अत्तदुबकडकारिणो'--वृत्तिका रसम्मत 
इस पाठ और व्याख्या के बदले चूणिकारसम्मत पाठान्तर एवं व्याख्यान्तर--'अत्ता दुक्कडकारिणो'--आर्त्त 
अर्थात्‌ विषय-कषाय से आत्त (पीड़ित) होकर दुष्कृत (पाप) कर्म करने वाले | 


फ्लनण्ड्डिस्त (ज्वव्कर्स) ली प-स्ताध्यक्या व्क प्नेर णास्वूच्थ-- 
४२०. दविए बधणुस्तुक्के, सबच्वतो छिण्णबंधणे। 
पणोलल पावबगं कम्मं, सल्‍ल॑ कंतति अंतसो ॥॥ १०॥ 
४२१. णेयाउयं सुयक्‍्खातं, उवादाय समोहते ) 
भुज्जो भुज्जो दुह्मवासं, असुभत्तं तहा तहा ॥ ११॥ 
४२२. ठाणी विविह॒ठाणाणि, चइस्संति न संसओ। 
अणितिए अयं॑ वासे, णायएहि य सुहीहि य ॥१श॥। 


४२३. एबमायाय मेहावी, अप्पणो गिद्धिमुद्धरे 
आरिय॑ उबसंपज्जे सव्वधस्ममकोवियं |।१३॥ 


४२४. सहसम्मुइए णच्चा, धम्मसारं सुणेत्तु वा। 
'मुबदिठति अणगारे, पठ्चवंखायपावए ।। १४॥ 


गाया ४२० से ४३३ ३४९ 


४२५. ज॑ं किचुववकर्स जाणे, आउक्खेमस्स अप्पणो । 
तस्सेव अंतरा खिप्पं, सिक्‍्ख सिक्‍्लेज्ज पंडिते ॥१५॥ 


४२६. जहा कुम्मे सअंगाईं, सए देहे समाहरे । 
एवं पावाईं मेधावी, अज्ञप्पेण समाहरे ॥१६॥ 


४२७. साहरे ह॒त्थ-पादे य प्रणं सब्बेदियाणि य । 
पावगं च परोणामं, भासादोसं च तारिसं ॥६७॥ 


४२८. अणु साणं॑ च माय॑ च, तं परिण्णाय पंडिए । 
सातागारवणिहुते, उवसंते5णिहे चरे ॥१८॥ 


४२६. पाणे य णाइवातेज्जा, अदिण्णं पि ये णादिए | 
सादियं ण मुसं बुया, एस धम्से बुसीसतो ॥१६॥ 


४३०. अतिक्‍्कमं ति वायाएं, समणसा वि ण पत्थए । 
सब्वतो संबुडे दंते, आयाणं सुसमाहरे ।।२०॥। 


४३१. कडं च कज्जमाणं च, आगसेस्सं च पावगं । 
सब्वं तं णाणुजाणंति, आतगुत्ता जिइंदिया ॥२१॥ 


के ४१६ (उत्तराद्ध ). अब यहाँ से पण्डितों (उत्तम विज्ञ साधुओं के अकमंवीर्य के सम्बन्ध में मुझसे 
सुत्तो । 


४२०. पण्डित कक ) वीये पुरुष द्रव्य (भव्य-मुक्तिगमन योग्य अथवा द्रव्यभूत-अकषायी) होता 
है, कषायात्मक बन्ध्नों से उन्मुक्त होता है। जो सव प्रकार से कषायात्मक बन्धन काट चुका है, तथा वह 


हक (पापकर्म के कारणभूत आश्रवों) को हटाकर अपने शल्य-तुल्य शेष कर्मों को भी सर्वथा काट 
ताह। 


४२१. (पण्डितवीये) सम्यग्दशैन-ज्ञान-चा रित्ररूप मोक्ष के प्रति ले जाने वाला है, ऐसा तीर्थंकरों ने 
कहा है। (पण्डितवीर्य सम्पन्न साधक) इसे ग्रहण करके मोक्ष (ध्यान, स्वाध्याय आदि मोक्ष साधक 
अनुष्ठानों) के लिए सम्यक्‌ उद्यम करता है। (पण्डित साधक धर्मध्यानारोहण के लिए यों अनुप्रेक्षा करे-) 
(बालवीये अतीत और भविष्य के अनन्त भवों तक) बार-बार दुःख का आवास है। बालवीयवान्‌ ज्यों- 
ज्यों नरकादि ढुःखस्थानों में भटकता है, त्यो-त्यों उसका अध्यवसाय अशुद्ध होते जाने से अशुभ कम ही 
बढ़ता है। 


४२२. “” ““निःसन्देह उच्च स्थानों (देवलोक में इन्द्र, सामानिक, त्रायस्त्रिश आदि तथा मनुष्य- 
लोक में चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव आदि पदों) पर स्थित सभी जीव एक दिन (आयुष्य क्षय होते ही) 


३५० सुत्रकृ्ताग--अप्टम अध्ययन--वीर्य 


अपने-अपने (विविध) स्थानों को छोड़ देंगे | ज्ञातिजनों और सुहृदूजनों के साथ जो संवास है, वह भी 
अनियत-अनित्य है |” 


४२३. इस (पूर्वोक्त) प्रकार से विचार करके मेधावी साधक इन सबके प्रति अपनी ग्रद्धि (आसक्ति) 
हटा दे तथा समस्त (अन्य) धर्मों से अदृपित (अकोपित) आर्यों (तीर्थंकरों) के इस सम्यर्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्रात्मक मोक्षमार्ग को स्वीकार (आश्रय) करे । 


४२४. सन्मति (निर्मल वुद्धि) से धर्म के सार (परमाथंतत्त्व) को जानकर अथवा सुनकर धर्म के 
सार भूत चारित्न के या आत्मा के ज्ञानादि निज गुणों के उपाज॑न में उद्यत अनगार (पण्डितवीय॑-सम्पन्न 
व कर्मक्षय के लिए कटिबद्ध साधक) पाप (-युक्त अनुष्ठान) का त्याग कर देता है । 


४२५". पण्डित (वीय॑ सम्पन्न) साधु यदि किसी प्रकार अपनी आयु का उपक्रम (क्षय-कारण) जाने 
तो उस उपक्रमकाल के अन्दर (पहले से) ही शीघ्र संलेखना रूप या भक्तपरिज्ञा एवं इंगितमरण भादि 
रूप पण्डितमरण की शिक्षा का प्रशिक्षण ले-ग्रहण करे | 


४२६. जैसे कछुआ अपने अंगों को अपने शरीर में छिपा लेता है, इसी प्रकार से मेधावी (मर्यादा- 
वान्‌ पण्डित) पापों (पापरूप कार्यों) को अध्यात्म (सम्यग्‌ धर्मध्यातादि की) भावना से समेट ले (संकुचित 
कर दे) । 


४२७. पादपोपगमन, इंगितमरण या भक्त परिज्ञादि रूप अनशन काल या अन्तकाल में पण्डित 
साधक कछुए की तरह अपने हाथ-पैरों को समेट ले (समस्त व्यापारों से रोक' ले), मन को अकुशल 
(बुरे) संकल्पों से रोके, इन्द्रियों को (अनुकूल-प्रतिकूल विषयों में रागद्देघ छोड़कर) संकुचित कर ले। 
(इहलोक-परलोक में सुख प्राप्ति को कामना रूप) पापमय परिणाम का तथा वैसे (पापरूप) भाषा-दोष 
का त्याग करे । 


४२८. पण्डित साधक थोड़ा-सा भी अभिमान और माया न करे। मात और माया का अनिष्ट 
फल जानकर सद्‌-असदू-विवेकी साधक साता (सुख सुविधाप्राप्ति के) गौरव (अहंकार) में उद्यचत न हो 
तथा उपशान्त एवं निःस्पुह अथवा माया रहित (अनिह) होकर विचरण करे | ह 

४२९. वह प्राणियों का घात न करे तथा अदत्त (विन्ा दिया हुआ पदार्थ) भी ग्रहण न करे - एवं 
माया-मुषावाद न करे, यही जितेन्द्रिय (बक्य) साधक का धर्म है। 

४३०. प्राणियों के प्राणों का अतिक्रम (पीड़न) (काया से करता तो दूर रहा) वाणी से भी न करे, 
तथा मन से भी न चाहे तथा बाहर और भीतर सब ओर से संवृत (ग्रुप्त) होकर रहे, एवं इडन्द्रियों का 
दमन करता हुआ साधु आदान (मोक्षदायक' सम्यग्दर्शनादि रूप संयम) की तत्परता के साथ समाराधना 
-करे। 





६. सूत्रगाथा ४२१ के उत्तराद्द एवं ४श्२ में धर्म्यानारोहण में अवलम्बत के लिए क्रमशः संसार (सेंसारदडु:ख 
स्वरूप की) अनुप्रक्षा, और अनित्यानुप्र क्षा विहित है। ४२२ वीं गाथा में पठित दो 'य'कार से अशरण आदि 
शेष अनुप्र क्षाओं का आलम्बन सूचित किया गया है । --सूत्र० कु० शी० वृत्ति पत्रांक १७०-१७९१ 


गाथा ४२० से ४३१ २५१ 

४३१. (पाप से) आत्मा के गोप्ता (रक्षक) जितेन्द्रिय साधक किसी के द्वारा (अतीत में) किया 
हुआ, (वर्तमान में) किया जाता हुआ और भविष्य में किया जाने वाला जो पाप है, उस सबका (मन- 
वचन-काया से) अनुमोदन-समर्थन नहीं करते । 


विवेचन-- पष्डित (अकर्म) बी साधना के प्रेरणा तृत्र--प्रस्तुत १३ सूत्रगाथाओं (सू० गा० ४१६ से 
४३१ तक) में पण्डितवीय की साधना के लिए २६ प्रेरणासूत्र फलित होते हैं-(१) वह भव्य (मोक्षगमन 
योग्य) हो, (२) अल्पकषायी हो, (३) कषायात्मक वन्धनों से उन्प्ुक्त हो, (४) पापकर्म के कारणभूत 
आश्रवों को हटाकर और कषायात्मक बन्धनों को काटकर शल्यवत्‌ शेष कर्मों को काटने के लिए उद्यत 
रहे । (५) मोक्ष की ओर ले जाने वाले (नेता) सम्यग्द्शंन-ज्ञान-चारित्र के लिए पुरुषार्थ करे, (६) ध्यान, 
स्वाध्याय आदि मोक्षसाधक अनुष्ठानों में सम्यक्‌ उद्यम करे, (७) धर्मध्यानारोहण के लिए बालवीय की 
दुःख-प्रदता एवं अशुभ कर्मवन्‍्धका रणता का तथा सुगतियों में भी उच्च स्थानों एवं परिजनों के साथ 
संवास की अनित्यता का अनुप्रेक्षण करे, (८) इस प्रकार के चिन्तनपूर्वक इन सबके प्रति अपनी आसक्ति 
या ममत्वबुद्धि हटा दे, (६) सर्वधर्ममान्य इस आये (रत्लन्रयात्मक मोक्ष ) मार्ग को स्वीकार करे, (१०) 
पवित्न बुद्धि से धर्म के सार को जान-सुतकर आत्मा के ज्ञानादि गुणों के उपाज॑न में उद्यम करे, (११) 
पापयुक्त अनुष्ठान का त्याग करे, (१२) अपनी आयु का उपक्रम किसी प्रकार से जान जाए तो यथाशीक्र 
संलेखना रूप या पण्डित मरणरूप शिक्षा ग्रहण करे, (१३) कछुआ जैसे अंगों का संकोच कर लेता है, बसे 
ही पण्डितसाधक पापरूप कार्यो को सम्यक्‌ धर्मध्यानादि की भावता से संकुचित कर ले, (१४) अनशन- 
काल में समस्त व्यापारों से अपने हाथ-पैरों को, अकुशल संकल्पों से मत को रोक ले तथा इन्द्रियों को 
अनुकूल-प्रतिकूल विषयों में राग-हं ष छोड़कर संकुचित कर ले, (१५) पापरूप परिणाम वाली दुष्कामनाओं 
का तथा पापरूप भाषादोष का त्याग करे, (१६) लेशमात्र भी अभिमान और माया न करे; (१७) इनके 
अनिष्ट फल को जानकर सुखप्राप्ति के गौरव में उद्यत न हो, (१८) उपश्ञान्त तथा निःस्पृह या माया- 
रहित होकर विचरण करे, (१६) वह प्राणिहिसा न करे, (२०) अदत्त ग्रहण न करे; (२१) मायासहित 
असत्य न बोले, (२२) प्राणियों के प्राणों का उत्पीड़न काया से ही वहीं, वचन और मन से भी न करे, 
(२३) बाहर और अन्दर से संवृत (गुप्त) होकर रहे, (२४) इन्द्रिय-दमन करे, (२५) मोक्षदायक सम्यग- 
दहेनादिरूप संयम की आराधना करे; (२६) पाप से आत्मा को बचाए, (२७) जितेन्द्रिय रहे और (२८) 


किसी के द्वारा अतीत में किये हुए वर्तग्रान में किया जाते हुए और भविष्य में किये जाने वाले पाप का 
सन-वचन-काया से अनुमोदत भी न करे। 


फठिन शब्दों की व्यास्या--दविए--वृत्तिकार ने इसके तोन अर्थ किये हैं--(१) द्रब्घ-- भव्य (मुक्ति- 
गमनयोग्य), (२) बव्यभूत-न्अकषायी, और (३) वीतरागवत्‌ अल्पकषायी वीतराग | यद्यपि छठे सातवें 
गुणस्थान (सरागधर्म) में स्थित साधक सवेथा कषायरहित नहीं होता, तथापि अनस्तानुबंधी, अप्रत्या- 
ख्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण कषाय का उदय न होने से तथा संज्वलन कषाय का भी तीजत्र उदय न होने 
से वह अकषायी वीतराग के समान ही होता है। नेयाउयं--वृत्तिकार ने दो अर्थ किये हैं--नेता--सम्यग- 
दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्ग अथवा श्ुतचारित्ररूप धर्म, जो मोक्ष की ओर ले जाने वाला है। सब्व- 





८ सेनकृतांग शीलांक तृत्ति पच्रांक १७० से १७३ तक का सारांश 


३४२ सुत्रफर्तांग--अष्ठस अध्ययन--शौर्य 


धम्मम्कोवियं -- इसके दो अर्थ वृत्तिकार ने किये हैं--(१) सभी कुतीथिक धर्मों द्वारा अकोपित-अदूषित 
(२) सभी धर्मो-अनुष्ठानरूप स्वभावों से जो अगोपित-प्रकट है। सिक्ख॑ सिक्‍्लेज्जर- शिक्षा से यथा- 
वत्‌ मरणविधि जानकर आसेवनशिक्षा से उसका अभ्यास करे | 


पाठान्तर और व्याख्या--'अणुमाणं/"**' पंडिए' (गा० ४२८) के बदले पाठान्तर है--मइसाणं च"**“ 
परिण्णाय पण्डिए', अर्थ होता है-अतिमान और अतिमाया; ये दोनों दुःखावह होते हैं, यह जानकर पण्डित- 
साधक इनका परित्याग करे । आशय यह है-सरागावस्था में कदा चित्‌ मान या माया का उदय हो जाए, 
तो भी उस उदयप्राप्त मान या माया का विफलीकरण कर दे | इसी.पंक्ति के स्थान में दो पाठान्तर मिलते 
हैं- (१) 'सुयं मे इहमेगेसि एयं वीरस्प बोरिय तथा (२) 'आयतदठ सुआदाय एयं वीरस्स वीरियं' ।१ प्रथम पाठान्तर 
का भावार्थ-जिस वल से संग्राम में शत्रुसेना पर विजय प्राप्त की जाती है, वह परमार्थ रूप से वीर्य 
नहीं है, अपितु जिस बल से काम-क्रोधादि आन्तरिक रिपुओं पर विजय प्राप्त की जाती है, वही वास्तव 
में वीर-महापुरुष का वीर्य हैं, यह वचन मैंने इस मनुष्थजन्म में या संसार में तीर्थकरों से सुना है। 
द्वितीय पाठान्तर का भावार्थ--आयत यानी मोक्ष । आयतार्थ >-मोक्षरूप अर्थ या मोक्ष रूप प्रयोजन साधक 
सम्यग्दश्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप मार्ग । उसको सम्यक्‌ प्रकार से प्रहण करके जो घृतिबल से काम-क्रोधादि पर 
विजय पाने के लिए पराक्रम करता है, यही वीर का वीरयय॑ हैं ।** 


स्भच्छुछ्र ओर आुछ्द पराक्रतस्त ही जात्कव्वीय आर प्ाण्ब्डिलिलीय-- 
४३२. जे या5बुद्धा महाभागा बीरा असम्मत्तदंसिणो । 
असुद्ध' तेसि परककंत, सफल होड़ सब्बसो ॥२२॥ 
४३३ जे य बुढ्ा महाभागा, वीरा सम्मत्तदंसिणो । 
सुद्ध तेसि परक्‍कंतं, अफलं होति सब्बसोी ॥२३॥ 
४३४. तेसि पि तवोष्सुद्धों, निकक्‍्खंता जे महाकुला । 
ज॑ं नेव5न्ने वियाणंति, न सिलोगं पवेदए ॥२४॥ 


& (क) सूत्रकृतांग शीलांक बृत्ति पत्रांक १७०-१७१ 
(ख) सिद्धान्त सूत्र “कि सकका बोत्तु' जे सरागधम्म॑म्ति कोइ अकसायी । 
संते वि जो कसाए निगिण्डइ, सो5वि ततुल्लो ॥” --सू० कु० वृत्ति प० १७० में उधृत 
१० (क) सूत्रकृतांग शीलांक बृत्ति पत्रोॉंक १७२ 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मु० पा० टिप्पण) पृ० १७६ 
११ गाथा संख्या १८ से आगे १६ वीं गाथा चूणि में अधिक है, वह इस प्रकार है 
“उड्ढमधें तिरियं दिसासु जे पाणा तस-धावरा । 
सव्वत्थ विरति कुज्जा, संतिनिव्वाणमाहितं ॥ 
हु गाया इसी सूत्र के तृतीय अध्ययन (सू० २४४) में तथा १३ वें अध्ययन (सू० ५०७) में मिलती है । 


गाया ४३२ से ४२४ के 


४३२. जो व्यक्ति अबुद्ध (धर्म के वास्तविक तत्त्व से अनभिज्ञ) हैं, किन्तु जगत में हल 0 
पूज्य या लोकविश्वुत) (माने जाते) हैं, एवं शत्रुसेना (या प्रतिवादी) को जीतने में वीर (वाग्वीर) हैं, तथा 
असम्यवत्वदर्शी (मिथ्याहप्टि) हैं, उन (सम्यक्तत्त्व परिज्ञानरहित) लोगों का तप, दान, अध्ययन, यम- 
नियम आदि में किया गया पराक्रम (वीये) अशुद्ध है, उनका सवका सव पराक्रम कर्मवन्धरूप फलयुक्‍त 
होता है। कस 

४३३. जो व्यवित पदार्थ के सच्चे स्वरूप के ज्ञाता (बुद्ध) हैं, महाभाग (महापूज्य) हैं, कमविदारण 
करने में सहिष्णु या ज्ञानादि गुणों से विराजित (वीर) हैं तथा सम्यक्त्वदर्शी (सम्यरदष्टि-प रमार्थतत्तवन्ञ ) 
हैं उनका तप, अध्ययन, यम, नियम आदि में समस्त पराक्रम शुद्ध और सर्वथा कर्मवन्धरूप फेल से 
रहित (निरनुवन्ध) (सिफ्फ कर्मक्षय के लिए) होता है। 


४३४. जो महाकुलोलजन्न व्यवित प्रश्नजित होकर पूजा-सत्कार के लिये तप करते हैं, उनका तप 
(रूप पराक्रम) भी शुद्ध नहों है। जिस तप को अन्य (दानादि में श्रद्धा रखने या श्राद्ध-आवक आदि) 


व्यक्ति न जानें, (इस प्रकार से गुप्त तप आत्मार्थी को करना चाहिए।) और न हो (अपने मुख से) 
अपनी प्रशंसा करनी चाहिए ।** 


विवेचन--अशुद्ध और शुद्ध पराक्रम ही बालवीर्य और पण्डितवीये--अस्तुत तीन सूत्रगाथाओं में शास्त्र- 
कार अशुद्ध और शुद्ध पराक्रम के आधार पर बालवीये और पण्डितवीय का अन्तर समझाते हैं। तीनों 
गाथाओं पर से भगवान्‌ महावीर की त्रिविध शुद्धि की स्पष्ट दृष्टि परिलक्षित होती है -(१) साधन भी 
शुद्ध हो, (२) साध्य भी शुद्ध हो, (३) साधक भी शुद्ध हो। साधक चाहे जितना प्रसिद्ध हो; लोक-पूजनीय 
हो, परन्तु यदि उसकी हृष्टि सम्यक्‌ नहीं है, वह परमार्थ तत्त्वसे अनभिन्ञ है तो वह अशुद्ध है। उसके 
द्वारा तप, दान, अध्ययन, यम, नियम आदि शुद्ध कहलाने वाले साधनों के लिये किया जाने वाला परा- 
क्रम, भले ही वह मोक्ष रूप शुद्ध साध्य को लक्ष्य में रखकर किया गया हो, अशुद्ध ही है, वह कमंबन्धन से 
मोक्ष दिलाने वाला न होकर कमंबन्ध रूप (संसार, फल का दायक होगा । इसके विपरीत जो व्यक्ति 
परमार्थ तत्त्व का ज्ञाता (प्रबुद्ध) है, लोकप्रसिद्ध पूजनीय भी है, सम्यग्दृष्टि है, वह शुद्ध है, उसके द्वारा 
मोक्षरूप शुद्ध साध्य को लक्ष्य में रखकर कर्मक्षयहेतु से तप, अध्ययन, यम नियमादि शुद्ध साधनों के 
विषय में किया जाने वाला पराक्रम शुद्ध है, वह कर्मंबन्धरूप फल (संसार) का नाशक एवं मोक्षदायक 
होगा । अशुद्ध पराक्रम बालवीय का और शुद्ध पराक्रम पण्डितवीय का द्योतक है। तीसरी गाथा (सू० 
गा० ४३४) में भी अशुद्ध साध्य को लक्ष्य में रखकर महाकुलीन प्रत्नजित साधक द्वारा तपस्यारूप शुद्ध 
साधन के लिए किया जाने वाला पराक्रम अशुद्ध बताया गया है, क्योंकि जो तपस्या मोक्षरूप साध्य की 
उपेक्षां करके केवल इहलौकिक-पारलौकिक सुखाकांक्षा, स्वार्थसिद्धि, प्रशंसा, प्रसिद्धि या पूजा आदि को 
लक्ष्य में रखकर की जाति है, उस तपस्वी का वह ॒पराक्रम अश्ुद्ध, कर्मवन्‍्धकारक, संसार-फलदायक 
होता है, वह कमंनिजेरा (कर्मक्षय) रूप मोक्ष नहीं दिलाता । दशवेकालिक सूत्र में इहलौकिक-पार- 


१२ चूणि में इसके आगे एक गाथा अधिक मिलती है-- 
“तेसि तु तवो सुद्धों निक्‍खंता जे महाकुला । 


अवमाणिते परेण तु ण सिलोगं वर्यंति ते ॥---अर्थ स्पष्ट * « 
१३ सूचझतांग शीलांक दृत्ति पत्रांक १७४ पर से 


३५४ सुप्रकृर्तांय--अष्टम अध्ययत--चीये 


लौवि.क कामना, एवं कीति आदि की लालसा से तपश्चरण का निपेध है, सिर्फ निर्जरार्थ (कर्म क्षयार्थ) 
तप का विधान है ।** 


अबुद्धा-इसकी दो व्यास्याएँ वृत्तिकार मे की हैं--(१) जो व्यवित अदुद्ध है अर्थात्‌-धर्मा के पर- 
भार्थ से अनभिन्न हैं, वे व्याकरणशास्त्र, शुप्कतर्क आदि के ज्ञान से बड़े अहंकारी बनकर अपने आपको 
पण्डित मानते हैं, किन्तु उन्हें यथार्थ वस्तुतत्त्व का बोध न होने के कारण अबुद्ध हैं। (२) अथवा वाल- 
वीयंवान्‌ व्यक्तियों को अबुद्ध कहते हैं ।' ५ 


टालजनों फा परात्रम- अनेक शास्त्रों के पण्डित एवं त्यागादि गुणों के कारण लोकपूज्य एवं वाणी- 
वीर होते हुए सम्यक्तत्त्वज्ञान से रहित मिथ्याहृष्टि वालजन ही हैं| उनके द्वारा तव, दान, अध्ययन 
आदि में किया गया कोई भी पराक्रम आत्मशुद्धिकारक नहीं होता, प्रत्युत कर्मवनन्‍्धकारक होने से आत्मा 
को अशुद्ध बना देता है। जैसे कुवैद्य की चिक्त्सा से रोगताश न होकर उलटे रोग में वृद्धि होती है, वैसे 
ही उन अज्ञानी मिश्याहष्टिजनों वी त्तव आदि समस्त खियाएँ 'लव-अ्रणणरोग के नाश के बदले भवश्रण्णण 
में वृद्धि करती हैं ।**| 


0 श- 
प्लनणि छलचीआ-स्वाध्यला व्का स्लाव्इछी- 


४३५. अप्पपिडासि पाणासि, अप्पं भासेज्ज सुब्वते । 
खंतेडभिनिव्चुडे दंते, वीतगेही सदा जते ॥२५॥ 


४३६. झाणजोग्ग समाहद्र , कार्य विउसेज्ज सब्दसों । 
तितिवखं परम णच्चा, आसोक्‍्खाए परिव्व एज्जासि ॥२६॥ त्ति बेमि । 
॥ चीरिय॑ : अदृठमं अज्ञयणं सम्मत्तं ।। 


४३५. सुत्रत (महात्रती) साधु उदरनिर्वाह के लिए थोड़ा-सा आहार करे, तदनुसार थोड़ा जल 
पीए; इसी प्रकार थोड़ा बोले। वह सदा क्षमाशील, (या कष्टसहिष्ण), लोभादि से रहित, शान्त, दान्त, 
(जितेन्द्रिय) एवं विषय भोगों में अनासक्त रहकर सदेव सव प्रवृत्तियों में यतना करे अथवा संयम पालन 
में प्रयत्त (पुरुषार्थ) करे । 


: १४ तुलना कीजिए---नो इहलोगदटठ्याए तबमहिटिठज्जा, नो परलोगदट्ठयाएं तवमहिट््‌ठिज्जा, नो कित्ति-वन्त-सह- 
सिलोगदट्ठयाए तवमहिद्ठिज्जा; नन्‍नत्थ निज्जरट्ठयाएं तवमहिद्ठिज्जा । --दशवैकालिक सूत्र अ०६ उ०४ सू०४ 
१५ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १७४ 
(ख) शास्त्रावगाह-परिघट्टन तत्परो&पि । 
नैवा5बुध: समभिगच्छति वस्तुतत्त्वम्‌ ।। 
१६ (क) सूत्रकृताँंग शीलांक वृत्ति पत्रांक १७४ 
(ख) सम्यग्दृष्टि का समस्त अनुष्ठान संयम-तपः:अ्रधान होता है, उनका संयम अनाश्रव (संवर) रूप और तप 
निर्जरा फलदायक होता है। कहा भी है-'संजमे अणण्हुयफले तवे वोदाणफले ।* 


गेोया ४३४ से ४३६ ३५५४ 


४३६. साधु ध्यानयोग को सम्यक्‌ प्रकार से ग्रहण करके पूर्ण रूप से काया का व्युत्सगग करे 
(अनिष्ट प्रवृत्तियों से शरीर को रोके) । प्ररीषहोषसग सहनरूप तितिक्षा को प्रधान (सर्वोत्कष्ट) साधना 
समझकर मोक्ष पर्यन्त संयम-पालन में पराक्रम करे | “यह मैं कहता हूँ। 


विवेचल - पण्डितवीय-साधना का आदर्श-अध्ययत का उपसंहार करते हुए शास्त्रकार ने सूत्र- 
गाथाह्वय द्वारा पण्डितवीय की साधना का आदर प्रस्तुत किया हैं । 


साधक के पास मन, वचन और काया, ये तीन बड़े साधन हैं, इन तीनों में बहुत बड़ी शवित है। 
परन्तु अगर बह मन की शवित को विषयोपभोगों की प्राप्ति के चिन्तन, कषाय या राग-द्दे ष-मोह आदि 
में या दुःसंकल्प, दुर््यान आदि करने में लगा देता है तो वह आत्मा के उत्थान की ओर गति करने के 
बजाय पतन की ओर गति करता है। इसी प्रकार वचन की शक्ति को कर्कंश, कठोर, हिसाजनक, पीड़ा- 
कारी, सावद्य , निरथंक, असत्य या कपटमय वाणी बोलने में लगाता है, वाणी का समीचीन उपयोग नहीं 
करता है तो भी वह अपनी शक्ति बालवीय साधना में लगाता है, काया को भी केवल खाने-पीने, पुष्ट 
बनाने, सजाने संवारने, या आहार-पानी, वस्त्र, मकान आदि पदार्थों के अधिकाधिक उपभोग में लगाता 
है, तो भी वह अपनी शक्ति का अपव्यय करता है। इसलिए शास्त्रकार पण्डितवीय साधक के समक्ष 
उसके त्याग-तप-प्रधान जीवन के अनुरूप एक आदर की झांकी प्रस्तुत करते हैं। एक आचार्य भी इसी 
आदर्श का समर्थन करते हैं--“नो साधक थोड़ा आहार करता है, थोड़ा बोलता है, थोडी निद्रा लेता है, 
अपने संधम के उपकरण और साधन बहुत ही कम रखता है, उसे देवता भी प्रणाम करते हैं ।”** एक ओर 
साधक को धमंपालन के लिए शरीर को स्वस्थ एवं सक्ष म रखना है, दूसरी ओर संयम, तप और त्याग 
का भी अधिकाधिक अभ्यास करना है, इस हृष्टि से निम्नोक्‍्त तथ्य गाथाद्वय में से प्रतिफलित होते हैं-- 

(१) साधक अल्पतम आहार, अल्प पानी, अल्प निद्रा, अल्प भाषण; अल्प उपकरण एवं साधन से 
जीवननिर्वाह करे; वह द्रव्य-भाव से उनोदरी तप्‌ का अभ्यास करे । 

(२) शरीर से चलने फिरने, उठने-बेठने, सोने-जागने, खाने-पीने आदि की जो भी प्रवृत्ति करनी 
हैं, वह भी निरर्थक न की जाए,१* जो भी प्रवृत्ति की जाए, वह दशवैकालिक सूत्र के निर्देशानुसार सदैव 
यतनापूर्वक ही की जाए ।१* मे 
१७ (क) सूचरकृतांग शीलाँक वृत्ति पत्राक १७४-१७४ के आधार पर 

(ख) 'थोवाहारो थोवभणिओ अ जो होइ थोवनिह य । 
थोवोवहि-उवकरणो तस्स हु देवा वि पणमंति ॥--सु० कृ० शी० वृत्ति में उद्धुत पत्रांक १७५ 
१८ सदा जते (जए)--तुलवा करें-- 
(क) जये चरे जय॑ चिट॒ठे जयमासे जयं सए । 
जय॑ भुजतो भासंतो, पावकम्म न बंधद ॥--दशवैका० अ० ४८ 
(ख) यतं चरे यत॑ं तिट॒ुके, यतं अच्छे यतं सये । 
यत॑ समिझ्जए भिक्‍खु यत्तमेनं पश्तारएु ॥ 


-“सुत्तपिटक खुदकनिकाय इतिवृत्तक पु० २६२ 
(ग) सूयगर्डंग चूणि मु० पा० टिप्पण पृ० ३६६ 


३५६ सृत्रफतांग--अप्टस अध्ययन--चौर्य 


(३) पांचों इन्द्रियों का उपयोग भी अनासबितपूर्वक अत्यन्त अल्प किया जाए, इन्द्रियों के मनोज्ञ- 
अमनोज्ञ विषयों पर रागद्वेप न किया जाए, इन्द्रियों का दमन किया जाए। 


(४) काया से ममत्व का व्युत्सर्ग किया जाए, उसे सभी प्रकार से दुरी प्रवत्तियों से रोका जाए । 
केवल संयमाचरण में लगाया जाए । 


(५) काया इतनी वष्टसहिष्णु बना ली जाए कि प्रत्येक परीपह ओर उपसर्ग समभाव पूर्वक सह 
सके । तितिक्षा को ही इस साधना में प्रधान समझे । 


(६) मन को क्षमाशील, कपायादि रहित, विपय-भोगों में अनासकत, इहलीकिक-पा रलौकिक 
निदानों (सुखाकांक्षाओं), यश, प्रसिद्धि, प्रशंसा आदि की लालसा से दूर रखना है । 


(3) मन-वचन-काया को समस्त व्यापारों से रोककर मत को पिण्डस्थ, पदस्थ, रूपस्थ और रूपा- 
तीत इन चारों प्रकार के ध्यानों में से किसो एक के द्वारा धर्मध्यान या शुक्लध्यान के अभ्यास में 
लगाना है। ै 

धो सारी शक्तियां जीवनपर्यन्त आत्मरमणता या मोक्ष-साधना में लगानी है। 


पण्डितवीय की साधना में शरीर गौण होता है, भात्मा मुख्य । अतः शरीर की भक्ति छोड़कर 
ऐसे साधक को आत्म-भक्‍्ति पर ही मुख्यतया ध्यान देना चाहिए। तभी उसकी शक्ति सफल हो सकेगी, 
उसका समग्र जीवन भी पण्डितवीय की साधना में लगेगा और उसकी मृत्यु भी इसी साधना (पण्डित- 
मरण की साधना) में होगी ।१६ 

बोतगेही- इसके दो अर्थ किये गए हैं--(१) विषयों की आकांक्षारहित (२) चूणिकार के अनुसार- 
निदानादि में गृद्धि से विमुकत, जो परिपूर्ण होने पर न तो राग (मोह) करता है और न ही किसी पदार्थ 
को पाने की आकांक्षा करता है।** 


॥ चीरये ; अष्टम अध्ययन समाप्त ॥ 


१६ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १७५ 
२० (क) सूंयगर्डंग चूणि मृ० पा० टिप्पण ७८ 
..._ (ख) सुत्रकृत्तांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १७५ 


धर्म : नवम अध्ययन 


प्राथमिक 


सूत्रकृतांग सूत्र (प्र० श्रु०) के नवम अव्ययत का नाम धर्म है। 


धर्म शब्द शुभकम, कतेव्य, कुशल अनुष्ठान, सुकृत, पुण्य, सदाचार, स्वभाव, गुण, पर्याय, धर्मा- 
स्तिकाय, द्रव्य॑, मर्यादा, रीति, व्यवहार आदि अर्थों में प्रयुक्त होता है ।* 


नियु क्तिकार ने नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव की दृष्टि से धर्म के चार निश्षेप किये हैं। नाम 
ओर स्थापना धर्म तो सुगम है। द्रव्यधर्म सचित्त, अचित्त और मिश्र द्रव्य के स्वभाव अर्थ में है । 
अथवा षड्द्रव्यो में जो जिसका स्वभाव है, वह उसका द्रव्य धर्म है। इसके अतिरिक्त कुल, ग्राम, 
नमर, राष्ट्र आदि से सम्बन्धित जो ग्रहस्थों के नियमोपतियम, मर्यादाएँ, कतेव्य अथवा दायित्व 
के रूप में कुलधर्म, ग्रामधर्म आदि हैं उन्हें तथा अन्नपुण्य आदि नौ प्रकार के पुण्य हैं, उन्हें 
भी द्रव्यधर्म समझना चाहिए । 

भावधर्म के दो प्रकार हैं--लौकिक और लोकोत्तर | लौकिक धर्म दो प्रकार है-ग्रुहस्थों का और 


पाषण्डियों का । लोकोत्तर धर्म सम्यग्ज्ञान, दर्शन और चारित्र के भेद से तीन प्रकार का है। 


का के अनुसार प्रस्तुत अध्ययन में भावधर्म का ही अधिकार है, क्योंकि वही वस्तुत:ः 
धरम है।| जप 


प्रस्तुत अध्ययन में ज्ञान-दशेन-चारित्नसम्पन्र साधु के लिए वीतरागप्ररूपित लोकोत्तर धर्म 
(आचार-विचार) का निरूपण किया गया है । विशेषत: षड़्जीवनिकाय के आरम्भ, परिग्रह आदि 
में ग्रस्त व्यक्ति इह-परलोक में दुःखमुक्त नहीं हो सकते, इसलिए साधु को परमार्थ (मोक्षमार्ग) का 
विचार करके निर्ममत्व, निरारम्भ, निरहंकार, निरपेक्ष एवं निष्परिग्रह होकर संयम धर्म में 
उद्यम करने का निर्देश किया गया है, तथा मृषावाद, मैथुन, परिग्रह, अदत्तादान, माया, लोभ, 
क्रोध, मान आदि को तथा शोभा के लिए प्रभालन, रंजन, वस्तीकर्म, विरेचन, वमन, अंजन, 





१ पाइम सहमहण्णवों पु० ४८५ 
२ (क) सुत्रक्ृतांग नियुक्ति गा० ६६ से १०१, 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १७४५-१७६ 


३४५८ 


सुत्रकृतांग--तवम्त अध्ययत--घर्म 
गन्ध, माल्य, स्नान, दन्त-प्रक्षालन, वस्तु-परिग्रह (संग्रह), हस्तकर्म, औदशिक्र आदि दोषयुक्त 
आहा रसेवन, रसायन-सेवन, मर्दन ज्योतिषप्रसन सांसारिक बातें, शब्यातरपिण्ड ग्रहण, थधूतक़ीड़ा, 
धमंविरुद्ध कथन, जूता, छाता, पंखे से हवा करना, (हस्थ पात्न-वस्त्र-सेवन, कुर्सी-पलंग का उपयोग 
ग्रूहस्थ के घर में बैठना, उनका कुशल पूछना, पुर्वेक्रीड़ितस्मरण, यश-कीति, प्रशंसा, वच्दन-पुजन, 
असंयमोत्पादक अशन-पान तथा भाषादोष साधु के संयम धर्म को दूषित करने वाले आचार- 
व्यवहार के त्याग का उपदेश है ।३ 
उद् शकरहित इस अध्ययन की कुल ३६ (चूणि के अनुसार १७) गाथाएँ हैं । 
यह अध्ययन सूत्नगाथा ४३७ से प्रारम्भ होकर ४७२ पर समाप्त होता है । 


जगत 


धम्मे--नवसं अज्ञयणं 
घमम : नवप्त अध्ययन 


जिस्तोच्छ ध्रस्तणाध्यस्तीच्चरण--व्क्यों ज्नौर व्कस्ते 


४३७. कत्तरे धम्मे अवखाते माहणेण मतोमता । 

अंजु' घम्मं अहातच्च॑ जिणाणं त॑ सुणेह मे ॥॥ १॥ 
४३८. साहणा खत्तिया वेस्सा, चंडाला अदु बोक्कसा' । 

एसिया वेपिया सुहा, जे य आरंभणिस्सिता ॥ २॥ 
४३६. परिग्गहे निविद॒ठाणं, बेर॑ तेसि पवडुई। 

आरंभसंभिया कासा, त ते दुब्खविप्तोयगा ॥ ३ ॥। 
४४०. आपए्पतकिच्चसाधपएतु तए्यओ विसएसिणो ९ 

अ्ष्न हरंति त॑ं वित्त, कस्मी फस्सेहि कच्चति ॥ ४७ 
४४१. माता पिता ण्हुसा भाया, भज्जा पुत्ता य ओरसा । 
णाल ते तव ताणाए, लुप्पंतस्स सकम्सुणा' ॥ ५॥ 
४४२. एयमट्ट सपेहाए, परमदठाणुगासियं । 

निश्मसों निरंहंकारो, चरे भिक्‍खु जिणाहित॑ ॥ ६॥ 


१ तुलना करें-“खत्तिया माहणा वेस्सा सुह्दा चण्डालपुक्कसा ।” 


--शुत्तपिटक खुहकनिकाय जातकपालि भा०-१ पुृ० ११६ 
२ तुलना--(क) उत्तराष्ययत सूत्र अ०६/३ में यह गाथा प्रायशः मिलती है। 


(ख) नाल ते तव त्ाणाएं वा सरणाएं वा---आचा० प्र० शु० सु० ६४, ६६, ६७, ८१ 


"-आचारांग विवेचनयक्त प्र० श्र० अ०२, उ०१, ४ पृ० ४१, ४३, ४४, ४४ 


३६० घुत्रकृतांग-- नवप्त अध्ययन--धमे 


४४२. चेच्चा चित्त च पुत्ते य, णायओ य परिग्गहूं । 
चेच्चाण अंतग्ग सोयं निरवेवल्ों परिव्वए ।| ७॥ | 


४३७. केवलज्ञानसम्पन्न, महामाहन (अहिंसा के वरम उपदेष्टा) भगवान्‌ महावीर स्वामी ने कौन- 
सा धर्म बताया है ? जिनवरों के (द्वारा उपदिष्ठ) उस सरल धर्म को यथार्थ रूप से मुझसे सुनो । 


४३८-४३९. ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, चाण्डाल अथवा वोक्कस (अवान्तर जातीय वर्णसंकर), एपषिक 
(शिकारी, हस्तितापस अथवा कन्दमूलादि भोजी पाषण्डी), वैशिक (माया-प्रधानकलाजीवी-जादूगर) तथा 
शूद्र और जो भी आरम्भ में आसकत जीव हैं, एवं जो विविध परिग्रह में मूच्छित हैं, उनका दूसरे प्राणियों 
के साथ बेर बढ़ता है। वे काम-भोग में प्रवृत्त (विषयलोलुप) जीव आरम्भ से परिपूर्ण (आरम्भमग्न) हैं । 
वे दुःखों से या दुःखरूप कर्मों से मुक्त नहीं हो सकते , 

४४०. विषय (सांसारिक) सुख के अभिलाषी ज्ञातिजन या अन्य लोग दाहसंस्कार आदि मरणोत्तर 
(--आघात) कृत्य करके मृतक व्यक्ति के उस धन को हरण कर (ले) लेते हैं, परन्तु नाना पापकर्म करके 
धन संचित करने वाला वह मृत व्यक्ति अकेला अपने पापकर्मों के फलस्वरूप दुःख भोगता है। 

४४१. अपने पापकमं से संसार में पीड़ित होते हुए तुम्हारी रक्षा करने में माता, पिता, प्रुत्नवधृ, 
पत्नी, भाई और औरस (सगे) पुत्र (आदि) कोई भी समर्थ नहीं होते । 

४४२. स्वक्ृत पाप से दुःख भोगते हुए प्राणी की रक्षा कोई नहीं कर सकता, इस बात को तथा 
परमार्थ रूप मोक्ष या संयम के अनुगामी (कारण) सम्यग्दशंनादि हैं, इसे सम्यक्‌ जान-देख कर] ममत्व- 
रहित एवं निरहंकार (सर्वमदरहित) होकर भिक्षु जिनोक्त धर्म का आचरण करे । 

४४३. धन और पुत्रों को तथा ज्ञातिजनों और परियग्रह का त्याग करके अन्तर के शोक-संताप को 
छोड़कर साधक निरपेक्ष (निस्पृह) होकर संयमपालन में प्रगति करे । 


विवेचन --जिनोक्त श्रमण धर्माचरण.: क्‍यों और कंसे करें ?-प्रस्तुत सात सूत्रगाथाओं में विभिन्र 
पहलुओं से यह बताया गया है कि जिनोक्त श्रमण धर्म का पालन क्यों और कंसे करना चाहिए ? 

चार मुरुय कारणों से श्रमण धर्म का स्वीक्षार एवं पालन श्रयस्कर--(१) जो मानव चाहे वंह ब्राह्मण, 
क्षत्रिय या चांडाल आदि कोई भी हों, आरम्भ-परिग्रहासक्त हैं, उनका प्राणियों के साथ दीघंकाल तक 
बैर बढ़ता जाता है, (२) विषय-सुख-लोलुप आरम्भमग्न जीव दुःखों से मुक्त नहीं हो सकता । (३) ज्ञाति- 
जन व्यक्ति की मरणोत्तर क्रिया करके पापकर्म द्वारा संचित उसका धन ले लेते हैं, किन्तु उन कृतपापों 
का फल उसे अकेले ही भोगना पड़ता है, (४) पापकर्म के फलस्वरूप पीड़ित होते हुए व्यक्ति को उसके 
स्वजन बचा नहीं सकते । 

इन सव बातों पर दीर्घ दृष्टि से विचार कर पूर्वोक्त चारों अनिष्टों से बचने के लिए व्यक्ति को 
सांसारिक गाहंस्थ्य प्रपंचों में न फंसकर जिनोक्त मोक्षमार्ग रूप (संयम) धर्म में प्रत्रजित होना तथा उसी 
का पालन करना श्रेयस्कर है । 

श्रमण धर्म का पालन कैसे करें ?--इसके लिए साधक (१) ममत्वरहित हो, (२) अहंकार शून्य हो, 
(३) धन, धाम, परियग्रह, स्त्री-पुत्रादि तथा ज्ञातिजनों के प्रति ममत्व का त्याग करे, (४) सांसारिक भोगों 


५ 


शाथा ४४४ से ४४६ ३६१ 


से निरपेक्ष-निःस्पृह रहे, (५) अपने द्वारा त्यक्त सजीव निर्जीब पदार्थों के सम्बन्ध में अन्तर में शोक 
(चिन्ता) न करे ।* 


पाठान्तर और व्यास्याएं--'चेच्चाण अंतग सोय॑ >- वृत्तिकार ने इसके तीन अर्थ किये हैं--(१) अन्तर में 
ममत्वरूप दुष्परित्याज्य शोक को छोड़कर, (२) संयमी जीवन का अन्त-विनाश करने वाला 
मिथ्यात्वादि पंचाश्रवस्रोत अथवा शोक (चिन्ता) छोड़कर, (३) आत्मा में व्याप्त होने वाले-आन्तरिक 
शोक-संताप को छोड़कर | इसके वदले पाठान्‍्तर है--'चिछ्चा णणंत्रग सोय इसके भी दो अर्थ वृत्तिकार ने 
किये हैं-(१) जिसका अन्त कदापि नहीं होता, ऐसे अनन्तक उमर कर्माश्रवश्नोत या (२) स्वदेहादि के प्रति 
होने वाले शोक को छोड़कर । चूणिकारसम्मत पाठान्तर है -'चेच्च ण अत्तगं सोत-अर्थात्‌ -आत्मा में 
होने वाले श्रोत कमश्विवद्वा रभूत स्रोत को छोड़कर अथवा अज्ञान, अविरति और मभिथ्यात्व के अनन्त 
पर्यायों को छोड़कर । निरवेक्जो-'निरपेक्ष' का आशय यह है कि साधु जिन सजीव निर्जाव वस्तुओं पर 
से ममल् छोड़ चुका है, ता ली आम न रखे ।* एक 
आचाय॑ ने कहा है-जिन साधकों ने परपदार्थों या परिग्रह की अपेक्षा रखी वे ठगा गए, जो उनसे निर- 
वेक्ष रहे, वे निविष्नता से संसार सागर को पार कर गए । जो साधक भोगों की अपेक्षा रखते हैं, वे घोर 
संसारसमुद्र में डूब जाते हैं, जो भोगों से निरपेक्ष रहते हैं, वे सुखपुर्वेक संसाररूपी अटबवी को पार कर 
लेते हैं ।* 
स्वत्छययुणागत्त-व्होष्त ल्याग व्छा उपल्हेझ्ा-- 


४४४. पुढवाए5ऊ अगणि चाऊ तण रुषख सबीयगा । 
अंडया पोय-जराऊ-रस-संसेय-उब्भिया ॥ ८ ॥ 


४४५. ऐर्तेह छह फार्णाहु, त॑ विज्ज परिजाणिया । 
सणसा कायवक्केणं, णारंभी ण परिग्गही || ६ । 


१ सूत्रकृतांग शीलाफ वृत्ति पत्रांक १७७-१७८ के आधार पर 
२ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रंक १७८ 
(ख) सूयगर्डंग चूणि (मू० पा० टि०) पु० ८० 
३ (ख) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक १७८ 
(ख) छलिया अवयक्‍्खंता, निरावयक्खा गया अविम्धेणं । 
तम्हा पवयणसारे निरावयवंखंण होयव्व॑ ॥१॥ 
भोगे अवयगक्खंता पडंति संसारसायरे घोरे । 
भोगेह निरवयक्खा, तरंति संसारकंतारं ॥॥२॥ 


“सूत्रक्ृ० शीलांक वृत्ति पत्रांक १७८ में उद्धत्त 


इेइ२ पृशत्रकृतांग---नवम अध्यपन-- धम 
४४६. मुसावायं बहिद्ध च, उर्गहूं च अजाइयं । 
सत्थादाणाईं लोगंसि, तं विज्जं परिजाणिया ॥ १० ॥ 


5 ४४४-४४५- पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु तथा हरित तृण, वृक्ष और बीज आदि वनस्पति एवं अण्डज 
पीतज, जरायुज, रसज, संस्वेदज तथा उद्भिज्ज आदि त्रसकाय, ये सब षट्कायिक जीव है। विद्वान 
साधक इन छह कायों से इन्हें (ज्ञपरिज्ञा से) जीव जानकर, (प्रत्याख्यान परिज्ञा से) मन, वचन और 
काया से न इनका आरम्भ (वध) करे और न ही इसका परियग्रह करे । 


४४६. मृषावाद, मैथुनसेवन, परिग्रह (अवग्रह या उद्ग्रह), अदत्तादान, ये सव लोक में शस्त्र के 
समान हैं और कर्मबन्ध के कारण हैं | अतः विद्वान्‌ मुनि इन्हें जानकर त्याग दे | 

विवेचन--अ्रमण धर्म के मुल गुण-गत शेष-बर्जन--प्रस्तुत तीन सूत्नगाथाओं (४४४ से ४४६ तक) में साधु 
के अहिसादि पंचमहात्रतरूप मूलगुणों के दोषों--हिसा, असत्य आदि के त्याग करने का उपदेश है ।* 

पडजीवनिकाय का वर्णन--दश्वेकालिक, उत्तराध्ययत, आचारांग आदि आगमों में विस्तृत रूप से 


किया गया है। पृथ्वीकाय थादि प्रत्येक के भी सूक्ष्म, बादर, पर्याप्त, अपर्याप्त आदि कई भेद तथा प्रकार 
हैं। प्रस्तुत शास्त्र में भी पहले इगी से मिजता-जुलता पाठ आ चुका है । 

षट्कायिक जीवों का भेद-प्रभेद सहित निरूपण करने के पीछे शास्त्रकार का यही आशय है कि 
जीवों को भेद-प्रभेदसहित जाने बिना उत्तकी रक्षा नहीं की जा' सकती ।* 


फठिन इदाब्यों की व्याख्या-बहिद्ध -मंथुनसेवन, उग्गहं--परियग्रह, अजाइया- अदत्तादान । अथवा 
ः का अर्थ मैथुन और परिग्रह है तथा उग्गह॑ अजाइया” का अथे अदत्तादान है। 'पोयया'--पोतरूप 
से पंदा होने वाले जीव, जैसे--हाथी, शरभ आदि | 'उब्भिया'- उद्भिज्ज जीव, जैसे-मेंढक, टिड्डी, - 
खंजरीट आदि [ः | 


सतचलरगुण-णगलव-व्होप्प स्याग व्का सप्पत्हेर्ा-- 


४४७. पलिउंचणं भग्रणं च, थंडिल्लुस्सपणाणि य । 
घृणा55दाणाईं लोगसि, तं विज्जं परिजाणिया ॥ ११॥। 


४ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १७८-१७६ का सारांश 

५ देखिय्रे--(अ) दशवैकालिक सूत्र का 'छज्जीवणिया' नामक चतुर्थ अध्ययन 
(आ) उत्तराध्ययन सूत्र का 'जोवाजीवविश्नत्ति' नामक ३६वाँ अध्ययन 
(इ) आचारांग सूत्र प्र० श्रु० का 'शस्त्रपरिज्ञा' नामक प्रथम अध्ययन 


(ई) सूत्रकृतांग प्र० श्रु० का कुशील-परिन्नापा नामक ७वें अध्ययन की प्रथम गाथा 
६. सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक १७६ 


गाथा ४४७ से ४६० 


४४८. 


४४६. 


४7२०, 


४५१. 


४५२. 


४०३. 


४५४, 


४५५. 


४५६. 


डर 


डेप. 


४५६. 


४६०. 


३६३ 
धोयणं रपणं चेव, वत्थीकम्म विरेयणं। 
बसणंजण पलिमंथं, त॑ं विज्जं परिजाणिया ॥ १२ ॥ 
गंध मल्‍ल सिणाणं च, दंतपक्खालणं तहा | 
परिग्गहित्यि कम्मं च, त॑ं विज्जं परिजाणिया ॥ १३॥ 
उद्देसियं कीयगर्ड, पासिच्चं चेव आह । 
पूति अणेत्तणिज्जं च, तं विज्जं परिजाणिया ॥ १४॥ 
आसुणिमक्खिरागं च, गिद्ध वधायकस्म्ग । 
उच्छोलणं च कक्‍्क च, तं विज्जं परिजाणिया ॥ १५॥। 
संपसारी कयकिरिओ, पसिणायतणाणि य । 
सागारियापिड च, तं विज्जं परिजाणिया ॥ १६॥।। 
अट्टापदं ण सिक्खेज्जा, वेधादीयं च णो बदे । 
हत्यकम्मं विवादं च, तं विज्जं परिजाणिया ॥ १७॥ 
पाणहाओ य छत्त च, णालियं वालवोयणं । 
परक्षिरियं अन्नमन्न' च, त॑ विज्जं परिजाणिया ॥ १८१ 
उच्चारं पासवर्ण, हरितेसु ण करे मुणी | 
विषडेण वा वि साहटुठु, णायसेज्ज कयाइ वि।॥ १६॥ 


परभत्ते अन्नपाणं च, ण भु जेज्जा कयाइ वि। 
परवत्थमचेलो वि, तं विज्जं परिजाणिया ।। २० ॥ 


आसंदी पलियंके य, णिसिज्जं च गिहुंतरे । 

संपुच्छणं च, सरणं च तं बिज्जं परिजाणिया | २१ ।॥ 
जसं किरत्ति सिलोगं च, जा य वंदणपुयणा । 
सब्वलोयंसि जे कामा, तं विज्जं परिजाणिया ॥ २२ ॥ 
जेणेहं णिव्वहे भिक्‍खु, अन्न-पाणं तहाबिहूं । 
अणुप्पदाणमन्ने सि, त॑ विज्जं परिजाणिया | २३ ॥ 


एवं उदाह निग्गंथे, महावीरे सहाम्ुणी । 
अणंतणाणदंसी से, धस्म्रं देसितवं सुतं ।। २४ | 


गाथा ४४७ से ४६० ३६५ 


सचित्त वनस्पति को हटाकर अचित्त जल से भी कदापि आचमन (मुख या शरीर शुद्धि या मलद्वारगुद्धि) 
न करे। 

४५६- गृहस्थ के बर्तन (परपात्र) में कदापि आहार-पानी का सेवन न करे; साधु अचेल (वस्त्र- 
रहित या जीर्ण वस्त्न वाला) होने पर भी परवस्त्र (गरहस्थ का वस्त्र) धारण न करे। विद्वान्‌ मुनि ऐसा 
करना कर्मवन्धजनक जानकर उसका परित्याग करे । 

४५७. साधु खाट पर और पलंग पर न बैठे, न ही सोए । ग्रहस्थ के घर के भीतर या दो घरों के 
बीच (छोटी संकरी गली) में न बैठ, ग्रृहस्थ के घर के समाचार, कुशल-क्षेम आदि न पूछे अथवा अपने 
अंगों को (शोभा की दृष्टि से) न पोंछे तथा अपनी पूर्वकामक्रीड़ा का स्मरण न करे । विद्वान्‌ साधु इन्हें 
श्रमणधमंभंगकारक समझकर इनका परित्याग करे । 

४५८. यश, कीति, इलोक 'प्रशंसा) तथा जो वन्दना और पूजा-प्रतिष्ठा है, तथा समग्रलोक में जो 
काम-भोग हैं, इन्हें विद्वान्‌ मुनि सयम के अपकारी समझकर इनका त्याग करे। 

४५९. इस जगत में जिस (अन्न, जल आदि पदार्थ) से साधु के सयम का निर्वाह हो सके वेसा ही 
आहार-पानी ग्रहण करे | वह आहार-पानी असंयमी को न देना अनर्थकर (असंयमवर््ध क) जानकर तत्त्वज्ञ 
मुनि नहीं देवे । (संयम दूषित या नष्ट हो जाए) उस प्रकार का अन्न जल अन्य साधकों को न दे। उसे 
संयम-विघातक जानकर साधु उसका त्याग करे। 

४६०. अनन्तज्ञानी, अनन्तदर्शी, निग्र॑त्थ महामुनि श्रमण भगवान्‌ महावीर ने इसप्रकार चारित्र- 
धर्म और श्र्‌ तधर्म का उपदेश दिया हैं । 

विवेचन--उत्तरगुणगत-दोषत्याग का उपदेश--सूत्रगाथा ४४७ से लेकर ४६० तक श्रमण भगवान्‌ 
महावीर द्वारा प्रदत्त श्रमणों के चारित्र धर्म को दूषित करने वाले उत्तरगुणगत-दोषों के त्याग का उपदेश 
है । इन सभी गाथाओं के अन्तिम चरण में 'तं बिज्जं परिजाणिया' कहकर शास्त्रकार ने उनके त्याग का 
उपदेश दिया है । उसका आशय व्यक्त करते हुए वृत्तिकार कहते हैं - उस अनाचरणीय सयमदूषक कृत्य 
को ज्ञपरिज्ञा से कमंबन्ध का एवं संसार-परिभ्रमण का कारण जानकर विद्वान साधक प्रत्याख्यान परिज्ञा 
से उसका त्याग करे । इनमें से साधु के लिए अधिकांश अनाचारों (अनाचीणों) का वर्णन है जिनका 
दशवैकालिक एवं आचाराँग आदि शास्त्रों में यत्र तत्न उल्लेख हुआ है ।५ 


७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १७६ से १८२ तक का सारांश 
(ख) तुलना--(अ) दशवैकालिक अ०३ गाथा ६, २, ३, ४, ५ 
(आ) दशवै० अ०६, गा० ४६ से ६७ तक 
(ग) णो धोएज्जा, णो रएज्जा, णो धोतरत्ताइं वत्थाईं धारेज्जा“'" 


“-आंचारांग प्र० श्रु० विवेचन अ०८, उ०४ सू० २१४ पृ० २६१ 
(घ) णो दंतपक्‍्खालणेणं दंते पकक्‍्खालेज्जा, णो अंजणं णो वमणं-*। 


| शक गा “ज्ू० क० द्वितीय श्रुत० सूत्र ६८१ 
(ग) तुलना करिए--सेय्यथिदं-अट्ठवदं ““सेय्यथिदं -आस पलल॑क॑''“मालागंधविलेपन ““चित्रुपाहन अछ्जन'“ 
वाल-विजनि'"”““मंडनविभूसनट्ठानानुयोगा पटिविरत्तो-***न 


“जत्तपिटक दीघनिकाय ब्रह्मजालसुत्त पृ० 5६ 


३६४ सुत्रकृतांग -- नवेस अध्ययस--घधंर्म 
४४७. माया (परिकुञ्चन-वक्र्ताकारिणी किया), और लोभ (भजन) तथा क्रोध और मान को 
नष्ट कर डालो (धुन दो); क्योंकि ये सब (कषाय) लोक में कर्मबन्ध के कारण हैं, अतः विद्वान साधक 
ज्ञपरिज्ञा से जानकर, प्रत्याख्यानपरिज्ञा से इनका त्याग करे । 


४४८. (विभूषा की दृष्टि से) हाथ, पैर और वस्त्र आदि धोना, तथा उन्हें रंगना, वस्तिकर्म करता 
(एनिमा वरगरह लेना), विरेचन (जुलाब) लेना, दवा लेकर वमन (कै) करना, आँखों में अंजन (काजल 
आदि) लगाना; ये (और ऐसे अन्य) शरी रसज्जादि संयमविधातक (पलिमंथकारी) हैं, इनके (स्वरूप और 
दृष्परिणाम) को जानकर विद्वान्‌ साधु इनका त्याग करे। 


४४८. शरीर में सुगन्धित पदार्थ लगाना, पुष्पमाला धारण करना, स्नान करना, दांतों को धोना- 
साफ करना, परिग्रह (सचित्त परिग्रह-द्विपद, चतुष्पद या धान्‍्य आदि, अचित्त परिग्रह-सोने-चांदी आदि 
के सिक्‍के, नोट, सोना-चांदी, रत्न, मोती आदि या इनके आभुषणादि पदार्थ रखना। स्त्रीकर्म॑ (देव, मनुष्य 
या तियंञ्च स्त्री के साथ मेथुन-सेवन) करना, इन अनाचारों को विद्वान्‌ मुनि (कमंबन्ध एवं संसार का 
कारण) जानकर परित्याग करे। 


४५०. औद्देशिक (साधु के उद्देश्य से गृहस्थ द्वारा तैयार किया गया दोषयुक्त क्रीतकृत--ख रीदकर 
लाया या लाकर बनाया हुआ), पामित्य (दूसरे से उधार लिया हुआ), आहत (साधु के स्थान पर सामने 
लाया हुआ), पूर्तिकम (आधाकर्मी आहारमिश्चवित दूषित) और अनैषणीय (एषणा दोषों से दूषित) 
आहार को अशुद्ध और संसार का कारण जानकर विद्वान्‌ मुनि त्याग करे । 


४५१. घृतादि या शक्तिवद्ध क रसायन आदि का सेवन करना आँखों में (शोभा के लिए) अंजन 
लगाना, रसों या शब्दादि विषयों में गृद्ध (आसक्त) होना, प्राणिउपघातक कर्म करता, (या दूसरों के 
कार्य बिगाड़ना), हाथ-पैर आदि धोना, शरीर में कल्क (उबटन पीठी या क्रीम स्‍्नो जैसा सुगन्धित 
पदार्थ लगाना; इन सबको विद्वान्‌ साधु संसार--भ्रमण एवं कर्मबन्धत के कारण जानकर इनका परि- 
त्याग करे । 


४५२. असंयमियों के साथ सांसारिक वार्तालाप (या सांसारिक वातों का प्रचार-प्रसार) करता, 
घर को सुशोभित करने आदि असंयम कार्यों की प्रशंसा करना, ज्योतिष सम्बन्धी प्रश्नों का उत्तर देना 
और शब्यातर (सागारिक) का पिण्ड (आहार) ग्रहण करना विद्वानू साधु इन सब को संसार का कारण 
जानकर त्याग दे। 


४५३. साधु अष्टापद (जुआ, शतरँज आदि खेलना) न सीखे, धर्म की मर्यादा (लक्ष्यवेध-) से विरुद्ध 
वचन न बोले तथा हस्तकमे अथवा कलह करके हाथापाई न करे और न॒ही शुष्क निरर्थक विवाद 
(वाककलह) करे इन सवको संसार भ्रमण का कारण जानकर इनका त्याग करे । 


४५४. जूता पहनना, छाता लगाना, जुआ खेलना, मोरपिच्छ, ताड़ आदि के पंखे से हवा करना, 
परक्रिया (गृहस्थ आदि से पैर दववाना) अन्योन्यक्ति या (साधुओं का परस्पर में ही काम करना); इन 
सबको विद्वान्‌ साधक कमंवन्धजनक जानकर इनका परित्याग करे | 

४५५- मुनि हरी वनस्पति (हरियाली) वाले स्थान में मल-मृत्र-विसर्जज न करे, तथा बीज आदि 


गाथा ४४७ से ४६० ३६४ 


सचित्त वनस्पति को हटाकर अचित्त जल से भी कदापि आचमन (मुख या शरीर शुद्धि या मलद्वारशुद्धि) 
न करे। 

४५६. गृहस्थ के बर्तन (परपात्र) में कदापि आहार-पानी का सेवन न करे; साधु अचेल (वस्त्न- 
रहित या जीर्ण वस्त्न वाला) होने पर भी परवस्त्र (गृहस्थ का वस्त्र) धारण न करे | विद्वान्‌ मुनि ऐसा 
करना कर्मबन्धजनक जानकर उसका परित्याग करे । 

४५७. साधु खाठ पर और पलंग पर न बैठे, न ही सोए। गृहस्थ के घर के भीतर या दो घरों के 
बीच (छोटी संकरी गली) में न बैठ, गृहस्थ के घर के समाचार, कुशल-क्षेम आदि न॒ पूछे अथवा अपने 
अंगों को (शोभा की दृष्टि से) न पोंछे तथा अपनी पूर्वकामक्रीड़ा का स्मरण न करे। विद्वान्‌ साधु इन्हें 
श्रमणधर्ंभंगकारक समझकर इनका परित्याग करे । 

४५८. यश, कीर्ति, इलोक 'प्रशंसा) तथा जो वन्दना और पूजा-प्रतिष्ठा है, तथा समग्रलोक में जो 
काम-भोग हैं, इन्हें विद्वान्‌ मुनि सयम के अपकारी समझकर इनका त्याग करे। 

४५९. इस जगत में जिस (अन्न, जल आदि पदार्थ) से साधु के सयम का निर्वाह हो सके बसा ही 
आहार-पानी ग्रहण करे। वह आहार-पानी असंयमी को न देना अनर्थकर (असंयमवर्द्ध क) जानकर तत्त्वज्ञ 
मुनि नहीं देवे । (संयम दूषित या नष्ट हो जाए) उस प्रकार का अन्न जल अन्य साधकों को न दे। उसे 
संयम-विघातक जानकर साधु उसका त्याग करे। 

४६०. अनन्तज्ञानी, अनन्तदर्शी, निग्न॑न्‍्थ महामुनि श्रमण भगवान्‌ महावीर ने इसप्रकार चारित्र- 
धर्म और श्र तधर्म का उपदेश दिया हैं । 

विवेचन--उत्तरगृणगत-दोषत्याग का उपदेश--सूत्रगाथा ४४७ से लेकर ४६० तक श्रमण भगवान्‌ 
महावीर द्वारा प्रदत्त श्रमणों के चारित्र धर्म को दूषित करने वाले उत्तरगुणगत-दोषों के त्याग का उपदेश 
है। इन सभी गाथाओं के अत्तिम चरण में 'तं बिज्जं परिजाणिया' कहकर शास्त्रकार ने उनके त्याग का 
उपदेश दिया है । उसका आशय व्यक्त करते हुए वृत्तिकार कहते हैं- उस अनाचरणीय सयमदूषक कृत्य 

को ज्ञपरिज्ञा से कर्मबन्ध का एवं संसार-परिभ्रमण का कारण जानकर विद्वान साधक प्र॒त्याख्यान परिज्ञा 


से उसका त्याग करे । इनमें. से साधु के लिए अधिकांश अनाचारों (अनाचीणों) का वर्णन है जिनका 
दशवैकालिक एवं आचाराँग आदि शास्त्रों में यत्र तत्न उल्लेख हुआ है ।* 





७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक तवृत्ति पन्नांक १७६ से १८२ तक का सारांश 
(ख) तुलना--(अ) दशर्वैकालिक अ०३ गाथा ६, २, ३, ४, ५ 
(आ) दशवै० अ०६, गा० ४६ से ६७ तक 
(ग) णी धोएज्जा, णो रएज्जा, णो धोतरत्ताईं व॒त्थाईं धारेज्जा"*१ 


--+आचा रांग प्र० शु० विवेचन आअ0० ८, उ0०् सू० २ १४ पृ० २६ १ 
(घ) णो दंतपक्खालणेणं दंते पक्खालेज्जा, णो अंजणं णो व्णं**-] 


> ४827 दि “ऊशे० क० द्वितीय श्रुत० सून ६८१ 
करिए- _ ; “**'सेय्यथिदं -आसं ल्लंक दे हि | ५ 

(ग) तुलना कीरए-- सय्याथद के सेय्यथिदं -आसं पल्‍लक”'''मालागंधविलेपन ""* 'चित्रुपाहन अञ्जनं "*** 
वाल-विजनि' न मंडनविभूसनट्ठानानुयोगा पटिविरतो-+*+***- 


“--सुत्तपिटक दीघनिकाय ब्रह्मजालसुत्त पृ० ८६ 


लत 


३६ सुत्रकृताग--नवम अध्ययन--धर्म 
१.ठिन शब्दों फी व्याख्या--घृणाउडदाणाइं--कर्मो को ग्रहण करने के कारण अथवा कर्मों को जन्म देने 
वाले । आसूर्णि--वृत्ति और चूणि में इसकी दो व्याख्याएँ मिलती हैं--(१) जिस घृतपान आदि पौष्टिक 
या शक्ति वद्धक आहारविशेष से या भस्म पारा आदि रसायन विशेष के सेवन से शरीर हृष्टपुष्ट होता 
हो, (२) ब्वान-सी तुच्छ प्रकृति का साधक जरा-सी आत्म-इलाघा या प्रशंसा से फूल (सृज) जाता हो, 
गर्वस्फीत हो जाता हो। कयकिरिओ- (आरम्भजनित) ग्रहनिर्माणदि बहुत सुन्दर किया है अथवा 
असंयतों के साथ विवाह-सगाई कामभोग आदि वासना एवं मोह में वृद्धि करने वाली बातें करना या 
इस प्रकार के असंयम कार्य की प्रशंसा करना। पस्तिणायत्णाणि--दो व्याख्याएंँ--(१) ज्योतिषसम्बन्धी 
प्रश्नादि के उत्तर: आयतन-प्रकट करना-बताना । (२) संसारी लोगों के परस्पर व्यवहार, मिथ्याशास्त्र 
अथवा प्रश्न के सम्बन्ध में यथार्थ बातें बताकर निर्णय देना । सागारियपिड- तीन अर्थः-सागारिक-- 
शय्यातर का पिण्ड (आहार) अथवा (२) सागारिक पिण्ड यानी सूतकग्रहपिण्ड या (३) निन्‍्य--जुगुप्सित 
दुराचारी का पिण्ड | भद्ठापदं न सिवखेज्जा-- तीन व्याख्याएँ--(१) जिस पद-शास्त्र से घन, धान्य, सोना 
आदि प्राप्त किया जा सके, ऐसे शास्त्र का अध्ययन न करे, (२) यूतक्रीड़ा विशेष न सीखे, (३) अथ॑ यानी 
धर्म या मोक्ष में आपदकर--प्राणिहिसा की शिक्षा देने वाला शास्त्र न सीखे, न ही दूसरों को सिखाए 
और न पूर्वशिक्षित ऐसे शास्त्र की आवृत्ति या अभ्यास करे | बेधादोयं--तीन अर्थ-(१) वेध का अर्थ है 
सद्धम के अनुकूलत्व और अतीत का अर्थ है-उससे रहित यानी सद्धर्मविरुद्ध, (२) अधर्मप्रधाव, (३) 
वेध का अर्थ वस्त्रवेध-जुए, सट्टं, अंक आदि जैसे (किसी द्यूत विशेष से सम्बन्धित बातें न बताएं। 
वियडेण वा वि साहददु--विकट--विगतजीव--प्रासुक जल से, बीज या हरियाली (हरी वनस्पति) को 
हटाकर । 


“परमतते अन्न पाणं चल्‍ूपर [गृहस्थ] के पात्र में अन्नपानी का सेवन न करे । स्थविरकल्पी साधु 
के लिए गृहस्थ का पात्र परपात्र है, उसमें आहार करने या पेय पदार्थ पीने से पहले या पीछे गृहरथ द्वारा 
उसे सचित्त जल से धोये जाने कदाचित्‌ चुराये जाने या गिरकर टूट जाने की आशंका रहती हैं । 
इसलिए यह साध्वाचार-विरुद्ध है अप साधु के लिए हाथ की अंजलि में खाना-पीना भी पर- 
पात्र में खाना-पीना है, वह भी निर्षिड्ध है, क्योंकि स्थविरकल्पी साधु-साध्वियों की अंजलि छिद्रयुक्त होती 
है, उसमें आहार-पानी आदि नीचे गिर जाने से अयत्ना होने की सम्भावना हैं) जिनकल्पी के लिए हाथ 
की अंजलि-स्वपात्र है, लकड़ी आदि के पात्र या गृहस्थ के पात्र में खाना-पीना परपात्र भोजन करना है। 
इसी तरह परवत्थमचेलो वि/>-स्थविरकल्पी साधु के लिए गृहस्थ के वस्त्र परवस्त्र हैं- और जिनकल्‍पी के 
लिए दिशाएँ ही वस्त्र हैं, इसलिए सूत आदि से बने सभीः वस्त्र परवस्त्र हैं। प्रवस्त्र का उपयोग करने 
में त्रे ही पूर्वोक्त खतरे हैं। आसंदी पलियंके बः-आसंदी--वर्तेमान थुग में आरामकुर्सी या स््रिगदार 
कुर्सी अथवा लचीली छोटी खाट तथा नीवार वाला स्प्रिगदार लचीला पलंग | इन पर सोने बैठने या 
लेंटने से कामोत्तेजना होने की तथा छिद्रों में बैठे हुए जीवों की विराधना होने की आशंका है। इसलिए 
इनका उपयोग वर्जित किया गया है | निसिज्जं च गिहंतरे>-गृहान्तराल में बैठना ब्रह्मचथ-विराधना की 
आशंका या लोकशंका अथवा अश्योभा की दृष्टि से निषिद्ध किया है।। संपुच्छणं--दो अर्थ मूलार्थ में दिये 
जा चुके हैं। इस तरह के सांसारिक पूछ-ताछ से अपना स्वाध्याय, ध्याव-साधना का अमूल्य समय व्यय 
में नष्ट होता है । 


गाथा ४६१ से ४६३ ३६७ 


जे णेहूँ निव्वहे--तीन अर्थ-[१] द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव की अपेक्षा से जिस शुद्ध 
अन्न-जल से, अथवा दुशिक्ष, रोग, आतंक आदि कारणों से किचित्‌ अशुद्ध अन्न-जल से इस लोक में इस 
संयमयात्रादि का निर्वाह हो, अथवा [२] वैसा ही अन्न-जल संयम का निर्वाह कर। के लिए दूसरों को दे। 
[३] जिस का के करते से अर्थात्‌ असंयमी गृहस्थ आदि को आहार देने से साधु का संयम दूषित हो, 
बैसा कार्य साधु न करे ।* | 


स्तवाध्वुध्यर्सा व्के भ्याष्नाल्िल्रेक्लसूस्व-- 


४६१. भासमाणों न भासेज्जा, णेय वंफेज्ज मस्सयं । 
मातिद्ठाणं विवज्जेज्जा, अगुवियि वियागरे | २५॥ 


४६२. तत्यिमा ततिया भासा, ज॑ वरदित्ताइ्णुतप्पती । 
जं छतन्न' तं न वत्तव्बं, एसा आणा मियंठिया ॥ २६ |! 


४६३ होलावायं सहीवायं, गोतावायं च नो वदे । 
तुम तुम॑ ति अमणुष्णं, सब्दसों तं ण वत्तएु ॥ २७॥ 


४६१. किसी बोलते हुए के बीच में न बोले । (अथवा भाषा समिति से युक्त) साधु (धर्मोपदेश या 
धम सम्बन्धी) भाषण करता हुआ भी भाषण न करने वाले (मौनी) के समान है) साधु मर्मस्पर्शी भाषा 
न्त बोले; वह मातुस्थान-माया (कपट) प्रधान वचन का त्याग करे | (जो कुछ भी बोले, पहले उस सम्बन्ध 
में) सोच-विचार कर बोले । 

४६२. चार प्रकार की भाषाओं में जो तृतीय भाषा (सत्या-मृषा) है, उसे साधु न बोले, तथा जिसे 
बोलने के बाद पद्चात्ताप करना पड़े, ऐसी भाषा भी न बोले। जिस बात को सब लोग छिपाते (गुप्त 
रखते) हैं अथवा जो क्षण (हिंसा) प्रधान भाषा हो वह भी नहीं बोलती चाहिए। यह निग्न॑त्थ (भगवान 
भहावी र) की आज्ञा है । 

४६३. साधु निष्ठुर या नीच सम्बोधन से किसी को पुकारकर (होलावाद) न करे। सखी मित्र 
आदि कह कर सम्बोधित करके (सखिवाद) न करे तथा गोत्र का नाम लेकर (चाटुकारिता की दृष्टि से) 
किसी को पुकार कर (गोत्रवाद) न बोले। रे, तू, इत्यादि तुच्छ शब्दों से किसी को सम्बोधित न करे, 
तथा जो अपध्रिय-अमनोज्ञ वचन हो, उन्हें साधु सबेथा (बिलकुल) न कहे अथवा वैसा दुव्येहार (वर्तंन) 
साधु स्वंथा न करे । । 

विवेचन--भाषा विचेक सूत्--प्रस्तुत तीन सूत्र गाथाओं (सूत्र० गा० ४६१ से ४६३) में यह विवेक 
बताया गया है कि साधु को कैसी भाषा बोलनी चाहिए, कैसी नहीं ? भासमाणो म भासेज्जा-वत्तिकार ने 
इसके दो अर्थ प्रस्तुत किये हैं-- (१) दीक्षा ज्येष्ठ (रत्वाधिक) साधु किसी से बात कर रहा हो, उस समय 

अपना पाण्टित्य प्रदर्शन करने या बड़े की लघुता प्रकट करने की दृष्टि से बीच में न बोले, क्योंकि ऐसा 


८ (क) सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्नांक १७६ से १८१ तक (ख) सूयग़डंग चूणि (मू० पा० टि०) पृ० ८०, ८१, ८२ 


३६८ पुत्रकृतांग--नघम अध्ययत--धर्म 


करने से बड़ों की आशातना और अपने अभिमान की अभिव्यक्ति होती है। अथवा (२) जो साधु वचन- 
विभाग को जानने में निषुण है, जो वाणी के बहुत से प्रकारों को जानता है, वह दिनभर बोलता हुआ न 
बोलने वाले (वचनगुप्ति युक्त-मौनी) के समान है, क्योंकि वह भाषा-समिति का ध्यान रखकर वोलता है, 
वह धर्मोपदेश, धर्मं-पथ प्रेरणा, धर्म में स्थिरता के लिए मार्म-दर्शन देते समय पूर्ण सतके होकर वाणी- 
प्रयोग करता है ।* 

णेव वंफेज्ज मम्मयं- दो अर्थ - (१) बोला हुआ वचन चाहे सत्य हो या असत्य, किन्तु यदि वह किसी 
के मन में चुभने या पीड़ा पहुंचाने वाला हो तो उसे न बोले, अथवा (२) यह मेरा है, ऐसा सोचकर 
किसी के प्रति पक्षपात युक्त (मामक) वचन न कहे। 

मातिट्वा्ं विवज्जेज्जा- दो अथ-(१) कपट प्रधान (संदिग्ध, छलयुक्त, दर यर्थक) वचन का त्याग 
करे, अथवा (२) दूसरों को ठगने या धोखा देने के-लिए साधु मायाचार या दम्भ न करे ।** 

निर्भर स्थ-आज्ञा से सम्मत एवं असम्मत भाषा-- दशवेकालिक, आचारांग आदि शास्त्रों में चार प्रकार 
की भाषा बताई है-(१) सत्या, (२) असत्या, (३) सत्या-मृषा और (४) असत्या-मृषा । इन चारों में से 
असत्या भाषा तो वर्जनीय है ही, तीसरी भाषा--सत्यामृषा (कुछ झूठी, कुछ सच्ची भाषा) भी वर्जित 
है। जैसे किसी साधक ने अनुमान से ही निश्चित रूप से कह विया-- इस गाँव में बीस बच्चों का जन्म 
या मरण हुआ है।' ऐसा कहने में संख्या में व्यूनाधिक होने से यह वचन सत्य और मिथ्या दोनों से 
मिश्रित है। असत्यामृषा (व्यवहार) भाषा भी भाषासमिति युक्त बोलने का विधान है। इन तीनों 
भाषाओं के अतिरिक्त प्रथम भाषा सर्वथा सत्य होते हुए भी निम्नोक्त कारणों से साधु के लिए निषिद्ध 
बताई गई है-- 

(११) जिस वचन को कहने से किसी को दुःख, पीड़ा, उद्वेग, भय, चिन्ता, आघात, मर्मान्तिक 
वेदना, अपमानदंश, मानसिक क्लेश पैदा हो । ह 

(२) जो कर्कश, कठोर, वध-प्रे रक, छेंदन-भेदन कारक, अमनोज्ञ एवं ताड़न-तर्ज॑नकारक हो, 
अर्थात्‌ हिंसा-प्रधान हो । 

(३) जो भाषा मोह-ममत्वजनक हो, जिस भाषा में स्वत्व मोह के कारण पक्षपात हो । 

(४) जो भाषा वाहर से सत्य प्रतीत हो, परन्तु भीतर से दम्भ या छल-कपट से भरी हो । 

(५) जो भाषा हिंसादि किसी पाप में श्रोता को प्रेरित करती (सावद्य) हो, जैसे--“इसे मारो- 
पीटो,” “चोरी करो”, आदि वचन । 


६. “वयणविहत्तीकुसलोवगयं बहुविह वियाणंतो। 
दिवस पि भासमाणों साहू वयमगुत्तयं पत्तो ॥ 
१०. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १८२-१८२३ 
(ख) तुलना करें--(अ) देशवकालिक अ०७ गा०६ से २० तक 
(आ) आचारांग विवेचन द्वि ० श्रु० सू० ५२४ से ५२८ तक पृ० २१७ 


गाथा ४६४ से ४७२ ३९६ 


(६) जो भाषा सत्य होते हुए भी किसी को अपमानित, तिरस्कृत या बदनाम करने अथवा नीचा 


दिखाने, उपहास करने या अपना अहुंकार प्रदर्शित करने की दृष्टि से बोली जाए । या जो ऐ नीच, रे 
दुष्ट, तू चोर है, काना है, पापी है ! आदि तुच्छ वचन रूप हो । 


(७) जिस भाषा की तह में चाटुकारिता, दीनता या स्व-हीनता भरी हो । 


(८) जो भाषा सत्य होते हुए भी भन में सन्देहास्पद हो, हृयर्थक हो, निश्चयकारी हो, या जो 
भाषा सहसा अविचारपूर्वक बोली गई हो । 


(९) जिस भाषा के बोलने से बाद में पश्चात्ताप हो अथवा बोलने के पश्चात्‌ उसके फलस्वरूप 
जन्म-जन्मान्तर तक संताप (पीड़ा) पाना पड़े । 


(१०) जिस वात को सभ्य लोग प्रयत्नपू्वेक छिपाते हैं, उसे प्रकट करने वाली, या किसी की गुप्त 
बात प्रकट करने वाली हो, इस प्रकार की सब भाषा निषिद्ध है ।!! 


त्तोच्कोच्लर ध्यस्न स्क्े वककल्लिप्तय्प आ्वाच्याइच्यूव्य- 


४६४. अकुसोले सया भिक्‍खु, णो य संसग्गियं भए । 
सुहरूवा तत्थुवस्सर्गा पडिबुज्ञेज्ज ते विद ॥| २८ ॥। 
४६५. णण्णत्थ अंतराएणं, परगेहे ण णिसीयए १ 
गामकुमारियं किड्ड, नातिवेलं हसे सुणी ।। २६ ॥ 
४६६. अणुस्सुओ उरालेसु, जयमाणो परिव्वए। 
चरियाए अप्पमत्तो, पुदठों तत्थ5हियासते ॥ २० ॥ 
४६७. हम्ममाणो न कुप्पेज्जा, चुच्चमाणों न संजले । 
सुम्णो अहियासेज्जा, ण य कोलाहल॑ करे ॥। ३१॥ 
४६८- लड़े कासे ण पत्थेज्जा, विवेगे एसमाहिए। 
आरियाइं सिक्खेज्जा, बुद्धाणं अंतिए सया ॥ ३२ ॥ 





११ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १८६२-१८३ का तात्पर्य 
(ख) चार प्रकार की भाषा के लिए देखें--दशवैकालिक अ०७ गा०१ से ४ तक 
तथा आचारांग द्वि ० श्ु० विवेचन सू० ५२४ पृ० २१७ 
गि) 'ुव्व॑ बृद्धीए पेहित्ता पच्छा वक्‍कमुदाहरे । 


अचद्खओ ब नेतार वद्धिमन्नइ मर हे 
बुओ व नेतारं वृद्धिमन्नइ ते गिरा ॥ ऊझादेशवै० नियुक्ति गा० २६३ 


कक सुत्नकृतांग-- नवम अध्ययन -- घ्म 


४६६. सुस्सुसमाणो उवासेज्जा, सुप्पण्णं सुतवस्सियं । 
बीरा जे अत्तपण्णेसी, घितिमंता जितिदिया ।। ३३ ॥। 


४७०. गिहे दोवमपस्संता, पुरिसादाणिया नरा । 
ते वीरा बंधणुम्सुक्का, नावकंखंति जोबितं ॥ ३४ ॥। 


४७१. अगिद्ध सदद-फासेसु, आरंभेसु अणिस्सिते । | 
सच्वेतं समयातीतं, जमेत॑ लबितं बहुं॥ ३५ ।॥। 


४७२. अतिमाणं च माय च, त॑ परिण्णाय पंडिते । 
गारवाणि य सब्वाणि, निव्वाणं संधए मुणि ॥ ३६ ॥ त्ति बेमि । 
॥ धम्सोी नव अज्ञयणं सम्मत्तं ३ 
४६४. साधु सदेव अकुशील वनकर रहे, तथा कुशीलजनों या दुराचारियों के साथ संसग न रखे, 
क्ये।कि उसमें (कुशीलों की संगति में। भी सुखरूप (अनुकूल) उपसर्ग रहते हैं, अतः विद्वान साधक इस 
तथ्य को भलीभाँति जाने तथा उनसे सावधान (प्रतिबुद्ध-जाभृत) रहे । 


४६५. किसी (रोग, अशवित, आतंक आदि) अन्तराय के बिना साधु यूूहस्थ के घर में न बैठे । 
22 क्रीड़ा (ग्राम के लड़के-लड़कियों का खेल) न खेले, एवं मर्यादा का उल्लंघन करके 
न हंसे। 

४६६. मनोहर (उदार) शब्दादि विषयों में साधु अनुत्सुक रहे (किसी प्रकार की उत्कण्ठा न रखे । 
यदि शब्दादि विषय अनायास ही सामने आ जाएँ तो यतनापूर्वक आगे वढ़ जाए या संयम में यत्लपूर्वक 
गमन करे, भिक्षाटन आदि साधुचर्या में प्रमाद न करे, तथा परीषहों और उपसर्गों से पीड़ित (स्पृष्ट) 
होने पर उन्हें (समभावपूर्वक) सहन करे । * 


४६७. लाठी, डंडे आदि से मारा-पीटा जाने पर साधु (मारने वाले पर) कुपित न हो, किसी के 
द्वारा गाली आदि अपशब्द कहे जाने पर क्रोध व करे, जले-कुढ़े नहीं; किन्तु प्रसत्र मन से उन्हें (चुपचाप) 
सहन करे, किसी प्रकार का कोलाहल न करे। 

४६८- साधु (अनायास) प्राप्त होने वाले काम-भोगों की अभिलाषा न करे, ऐसा करने पर (ही उसे 
निर्मेल) विवेक उत्पन्न हो गया, यों कहा जाता है। (इसके लिए) साधु आचार्यों या ज्ञानियों (बुद्धजनों) 
के सदा निकट (अन्तेवासी) रहकर आरयों के धर्म या कर्तव्य अथवा मुमुक्षओं द्वारा आचर्य (आचरणीय) 
ज्ञान-दरशंन-चा रित्ररूप धर्म सदा सीखे, (उसका अभ्यास करे) । है 


४६६. स्व पर-समय (स्व-पर धर्म सिद्धान्तों) के ज्ञाता एवं उत्तम तपस्वी गुरु की सेवा-शुश्रूषा करता 
हुआ साधु उनकी उपासना करे। जो साधु कर्मों को विदारण करने में समर्थ वीर हैं, आप्त (वीतराग) 
पुरुष की केवल ज्ञानरूप प्रज्ञाया आत्मप्रज्ञा का अन्‍्वेषण करते हैं, धृतिमान्‌ हैं और जितेन्द्रिय हैं, वे 
ही ऐसा आचरण करते हैं । ह 


गाया ४६४ से ४७२ ३७१ 


४७०. गृहवास में श्र्‌ तज्ञानहूपी दीप का या सर्वज्ञोक्त चारित्ररूपी द्वीप का लाभ न देख जो 
मनुष्य प्रव्नज्या धारण करके मुमुश्षुपुरुषों द्वारा सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र रूप मोक्ष के योग्य [पुरुषदानीय] 


बन जाते हैं; वे वीर कमंबन्धनों से विमुक्त हो जाते हैं। फिर वे असंयमी जीवन की आकांक्षा नही 
करते । 


४७१. साध मनोज्ञ शब्द (रूप, रस, गन्ध) एवं स्पर्श में आसक्त (मुद्ध) न हो, सावद्य आरम्भ- 
जनित कार्यों से अनिश्चित (असम्बद्ध) रहे । इस अध्ययन के प्रारम्भ से लेकर यहाँ तक जो बहुत सी 
बातें निषिद्ध रूप से कही गई हैं, वे सब जिनागम (सिद्धान्त) से विरुद्ध (समयातीत) हैं, अथवा जो बातें 
विधान रूप से कही गई हैं, वे सब कुती थिकों के सिद्धान्तों से विरुद्ध, लोकोत्तर उत्तम धर्मेरूप हैं। 


४७२. पण्डित मुनि अतिमान और माया, तथा ऋद्धि-रस-सातारूप सभी गौरवों को (संसार- 
कारण) जानकर उनका परित्याग करे और स्वयं को (समस्त कम्मंक्षय रूप) निर्वाह की साधना से जोड़े 
या निर्वाण को ही पाने की अभिलाषा रखे । 


“ऐसा मैं कहता हूँ । 


विवेचन -- लोकोत्तर (अमण) धर्म के कतिपय आचारसूत्र--सूत्रगाथा ४६४ से ४७२ तक नौ गाथाओं 
द्वारा मुनिधर्म के कुछ विशिष्ट आचारसृत्रों का उल्लेख किया है- (१) साधु न तो स्वयं कुशील बने और 
न ही कुशीलजनों से सम्पर्क रखे, (२) कुशीलजतनसंसर्ग से होने वाले अनुकूल उपसर्गों से सावधान रहे, (३) 
अकारण गृहस्थ के घर में न बैठे, (४) बच्चों के खेल में भाग न ले, (५) मर्यादा का अतिक्रमण करके 
त हंसे, (७) मनोज्ञ शब्दादि विषयों में कोई उत्कण्ठा न रखे, अनायास प्राप्त हों तो भी यतनापूर्वक आगे 
बढ़ जाए, उन पर संयम रखे, (८) साधुचर्या में अप्रमत्त रहे, (६) परीषहोपसर्गों से पीड़ित होने पर 
उन्हें समभाव से सहे, (१०) प्रहार करने वाले पर क््द्ध न हो, व ही उसे अपशब्द कहे, न ही मन में 
कुढ़े, वल्कि प्रसत्न मन से चुपचाप सहन करे, (११) उपलब्ध हो सकने वाले काम-भोगों की लालसा न 
करे, (१२) आचार्यादि के चरणों में रहकर सदा आये धरम सीखे,-विवेकसम्पन्न बने, (१३) स्व-परसिद्धान्तों 
के सुज्ञाता उत्तम तपस्वी गुरुजनों की सेवा-शुश्रू घा एवं उपासना करे, (१४) कर्मक्षय करने में वीर बने, 
(१५) आप्त पुरुषों की केवलज्ञानरूप प्रज्ञा का या आत्मप्रज्ञा का अन्वेषक बने, (१६) धृतिमान्‌ हो, (१७) 
जितेन्द्रिय हो, (१८) गृहवास में उत्कृष्ट ज्ञान-दर्शन-चारित्र का लाभ न देखकर मुनि धर्म में दीक्षित 
साधु असंयमी जीवन की आकांक्षा न करे बल्कि वीरतापूर्वक कमंबन्धनों से मुक्त बने, (१६) मनोज्ञ 
शब्दादि में आसक्त न हो, (२०) सावद्य आरम्भजनित कार्यों से असम्बद्ध रहे (२१) सिद्धान्तविरुद्ध सब 
आचरणों से दूर रहे, (२२) मान, माया, एवं सर्व प्रकार के गौरव को संसार का कारण जानकर परि- 
त्याग करे, ओर (२३) निर्वाण रूप लक्ष्य का सन्धान करे । 


ये ही वे मौलिक आचार सूत्र हैं, जिन पर चलकर मुनि अपने श्रमण धमम को उज्ज्वल एवं 
परिष्कृत बनाता है ।** 


१२ सूत्रकतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १८३, १८४ का सारांश 


रे७२ सुत्रक्षतांग---नवम अध्ययन-- धर्म 


कुशीलों क्षी संगत्ति से सुश्रभोगेष्छारूप उपप्रग--कुशोल व्यक्ति अपनी संगति में आते वाले सुविहित 
साधक को वहकाते हैं--“अजी ! आप शरीर को साफ और सशक्त रखिये। शरीर सुहढ़ होगा तभी 
आप धर्मपालन कर सकेंगे । शरीर साफ रखने से मत भी साफ रहेगा। शरीर को बलवान्‌ बनाने हेंतु 
आधाकर्मी, औद शिक पौष्टिक आहार मिलता हो तो लेने में क्या आपत्ति है ? पैरों की रक्षा के लिए 
जूते पहन लेने या वर्षा गर्मी से सुरक्षा के लिए छाता लगा लेने में कौन-सा पाप है ? शरीररक्षा करता 
तो पहुला धर्म है । अतः निरर्थक कष्टों से बचाकर धर्माधाररूप शरीर को रक्षा करनी चाहिए | 


कभी-कभी वे आकर्षक युक्तियों से सुसाधक को प्रभावित कर देते हैं-“आजकल तो पंचम काल 
है, हीनसंहनन है, इतनी कठोर क्रिया करने और इतने कठोर परीषहों और उपसर्गों को सहने की शक्ति 
कहाँ है ? अत: समयानुसार अपनी आचारसंहिता बना लेनी चाहिए आदि आदि |” 


अल्प पराक्रमी साधक कुशीलों के आकर्षक वचनों से प्रभावित हो, धीरे-धीरे उनके समान ही 
सुकुमार सुखशील बन जाते हैं । इसी लिए इन उपसर्गों को सुखरूप कहा है। ये उपसर्ग पहले तो बहुत 
सुखद, सुहावने और मोहक लगते हैं, परन्तु बाद में ये संयम की जड़ों को खोखली कर देते हैं। साधु को 
ये उपसग पराश्चित, इन्द्रियविषयों का दास और असंयमनिष्ठ बना देते हैं |! 


अकारण गृहस्थ के घर में बेठने से हानि--अका रण ग्रहस्थ के घर पर बैठने से किसी को साधु के चारित्र 
में शंका हो सकती है, किसी अन्य सम्प्रदाय का साथुद्ध पो व्यक्ति साधु पर मिथ्या दोषारोपण भी कर 
सकता है । दशवैकालिक सूत्र में तीन कारणों से गृहस्थ के घर पर बैठना कल्पनीय बताया है--(१) 
वृद्धावस्था के कारण अशक्त हो, (२) कोई रोग ग्रस्त हो या अचानक कोई चक्कर आदि रोग खड़ा हो 
जाए (३) या दीर्घतपस्वी हो ।** ह 


पर्यादातिक्रास्त हास्य : कर्मबन्ध का कारण--कभी-कभी हंसी-मजाक या हँसना कलह का कारण बच ह 
जाता है। इसी लिए आगम में हास्य और कुतूहुल को कर्मों के बन्ध का कारण बताया है। उत्तराध्ययन 
एवं भगवती सूत्र में भी हास्य और क्रीड़ा को साधु के लिए वर्जित तथा कर्म बन्धकारक' बताया है ।** 


...“पसद्धे कामे ण पत्थेज्जा--इस पंक्ति के दो अर्थ फलित होते हैं--(१) दीधैकालीत साधना के 
फलस्वरूप उपलब्ध काम-भोगों-सुख-साधनों का प्रयोग या उपयोग करने को अभिलाषा न करे, (२) 


१३ सूत्रकृतांग शी० वृत्ति प० १८३ 
१४ (क) सूत्र कृतांग शी० ब्‌त्ति पत्रांक पृदरे 
(ख) देशवैकालिक उ० ६ गा० ५७ से ६० तक 
१५ (क) खूत्रकतांग शी० वृत्ति पत्नांक पृ८रे 
(ख) हास॑ कीड च वज्जए*--उत्तरा अ० १ | गा० ६ 
(ग) जीवेणं भंते ! हसमाणे वा उस्सूयुमाणे वा कइ कम्प्पशडीयो बंद्इ ? 
भोयमा ! सत्तविहृबंधए वा अद्ठविह॒बंधए वा. -- भगवती शतक ५ । सूत्र ७१ ( अंग सुत्ताणि) 


गांधा ४६४ से ४७२ ३७३ 
अनायास प्राप्त लव्धियों या सिद्धियों से भी लाभ उठाने की मत में इच्छा न करे। प्राप्त शक्तियों या 
उपलब्धियों को वजञ्रस्वामीवत्‌ विवेकपूर्वक पचाए ।' 


गुरु की शुधूघा और उपासना में अन्तर-यह है कि शुश्न, घा-गुर के आदेश-निर्देशों को सुनने की 
इच्छा है, उसका फलितार्थ है--गरुरु की सेवा-वैयावृत्य करके उनके मन को प्रसन्न करना, उनके आदेशों का 
पालन करना, जबकि उपासना गुरुचरणों में वंठकर ज्ञान-दशेन-चा रित्र की आराधना करना है, गुरु के 
शरीर की नहीं, गुणों की उपासना करना ही वास्तविक उपासना है । जैसे कि कहा है-- “गुरु की उपासना 
करने से साधक ज्ञान का भाजन बनता है, ज्ञान-दशंन-चारित्र में स्थिरतर हो जाता है। वे धन्य हैं जो 
जीवनपर्यन्त गुरुकुलवास नहीं छोड़ते |” 


0 धर्म: तवस अध्ययन समाप्त ॥॥ 


[][][] 


१६ सूत्र कृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १८४ 
१७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति० १८ 
(ख) “ताणस्स होइ भागी, थिरयरओ दंसणे चरित्तेय | 


हल तक जज अन्त । -सुं० कु० शी० वृत्ति पत्रांक १८५ में उद्धृत . 


[ 


समाधि-दशम अध्ययन 
प्राथमिक 


सूत्रकृतांग सूत्र (प्र० श्ु०) के दसवें अध्ययन का गुणनिष्पन्न नाम 'समाधि' है । 

समाधि शब्द चित्त की स्वस्थता, सात्त्विक सुखशान्ति, सन्तुष्टि, मनोदुःख का अभाव, आनन्द, 
प्रमोद, शुभध्यान, चित्त की एकाग्रतारूप ध्यानावस्था, समता, रागादि से निवृत्ति, आत्म- 
प्रसन्नता आदि अर्थों में प्रयुक्त होता है ।* 


नियु क्तिकार ने नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव रूप से ६ प्रकार से समाधि का 
निक्षेप किया है । नाम समाधि और स्थापना समाधि सुगम है। द्रव्ययमाधि मुख्यतया चार 
प्रकार से होती है--(१) जिस द्रव्य के खाने-पीने से शान्ति प्राप्त हो, (२) मनोज्ञ शब्दादि विषयों 
की प्राप्ति होने पर श्रोत्रादि इन्द्रियों की तुष्टि हो, (३) परस्पर विरोधी दो या अनेक द्वव्यों के 
मिलाने से स्वाद की वृद्धि (पुष्टि) होती हो अथवा (४) तराजू पर जिस वस्तु को चढ़ाने से दोनों 
पलड़े समान हो क्षेत्रसमाधि वह है--जिस क्षेत्र में रहने से शान्ति-समाधि प्राप्त हो, काल- 
समाधि का अर्थ है-जिस ऋतु, मास या काल में शान्ति प्राप्त हो । भावसमाधि का अर्थ है-- 
चित्त की स्वस्थता, शान्ति, एकाग्रता, समता, संतुष्टि, प्रसन्नता आदि या जिन ज्ञानादि गुणों 
द्वारा समाधि लाभ हो ।* 


प्रस्तुत अध्ययन में भावसमाधि (आत्मप्रसन्नता) के सम्बन्ध में प्रकाश डाला गया है, भावसमाधि 
ज्ञान-दशेन-चारित्र-तप रूप है। दशवेकालिक सूत्र में विनयसमाधि, श्रुतसमाधि, तपःसमाधि 
और आचारसमाधि का (प्रत्येक के चार-चार भेद सहित) उल्लेख है, ये भी भावसमाधि के 
अन्तगंत हैं। दशाश्रुतस्कन्ध के अनुसार उक्त बीस असमाधि स्थानों से दूर रहना भी भाव- 
समाधि है। सम्यक्चारित्र में स्थित साधक चारों भावसर्माधियों में आत्मा को स्थापित कर 
लेता है ।* 





१ पाइअ सहमहण्णवों पृ० ८७० 


हे 


डरे 


(क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० १०३ से १०६ तक 

(ख) सूत्र कु० शी० वृत्ति पत्रांक १८६-१८७ 

(क) दशवैकालिक सूत्र अ० ६, उद्दे शक चार में ४ प्रकार की समाधियों का वर्णन । 
(ख) दशाश्रुतस्कन्ध प्रथम दशा में २० प्रकार के समाधि स्थान । --आयारदशा प्र० १ 
(ग) दशाश्षुतस्कन्ध में चित्त समाधि प्राप्त होने के १० स्थान (कारण ) --आयारदशा पृ ०३४ 


प्राथमिक ३७५ 


(0 प्रस्तुत अध्ययन में शास्त्रकार ने श्रमण को चाररिब्रसमाधि के लिए किसी प्रकार का संचय न 
करना, समस्त प्राणियों के साथ आत्मवत्‌ व्यवहार करना, आरम्भादि प्रवृत्तियों में हाथ-पैर 
आदि को संयत रखना, निदान न करना, हिंसा, चौये, अब्नह्मचयं आदि पापों से दूर रहना, 
अप्रतिबद्ध विचरण, आत्मवत्‌ प्रेक्षण, एकत्वभावता, क्रोधादि से विरति, सत्यरति, कामना रहित 
तपश्चरण, तितिक्षा, वाग्गुप्ति, शुद्धलेश्या, स्त्री संभगनिवृत्ति, धर्म रक्षा के विचारपूर्वक पापविरति 
निरपेक्षता, कायदब्युत्सग, जीवन-म्रणाकांक्षा रहित होना आदि समाधि प्राप्ति के उपायों का तथा 
समाधि भंग करने वाला स्त्रीसंसग, परिग्रह-ममत्व, भोगाकांक्षा आदि प्रवृत्तियों से दूर रहने का 
निर्देश किया है। तथा ज्ञान-समाधि एवं दर्शनसमाधि के लिए शंका, कांक्षा आदि से तथा एकान्त 
क्रियावाद एवं एकान्त अक्रियावाद से भी दूर रहना आवश्यक बताया है।* 


[] इस अध्ययन का उद्दे श्य साधक को सभो प्रकार की असमाधियों तथा असमाधि उत्पन्न करने 
वाले कारणों से दूर रखकर चारों प्रकार की भाव समाधि में प्रवृत्त करना है । 


[] चारों प्रकार की भावसमाधि की फलश्रृति वृत्तिकार के शब्दों में-(१) दर्शन-समाधि में स्थित 
साधक का अन्त:करण जिन-प्रवचन में रंगा होने से वह कुबुद्धि या कुदशन-रूपी अन्धड़ से बिच- 
लित नहीं होता, (२) ज्ञान-समाधि द्वारा साधक ज्यों-ज्यों नवीन-नवीच शास्त्रों का अध्ययन 
करता है, त्यों-त्यों अतीव रसप्राप्ति, मोक्ष प्राप्ति की श्रद्धा में वृद्धि एवं आत्म-प्रसञ्नता होती है। 
(३) चारित्रसमाधि में स्थित मुनि विषयसुख निःस्पृह, निष्किचन एवं निरपेक्ष होने से परम 
शान्ति पाता है। (४) तपःसमाधि में स्थित मुनि उत्कट तप करता हुआ भी घबराता नहीं, न ही 
क्षुधा-तृषा आदि परीषहों से उद्विग्न होता है, तथा ध्यानादि आश्यन्तर तप में लीन साधक मुक्ति 
का-सा आनन्द (आत्मसुख) प्राप्त कर लेता है, फिर वह सुख-दुःखादि द्वन्दों से पीड़ित 
नहीं होता ।* 

[] प्रस्तुत अध्ययन उहं शक रहित है और इसमें कुल २४ गाथाएँ हैं । 

[) यह अध्ययन सूत्रगाथा ४७३ से प्रारम्भ होकर ४६९६ में पूर्ण होता है । 


समाही : दम अज्ञयणं 
समाधि : दश्यम अध्ययन 
स्तस्ताध्यिप्राप्ट्ल्व स्वाइ्थु व्छी स्वाध्यस्वा व्केठ स्तर त्छक्तस्त्वथ-- 
४७३ आधघं सइमं अणुवीति धम्मं, अंजू 'सर्माहि तसिणं सुणेह । 
अपडिण्णे भिक्‍थू तु सनाहिपते, अणिव्राणभृते सुपरिज्बंएज्जा।॥ १॥ 
४७४. उड़्ढ॑ अहे य तिरियं दिसापु, वसा य जे थावर जे य पाणा । 
हत्येहि पाएहि य संजमेत्ता, अदिण्णमन्न सु य नो गहेज्जा ॥। २॥ 
४७५. सुअक्लातवस्से वितिग्रिच्छतिण्णे, लाढे चरे आयतुले पयासु । 
आय॑ न कुज्जा इह जीवियट्ठो, चय॑ न कुज्जा सुतवस्सि घिक्खू ॥ ३॥ 
४७६. स॒बव्विदियष्सिनिव्वुडे पयासु, चरे मुणी सब्बतों विप्पपुक्मे । 
परताहि पएणे य युदं दि करें, दुश्केण अट्टे परिपम्चमाणे (! ४ (२ 
४७७. एतेसु बाले य पकुव्बमाणे, आवद्ठती कम्ससु पावएसु । 
अतिवाततो कीौरति पावकम्मं, निउंजमाण उ करेति कम्मे ॥ ५॥ 
४७८. आदीणभोई बि करेति पाव॑, संता तु एगंतसमाहिसाहु । 
बुद्ध समाहीय रते विचेगे, पाणातिपाता विरते ठित्तप्पा ॥ ६ |॥ 
४७४. सब्वं जग तु समयाणुपेही, पियमप्पियं कस्सह नो करेज्जा | 
उट्ठाय दीणे तु पुणो विसण्णे, संपुथर्ण चेव सिलोयकासी ॥| ७ | 
४८०. आहाकर्ड चेव निकोममीणे, चिकामसारी य विसण्णमेसी । 
इत्थीसु सत्ते य पुढो य बाले, परिग्गहं चेव पकुच्चमाणे ॥ ८ | 
४८१. वेराणुगिद्ध णिचयं करेति, इतो चुते से दृहमट्ठद्ुग्गं । 
 तम्हा तु मेधावि ससिक्स धम्मं, चरे सुणी सब्वत्तों विप्पसुकके ।। ६ ।॥। 


गाया ॥ ४७३ से ४८७ ३७७ 


४८२. आय॑ न कुज्जा इह जीवितट्ठी, असज्जमाणो य परिव्वएज्जा । 
णिप्तम्मभासी य विणीय गिड्चि, हिसण्गितं वा ण कहं करेज्जा ॥ १० ॥ 


४८३. आहाकडं वा ण णिकामएज्जा, णिकामयंते य ण संथवेज्जा । 
धुणे उरालं अणुवेहमाणे, चेच्चाण सोयं अणपेक्लभाणे ॥ ११॥ 


४८४. एगत्तमेव अभिपत्थएज्जा, एवं पोक्‍्खों ण मुसं ति पास । 
एसप्पमोकक्‍्खो अमुसे वरे वो अकोहणे सच्चरते तबस्सी ॥ १२ || 


४८५५ इत्यीस या आरत मेहुणा उ, परिग्गहं चेव अकुव्दभाणे ६ 
उच्चावएसु विसएसु ताई, णिस्संसयं भिक्‍खू सम्ताहिपते ॥ १३ ॥ 


४८६ अर्रात रत च अभिभुष भिवष्ू, त्णाइफासं तह सोतफास । 
उण्हं च दंस च हियासएज्जा, सुब्भि च दुब्भि च तितिवखएज्जा ॥ १४ ॥। 


४८७. गुत्तो बईए य समाहिपत्ते, लें समाहद् परिव्वएज्जा । 
गिहू न छाए ण वि छावएज्जा, संसिस्सभाव॑ पजहे पयासु ॥ १५॥ 


४७३. मतिमान्‌ (केवलज्ञानी) भगवान्‌ महावोर ने (केवलज्ञान से) जानकर सरल समाधि (मोक्ष- 
दायक) धर्म कहा है. (हे शिष्यो !) उस धर्म को तुम मुझ से सुनो । जो भिक्षु अप्रतिज्ञ (तप॒ की ऐहिक- 
पारलोकिक फलाकांक्षा से रहित) है, अनिदानभूत (विषयसुख प्राप्तिरृप निदान अथवा कर्मबन्ध के 
आदिकारणों (आश्ववों) या दु:ःखकारणरूप हिसादि निदान या संसार के कारणहूप निदान से रहित है, 


अथवा अतनिदान संसारकारणाभावरूप सम्यज्जञानादि युक्त है, वही समाधिप्राप्त है। ऐसा मुनि शुद्ध 
संयम में पराक्तम करे । 


| डछड॑. ऊंची-नीची और तिरछी दिशाओं में जो त्रस और स्थाबर प्राणी हैं, अपने हाथों और पैरों 
को संयम में रखकर (अथवा उनके हाथ-पैरों को वांधकर) किसी भी प्रकार से पीड़ा नहीं देनी चाहिए, 
(या हिसा नहीं करनी चाहिए), तथा दूसरों के द्वारा न दिये हुए पदार्थ को ग्रहण नहीं करना चाहिए। 


हे ४७१५. श्रुत और चारित्र-धर्म का अच्छी तरह प्रतिपादन करने वाला तथा बीतरागप्ररूपित धर्म 

में विचिकित्सा-शंका से ऊपर उठा हुआ-पारंगत, प्रासुक आहार-पानी तथा एषणीय अन्य उपकरणादि 
से अपना जीवन-यापन करने वाला, उत्तम तपस्वी एवं भिक्षाजीवी साधु पृथ्वीकाय आदि प्राणियों के 
प्रति आत्मतुल्य (होकर) विचरण (-विचार) करे, या व्यवहार करे | इस लोक में चिरकाल तक (संयमी 
जीवन) जीने की इच्छा से आय (धन की आमदत्ती-कमाई या आश्रवों की आय-बृद्धि) न करे, तथा 
भविष्य के लिए (धन-धानन्‍्य आदि का) संचय ने करे । हु | 


४७६. मुनि स्त्रियों से सम्बन्धित पंचेन्द्रिय विषयों से अपनी समस्त इन्द्रियों को रोककर च्द्रि 
वने। तथा वाह्य और आभ्यन्तर सभो संगों (आसक्ति-बन्धनों) से विशेष रूप से मुक्त होकर बा 


रै७८ सृत्रकृतांग--दशम अध्ययन--प्तमाछि 


पथ पर) विचरण करे | एवं यह देखे कि प्राणी इस संसार में दुःख (असातावेदनीयोदयरूप अथवा स्वकृत 
अष्टविधकर्मरूप दुःख) से आत्त (पीड़ित) और सत्र प्रकार से संतप्त हो (अथवा आत्तंध्यान करके मन- 
वचन-काया से संतापानुभव कर रहे हैं । 


४७७. अज्ञानी जीव इन (पूर्वोक्त पृथ्वीकाय आदि) प्राणियों को छेदन-भेदन-उत्पीड़न आदि के 
रूप में कष्ट देकर अत्यन्त पापकर्म करता हुआ (उनके फलस्वरूप) इन्हीं पृथ्वीकायादि योनियों में बार- 
बार जन्म लेता है, और उसी रूप में पीड़ित होता है। प्राणातिपात स्वयं करने से प्राणी ज्ञानावरणीय 
भादि कर्मों का उपाज॑न करता है, तथा दूसरों को प्राणातिपातादि पापकर्मों में प्रेरित करके भी पाप 
(कर्मों का बन्ध) करता है। 


४७८. जो साधक दीनवृत्ति (कंगाल भिखारी की तरह या पिण्डोलक की तरह) से भोजन प्राप्त 
करता है, वह भी पाप करता है।यह जानकर तीथ्थंकरों ने एकान्त (भावरूप ज्ञानादि) समाधि का 
उपदेश दिया है । इसलिए प्रबुद्ध (विचा रशील तत्त्वज्ञ) स्थितात्मा (स्थिर बुद्धि) साधक भावसमाधि और 
विवेक में रत होकर प्राणातिपात ते विरत रहे ।' | 


४७६. साधु समस्त जगत्‌ (प्राणिसमूह) को समभाव से देखे । वह किसी का भी प्रिय (रागभाव 
प्रेरित व्यवहार) या अप्रिय (द्दे पावप्रेरित व्यवहार) न करे । कोई व्यक्ति प्रश्नजित होकर (परीषहों एवं 
उपसर्गों की वाधा आने पर) दीन और फिर विषण्ण हो जाता है, अथवा विषयार्थी होकर पतित हो जाता 
है, कोई अपनी प्रशंसा का अभिलाषी होकर वस्त्रादि से सत्कार (पूजा) चाहता है। 


४८०- जो (व्यक्ति प्रव्नजित होकर) आधाकर्म आदि दोषदूृषित आहार की अत्यन्त लालसा करता 
है, तथा जो वैसे आहार के लिये निमन्त्रण आदिपूर्वक इधर-उधर खूब भटकता है, वह (पाश्वेस्थ आदि 
कुशीलों के) विषण्ण भाव को प्राप्त करना चाहता है। तथा जो स्त्रियों में आसक्त होकर उनके अलग- 
अलग हास्य, विलास, भाषण आदि में अज्ञानी (सद-असद्‌-विवेक रहित) की तरह मोहित हो जाता है, 
वह (स्त्रियों की प्राप्ति के लिए) परिग्रह (धनादि का संग्रह) करता हुआ पापकर्म का संचय करता है। 


४८९: जो व्यक्ति (हिसादि करके) प्राणियों के साथ जन्म-जन्मान्तर तक वैर बाँधता है, वह पाप- 
कर्म का निचय (वृद्धि) करता है। वह यहाँ (इस लोक) से च्युत हो (मर) कर परमाथंतः दुर्गंग नरकादि 
दुःख स्थानों में जन्म लेता है। इसलिए मेधावी (मर्थादावान्‌ विवेकी) मुनि (सम्पूर्णसमाधिगुणसूलक-श्र्‌ त- 
चारित्ररुूंप) धर्म का सम्यक्‌ विचार या स्वीकार करके बाह्याभ्यन्तरसंगों (बन्धनों) से समग्र रूप से 
विमुक्त होकर मोक्ष (संयम) पथ में विचरण करे | 


४८२- साधु इस लोक में चिरकाल तक जीने की इच्छा से आय (द्रव्योपाज॑ंव या कर्मोपाज॑न) न 
करे तथा स्त्री-पुत्र आदि में अनासक्त रहकर संयम में पराक्रम करे । साधु पूर्वापर विचार करके कोई 
बात कहे । (शब्दादि विषयों से) आसक्ति हटा ले तथा हिंसायुक्त कथा (उपदेश) न कहे । 

. ४८३ (समाधिकामी) साधु आधाकर्मी आहार की कामना न करे, और न ही आधाकर्मी आहार 
की कामना करने वाले के साथ परिचय (संसर्ग) करे । (उत्केट तप से कर्मनिरजरा होती है, इस प्रकार 
की) अनुत्रे क्षा करता हुआ साधु औदारिक शरीर को कृश करे (घुने) | शरीर (को पुष्ट या सशक्त 


गाया ४७३ से ४८७ ३७६ 


बनाने) की अपेक्षा न रखदा हुआ साधु (तपस्था से कृश हुए) शरीर का शोक (चिन्ता) छोड़कर संयम में 
पराझम करे । 


४८४. साधु एकत्व भावना का अध्यवसाय करे | ऐसा करने से वह संग से मुक्त होता है, फिर 
उसे कर्मपाश (या संसार वन्धन) नहीं छूते । यह (एकत्वभावनारूप) संगत-मुक्ति मिथ्या नहीं, सत्य है, 
और श्रेष्ठ भी है। जो साधु क्रोध रहित, सत्य में रत एवं तपस्वी है; (वही समाधिभाव को प्राप्त है ।) 


४८५० जो साधक स्त्री विषयक मैथुन से निवृत्त है, जो परिग्रह नहीं करता, एवं नाना प्रकार के 
विषयों में राग-द्े षरहित होकर आत्मरक्षा या प्राणिरक्षा करता है, निःसन्देह वह भिक्षु समाधि प्राप्त है। 


४०५६५ (समाधिकामी) साधु संयम में अरति (खेद) और असंयम में रति (रुचि) को जीतकर 
तृणादि स्पशे, शीतस्पर्श, उष्णस्प्श और दंश-मशक-स्पश (परीषह) को (अक्षुब्ध होकर समभाव से) 
सहन करे, तथा सुगन्ध-दुर्गन्‍्ध (एवं आकोश, वध आदि परीषहों को भी (समभाव से राग-ह ष रहित 
होकर) सहन करे । 


४८७. जो साधु वचन से गुप्त (मौनब्रती या धर्मयुक्त भाषी) रहता है, वह भाव समाधि को प्राप्त 
है (ऐसा समाधिस्थ) सा (अशुद्ध कृष्णादि लेश्याओं को छोड़कर) शुद्ध तेजस भादि लेश्याओं को अ्रहण 
करके संयम पालन में पराक्रम करे तथा स्वयं घर को न छाए, न ही दूसरों से छवाए, (न ही ग्रृहादि को 
संस्कारित करे ।) एवं प्रत्नजित साधु पचन-पाचन आदि युह्‌ कार्यों को लेकर गरृहस्थों से, विशेषतः स्त्रियों 
से मेलजोल (सम्पर्क या मिश्रभाव) न करे । 


विवेचन--सप्नाधि प्राप्त साधु की साधना के घुल भन्‍्त्र-मोक्षदायक समाधि प्राप्त करने की साधना 
के लिए प्रस्तुत १५ सूत्र गाथाओं में से निम्नलिखित मूल मन्त्र फलित होते हैं--(१) समाधि प्राप्ति के 
लिए साधु को अप्रतिज्ञ (इह-परलोक सम्बन्धी फलाकांक्षा से रहित) तथा अनिदान (विषय-सुख प्राप्ति 
रूप निदान से रहित) होकर शुद्ध संयम में पराक्रम करे, (२) सर्वत्र सवेदा त्रस-स्थाव र प्राणियों पर संयम 
रखे, उन्हें पीड़ा न पहुंचाए, (३) अदत्तादान से दूर रहे, (४) वीतराग प्ररूपित श्र्‌ त-चारित्न रूप धर्म में 
संशयरहित हो । (५) प्रासुक आहार-पानी एवं एषणीय उपकरणादि से अपना जीवन निर्वाह करे, (६) 
समस्त प्राणियों के प्रति आत्मवत्‌ व्यवहार करे, (७) चिरकाल तक जीने की आकांक्षा से न तो आय 
करे, न ही पदार्थों का संचय करे, (५) स्त्रियों से सम्बद्ध पंचेन्द्रिय विषयों में प्रवत्त होने से अपनी इन्द्रियों 
को रोके, जितेन्द्रिय वने, (६) बाह्य-आशभ्यन्तर सभी सस्वन्धों से मुक्त होकर संयम में विचरण करे, (१०) 
पृथ्वीकायिकादि प्राणियों को दुःख से आत्ते और आत्तेध्यान से संतप्त देखे, (११) पथ्वीकायादि प्राणियों 
को छेंदत-भेदन एवं उत्पीड़न आदि से कष्ट पहुंचाने वाले जीवों को उत्तके पापकर्म के फलस्वरूप उन्हीं 
योनियों में बार-बार जन्म लेकर पीड़ित होना पड़ता है, प्राणातिपात से ज्ञानावरणीयादि पापकर्मों का 
बन्ध होता है । अत: समाधिकामी साधु इनसे दूर रहे। (१२) तीर्थंकरों मे भाव समाधि का उपदेश इसी 
उद्देश्य से दिया है कि साधक न तो दीनवृत्ति से भोजन प्राप्त करे न ही असन्तुष्ठ होकर; क्योंकि दोनों 
ही अवस्थाओं में अशुभ (पाप) कर्म बँघता है। (१३) भावसमाधि के लिए साधक तत्त्वज्ञ, स्थिरवुद्धि 
विवेकरत एवं प्राणातिपात आदि से विरत हो, (१४) समाधि प्राप्ति के लिए साधु समस्त जगत्‌ को सम- 
भाव से देखे, रागभाव अथवा द्वेषभाव से प्रेरित होकर न तो किसी का प्रिय बने, न ही किसी का अप्रिय, 


लक सुन्नफ्ृतांग--दशर्म अध्ययन- समाधि 


किसी की भलाई-बुराई के प्रपंच में न पड़े, (१५) प्रव्नजित साधु दीन, विषण्ण, पतित और प्रशंसा एवं 
आदर-सत्कार का अभिलाषी न बने, (१६) आधाकर्मादि दोष दृषित आहार की लालसा न करे, न ही 
वेसे आहार के लिए घूमे, अन्यथा वह विषण्ण भाव को प्राप्त हो जाएगा। (१७) स्त्रियों से सम्बन्बित 
विविध विषयों में आसकत होकर स्त्री प्राप्ति के लिए धनादि संग्रह करता है, वह पाप कर्म का सचय 
करके असमाधि पाता है। (१८) जो प्राणियों के साथ बैर बांधता है, वह उस पापकर्म के फलस्वरूप यहाँ 
से मरकर नरकादि दुःख स्थानों में जन्म लेता है, इसलिए मेधावी मुनि को समाध्रि-धर्म का सम्यक्‌ 
विचार करके इन सब पापों या ग्रन्थों से मुक्त होकर संयमाचरण करना चाहिए। (१४) चिरकाल तक 
जीने की इच्छा से धन या कर्म की आय न करे, अपितु धन, धाम, स्त्री-पुत्र आदि में अनासक्त रह कर 
संयम में पराक्रम करे। (२०) कोई बात कहे तो सोच-विचार कर कहे, (२१) शब्दादि विषयों से आसक्ति 
हटा ले, (२२) हिंसात्मक उपदेश न करे, (२३) आधाकर्मी आदि दोषयुकक्‍्त आहार की न तो कामना करे 
और न ही ऐसे दोषयुकत आहार से संसर्ग रखे, (२४) कर्मक्षय के लिए शरीर को क्ृश करे, शरीर स्वभाव 
की अनुप्र क्षा करता हुआ शरीर के प्रति निरपेक्ष एवं निश्चिन्त हो जाए। (२५) एकत्व भावना ही संग- 
मोक्ष का कारण है, यही भाव समाधि का प्रधान कारण है, (२६) भाव समाधि के लिए साधु क्रोध से 
विरत, सत्य में रत एवं तपश्चर्या परायण रहे । (२७) जो साधु स्त्री सम्बन्धी मैथुन से विरत रहता है 

परिग्रह नहीं करता और विविध विषयों से स्व-पर की रक्षा करता है, नि:संदेह वह समाधि प्राप्त है। 

(२८) जो साधु अरति और रति पर विजयी बनकर तृण स्पर्श, शीतोए्ण स्पर्श, दंशमशक स्पर्श, सुगच्ध- 

दुर्गन्‍्ध प्राप्ति आदि परीषहों को समभाव से सहन कर लेता है, वह भी समाधि प्राप्त है। (२९) जो साधु 

वचनगुप्ति से युक्त हो, शुद्ध लेश्या से युक्त होकर संयम में पराक्रम करता है, न तो घर बनाता है, न 

बनवाता है और गृहस्थी के विशेषतः स्त्री सम्बन्धी ग्रहकार्यों से सम्पर्क नहीं रखता, वह भी समाधि 

प्राप्त है।" निःसंदेह समाधिकामी साध के लिए ये मूल मन्त्र बड़े उपयोगी हैं । 


पाठान्तर और व्याख्या--परिपच्चमाणे के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--'परितप्पमाणे --व्याख्या 
है-परितप्त होते हुए प्राणियों को । 'ठितप्पा' के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--/ठितिच्चा“--व्याख्या 
है-स्थिर अर्चा-लेश्या-मनोवृत्ति वाला | 'णिकासमीण' के बदले चणिसम्मत पाठान्तर है---णियायमीणे-- 
व्याख्या है-- 'णियायणा' का अथे है--निमन्‍्त्रण ग्रहण करता है, वह 'णियायमीणे” । 'निकामसारी' के बंदले 
पाठान्तर है-- निकामचारी', व्याख्या है--आधाकर्मादि दोषयुक्त आहार का निकाम-अत्यधिक सेवन करता 
है या स्मरण करता है। 'जीवितद्ठी'--दो व्याख्याएँ--(१) इस लोक में जीवित यानी काम-भोग, यश- 
कीति इत्यादि चाहने वाला, (२) इस संसार में असंयमी जीवन जीने का अभिलाषी । चेच्चाण सोयं--(१) 
शोक....चिन्ता छोड़कर अथवा (२) श्रोत-गरह-स्त्री-पुत्र-धनादि रूप प्रवाह को छोड़कर । 'इत्पीसु'- देव: 
मनुष्य और तियेज्च सम्बन्धी तीनों प्रकार की स्त्रियों में ॥ 'णिस्संसबं-- (१) ति:संशय-निःसनन्‍्देह अथवा 
(२) निःसंक्रय--विषयों का संश्रय-संसग ने करने वाला साध ।*( 





१ सूत्रकृ० शी» वृत्ति पत्रांक १८७ से १६२ तक का सारांश 
२ (क) सुत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १८७ से १६२ 
(ख) सयगर्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ८५ से ८७ तक 


'शाथा ४८८ से ४६६ पे 


भाव्स्तस्ताध्वि से छूर त्कोरों व्क लिखिषध्य छिल-- 


४८८. जे फेइ लोगंसि उ अकिरियाया, अष्णेण पुटठा धुतमादिसंति । 
भारंभसत्ता गढिता य लोए, धम्घं न याणंति विभोकखहे ॥ १६॥ 


४८६. पुढो य छुंदा इह साणवा उ, किरियाक्िरीणं च पुढो य बाय॑ । 
जायस्स बालस्स पकुच्ब देह” पवड॒ढती वेरससंजतस्स ।| १७ ॥। 


४६९०. आउक्खय॑ चेव अबुज्ञमाणं, समाति से साहसकारि संदे | 
अहो य रातो परितप्पम्ताणे, अटटू सुपुढे अजरामर उत्र )| १८॥ 


४६९१. जहाहि चित्त पसवो य सच्वे, जे बांधवा जे य पिता य सित्ता । 
लालप्पती सो वि य एइ मोह, अन्न जणा तं सि हर॑ति वित्त ॥ १६॥ 


४८८- इस लोक में जो (सांख्य) लोग आत्मा को अक्रिय (अकर्ता, कूटस्थनित्य) मानते हैं, और 
दूसरे के द्वारा पूछे जाने पर मोक्ष (धूत>-आत्मा के मोक्ष में अस्तित्व) का प्रतिपादन करते हैं, वे सावच 
आरम्भ में आसक्त और विषय-भोगों में गृद्ध लोग मोक्ष के कारणभूत धर्म को नहों जानते । 

४८६. इस लोक में मनुष्यों की रुचि भिन्न-भिन्न होती है, इप्तलिए कोई क्रियावाद को मानते हैं 
और कोई अक्रियावाद को । कोई जन्मे हुए बालक के शरीर को खण्डश: काटकर अपना सुख मानते हैं । 
वस्तुत: असंयमी व्यक्ति का प्राणियों के साथ बेर बढ़ता है । 

४६०. आरम्भ में आसक्त पुरुष आयुष्य-क्षय को नहीं समझता, किन्तु वह मूढ़ (मन्द) सांसारिक 
पदार्थों पर ममत्व रखता हुआ पापकर्म करने का साहस करता है। वह दिव-रात चिस्ता से संतप्त 
रहता है। वह मूढ़ स्वयं को अजर-अमर के समान मानता हुआ अर्थों (धन आदि पदार्थों) में मोहित- 
आसक्त रहता है। 

४९६१, समाधिकामी व्यक्ति धन और पशु आदि सब पंदार्थों का (ममत्व) त्याग करे | जो बान्धव 


और प्रिय मित्र हैं, वे वस्तुत: कुछ भी उपकार नहीं करते, तथापि मनुष्य इनके लिए शोकाकुल होकर 
विलाप करता है और मोह को प्राप्त होता है। (उसके मर जाने पर) उनके (द्वारा अत्यन्त क्लेश से 
उपाजितत) धन का दूसरे लोग ही हरण कर लेते हैं । 


विवेचन--सावसमाधि से दूर लोगों के विविध चित्र--प्रस्तुत चार सूत्र गाथाओं में उन लोगों का 
चित्र शास्त्रकार ने प्रस्तुत किया है, जो वस्तुत: भाव समाधि से दूर हैं, किन्तु श्रमवश स्वयं को समाधि 
आप्त (सुखमग्न) मानते हैं। वे क्रमशः चार प्रकार के हैं--(१) दर्शन समाधि से दर- आत्मा को निष्क्रिय 
(अकर्ता) मानकर भी उसके द्वारा धटित न हो सकने वाले शाइवत समाधि रूप मोक्ष का कथन करते हैं 
(९) ज्ञान-समाधि से दूर-मोक्ष के कारणभूत सम्यग्दर्शन ज्ञान-चारित्त रूप धर्म को नहीं जानते अपितु 
आरस्भासक्ति एवं विषयभोग गृद्धि रूप अधमम को हो मोक्ष का कारणभूत धर्म जान कर उसी में रवे-प्े 
रहते हैं, (३) दर्शंब-समाधि से दूर--क्रियावादी और अक्रियावादी | एकान्त क्रियावादी स्त्री, भोगोपभोग्य 





२ प्राठान्तर---जायाए बालस्स प्रगब्भगाएं । 


928: सुत्नकृतांग--दशर् अध्ययन-- समाधि 


पदार्थों एवं विषयभोगों आदि की उपभोग क्रिया को समाधि (सुख) कारक मानते हैं, . उक्त पदार्थों के 
ज्ञान को नहीं । एकान्त अक्रियावादी आत्मा को अकर्ता मानकर तत्काल जन्मे हुए बालक के शरीर 
के टुकड़े-टुकड़े करके उसमें आनन्द (समाधि) मानते हैं। किन्तु वस्तुतः दूसरों को पीड़ा देने वाली पाप- 
क्रिया आत्मा को अक्रिय मानने-कह । मात्र से हल नहीं जाती, प्राणियों के साथ बेरवद्ध क उस पाप का 
फल भोगना ही पड़ता है । (४) चारित्र-समाधि से दर--अपने आपको आयुष्य क्षय रहित अमर मानकर 
रात-दिन घन, सांसारिक पदाथे, स्त्री-पुत्र आदि पर ममत्व करके उन्हीं की प्राप्ति, रक्षा, वृद्धि आदि 
की चिन्ता में मग्न रहते हैं, ऐसे लोग समाधि (सुख-शान्ति) के मुलभूत कारण (त्याग, वैराग्य, संयम, 
तप, नियम आदि रूप चारित्न) से दूर रहते हैं। मरने पर उनके द्वारा पाप से उपाजित धनादि पदार्थों 
को दूसरे ही लोग हड़प जाते हैं, न तो इहलोक में उन्हें समाधि प्राप्त होती है, न ही परलोक में वे 
समाधि पाते हैं ।* 


पाठान्तर और व्याख्या--घुतमादिसंति' के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--'धुतमादियंति' - व्याख्या 
है-'धुत' अर्थात्‌ वैराग्य की प्रशंसा करते हैं। 'जायस्स बालस्स पकुग्ब देह” के बदले यहाँ युक्ति एवं प्रसंग 
से संगत पाठान्तर है---'जायाए बालस्त पगब्भणाए' व्याख्या की गई है--हिसादि पापकर्मों में प्रवृत्त अनु- 
कम्पा रहित अज्ञ (बाल) व्यक्ति की जो (हिंसावाद में) प्रगल्भता-धृष्टता उत्पन्न हुई, उससे उसका प्राणियों 
के साथ बेर ही बढ़ता है। 'साहसकारी' के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--सहस्सकारी', व्याख्या दो 
प्रकार से की गई है--(१) स-हर्ष हिसादि पाप करता है, (२) सहखों (हजारों) पापों को करता है। 


जहाहि वित्त” के बदले पाठान्तर है--'जधा हि (ब)', व्याख्या दो प्रकार से है--(१) वित्त” आदि पदार्थों 
का त्याग करके, (२) जैसे कि धन आदि पदार्थ ।* 


स्तस्ताध्यि प्रताप्िलि व्के ल्छिएए प्रोरणाच्यूव्म-- 


४६२. सीहं॑ जहा खुद्मिगा चरंता, दूरे चरंती परिसंकमाणा । 
एवं तु सेधावि समिक्ख धस्मं, दूरेण पावं परिवज्जएज्जा ॥ २० ॥ 


४४३. संबुज्ञसाणे तु णरे मतोमं, पावातों अप्पाण निवट्ृएज्जा । 
हिसप्पसुताईं दुह्ाइं मंता, बेराणुबंधीणि मह॒ब्भवाणि ॥ २१॥ 


४६४. मु्स न बूथा मसुणि अत्तगासी, णिव्वाणमेयं फसिणं समाहि। 
सं न कुज्जा न वि कारवेज्जा, करेंतमन्न पि य नाणुजाणे ॥ २२ ॥ 


३ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्र १६९६३ का सार. 
४ (क) सुयगड्ंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० ८७८८८ 
(ख) सूत्रकृतांग शी० वृत्ति पत्रांक १६३ 


गाया ४६२ से ४६६ १८३ 


४९५. सुद्धे सिया जाए न दूसएज्जा, अमुच्छिते ण य अज्ञझोबवण्णे । 
घितिमं विघ्ुक्के ण य पुयणदट्ठो, न सिलोयकामी य परिव्वएज्जा ॥| २२॥ 


४९६. निक्‍्खम्म गेहाउ निरावकंखी, कार्य विभोसज्ज नियाणछिण्णे । 
नो जीवितं नो मरणाभिकंखी, चरेज्ज भिकखु वलया विम्तुवके ॥| २४ ॥ 


त्ति बेमि। 
॥ सम्ताही : दसमं अज्ञयणं सम्मत्तं ॥ 


४६२. जैसे वन में विचरण करते हुए मृग आदि छोटे-छोटे जंगली पशु सिंह (के द्वारा मारे जाने) 
की शंका करते हुए दूर से ही (बचकर) चलते हैं, इसीप्रकार मेधावी साधक (समाधि रूप) धर्म का 
विचार करके (असमाधि प्राप्त होने की शंका से) पाप को दूर से ही छोड़कर विचरण करे। 


४६३. भाव-समाधि से या सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र रूप धर्म को समझने वाला (विहितानुष्ठान में 
* प्रवृत्ति करता हुआ) सुमतिमान्‌ पुरुष (हिंसा-असत्यादि रूप) पापकम से स्वयं को निवृत्त करे। हिसा से 
उत्पन्न अशुभ कर्म नरकादि यातना स्थानों में अत्यन्त दुःखोत्पादक हैं, लाखों जन्मों तक प्राणियों के साथ 
वैर परम्परा बाँधने वाले हैं, इसी लिए ये महान्‌ भयजनक है। 


४९४. आप्तगामी (आप्त-सर्वज्ञों के द्वारा प्ररूपित मोक्ष मागे पर चलने वाला), अथवा आत्महित 
गामी (आत्म-निःश्रेयसक्कामी) मुनि असत्य न बोले | इसी तरह वह मृषावाद-विरमण तथा दूसरे महात्न॑तों 
के स्वयं अतिचार (दोष) न करे (लगाए), दूसरे के द्वारा अतिचार-सेवन न कराए तथा अतिचारसेवी 
का (मन, वचन, काया और कर्म से) अनुमोदन न करे (उसे अच्छा न जाने) । यही निर्वाण (परम शान्ति 
रूप मोक्ष) तथा सम्पूर्ण भाव-समाधि (कहा गया) है । 


४६५. उद्गम, उत्पाद और एषणादि दोषों से रहित शुद्ध आहार प्राप्त होने पर साधु उस पर 
राग-हं ष करके चारित्न को दूषित न करे। मततोज्ञ सरस आहार में भी मूच्छित न हो, न ही वार-बर उस 
आहार को पाने की लालसा करे ! भाव-समाधिकामी साधु धृतिमान्‌ एवं बाह्याभ्यन्तर परिग्रह से विमुक्त 
बने । वह अपनी पूजा-प्रतिष्ठा एवं कीति का अभिलाषी न होकर शुद्ध संयंम में पराक्रम करे | 

४६६- समाधिकामी साधु अपने घर से निकल कर (दीक्षा लेकर) अपने जीवन के प्रति निरपेक्ष 
(निराकांक्षी) हो जाए, तथा शरीर-संस्कार-चिकित्सा आदि न करता हुआ शरीर का. व्युत्सग करे एवं. 
अपने तप के फल की कामना रूप निदान का मूलोच्छेद कर दे। साधु न तो जीवन की आकांक्षा करे 
ओर न ही मरण की । वह संसार-वलय (जन्म-मरण के चक्र अथवा कमवन्धन या सांसारिक झंझले कि के 
चवक र) से विमुक्त होकर संयम या मोक्ष रूप समाधि पथ पर विचरण करे। 


ऊऐसा मैं कहता हूँ । 


विवेचन--विविध समाधि प्राप्ति के लिए प्रेरणा घुत्र--अस्तुत पांच सूत्र गाथाओं द्वारा ज्षास्त्रकार ने 
इस अध्ययन का उपसंहार करते हुए विविध समाधियों की भ्राप्ति के लिए कुछ प्रेरणा सूत्र प्रस्तुत किये 
हैं, जिनके अनुसार चलना भाव समाधिकामियों के लिए अनिवाय॑ है | इस पंचसूत्री में मुख्यतया आचार 


रेप ४ ह सुश्रकृतांग---दशम अध्ययन--समाधि 


समाधि एवं तप:समाधि की प्राप्ति के लिए प्रेरणा सूत्र हैं। समाधि प्राप्ति के ये प्रे रणा सूत्र इस प्रकार 
है--पूल-गुण रूव आचार सम्राधि प्राप्ति के लिए--(१) समाधि धर्म की रक्षा के लिए हिसादि पापों का 
सर्वथा त्याग करे, (२) समाधि-मर्मज्ञ साधु हिसादि पापकर्मों से निवृत्त हो जाए, क्योंकि हिंसा से उत्पतन्र 
पापकर्म नरकादि दु:खों के उत्पादक, वेरानुबन्धी और महाभयजनक है। आप्तगामी साधु मन- 
वचन-काया से कृत-कारित- अनुमोदित रूप से असत्य आदि पापों का आचरण न करे | 


उत्तरगुण रूप आचार समाधि के लिए--(१) निर्दोष आहार प्राप्त होने पर भी मनोज्ञ के प्रति राग 
और अमनोज्ञ के प्रति हष करके चारित्र को दूषित न करे, (२) उस आहार में भी न तो मूच्छित हो, न 
ही उसे बार-बार पाने की लालसा रखे, (३) धृतिमान हो, (४) पदार्थों के ममत्व या संग्रह से मुक्त हो, 
(५) पूजा-प्रतिष्ठा और कीति की कामना न करे, (६) सहजभाव से शुद्ध संयम-पालन में समुद्यत रहे । 

तप समाधि प्राप्ति के लिए-- (१) दीक्षा ग्रहण करके साधु अपने जीवन के प्रति निरपेक्ष होकर 
रहे (असंयमी जीवन जीने की आकांक्षा न रखे, (२) शरीर को संस्कारित एवं पुष्ट न करता हुआ काय 
व्युत्सग करे, (३) तपश्चर्यादे के फल की आकांक्षा (निदान) को मन से निकाल दे, (४) न जीने की 
इच्छा करे, न ही मरने की, (५) संसार चक्र (कर्मबन्ध) के कारणों से या माया से विमुक्त रहकर संयम 
में पराक्रम करे।* | 

पाठान्तर और व्यास्या-- वेराणुबंधोणि महब्मयाणि' के बदले चणिसम्मत पाठान्तर है--'णेव्वाणभुते द 
परिय्वएज्जा', व्याख्या इस प्रकार है-“जैसे युद्ध आदि से निवु त--लौटा हुआ पुरुष व्यापार-रहित होने 
से किसी की हिसा करने में प्रवृत्त नहीं होता, बसे ही सावद्य कार्य से रहित पुरुष भी किसी की हिंसा न 
करता हुआ संयम में पुरुषार्थ क रे । 

॥ समाधि : दशम अध्ययन समाप्त ॥ 


५ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १६३ से १६५ तक का सारांश 
६. (क) सूयगड्डंग चूणि (सू० पा० टिप्पण) पृ० द८ 
(ख) सूश्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १६४ 


मार्ग-एकादश अध्ययन 
प्राथमिक 


(] प्रस्तुत सूत्रकृतांग (प्र० श्रु०) के ग्यारहवें अध्ययन का नाम “मागे' है। 

[] नियुक्तिकार ने 'मार्ग' के नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की दृष्टि से छह निश्षेप 
किये हैं। नाम-स्थापना मार्ग सुगम है। द्रव्यमार्ग विभिन्न प्रकार के होते हैं. जेसे --फलकमार्ग, 
लतामार्ग, आन्दोलकमार्ग, वेत्नमार्ग, रज्जुमार्ग, दवन (वाहन) मार्ग, कीलमांग (ठुकी हुई कील के 
संकेत से पार किया जाते वाला) पाशमाग, बिल (गुफा) मार्गे, अजादिमाग्गे, पक्षिमाग, छत्रमाग, 
जलमार्ग, आकाशमार्ग आदि । इसी तरह क्षेत्रमार्ग (जो मार्ग ग्राम, नगर, खेत, आदि जिस क्षेत्र में 
जाता है, वह) तथा कालमार्ग (जिस काल में मार्ग वना, वह) है, भावमाग्ग वह है, जिससे आत्मा 


को समाधि या शास्ति प्राप्त हो समाधि या शान्ति प्राप्त हो । 


(] प्रस्तुत अध्ययन में 'भावमार्ग' का निरूपण है। वह दो प्रकार का है--प्रशस्त और अप्रशस्त | 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप मोक्षमार्ग प्रशस्त भावमार्ग है। संक्षेप में इसे संयममांगे या श्रमणा- 
चारमार्ग कहा जा सकता है। अप्रशस्त भावमार्ग मिथ्यात्व, अविरति और अज्ञान आदिं पूर्वक की 
जाने वाली प्रवत्ति है।" प्रशस्त भावमाग्ग को ही तीर्थकर-गणधरादि द्वारा प्रतिपांदित तथा 
यथार्थ वस्तुस्वरूपप्रतिपादक होने से सम्यग्मागं या सत्यमार्ग कहा गया है। इसके विपंरी्त अन्य- 
तीथिकों या कुमाग्ंग्रस्त पाश्वेस्थ, स्वच्छन्द, कुशील आदि स्वयूथिकों द्वारा सेवित मार्ग अप्रशस्त 
है, मिथ्यामार्ग है। प्रशस्त मार्ग तप, संयम आदि प्रधान समस्त प्राणिवर्ग के लिए हितकर, 


सर्वप्राणिरक्षक, नवतत्त्वस्वरूपप्रतिपादक, एवं अष्टादश सहस्रशीलगुणपालक साधुत्व के आचार- 
विचार से ओत-प्रोत है । 


नियुं क्तिकार ने इसी सत्य (मोक्ष) मार्ग के १३ पर्यायवाचक शब्द बताए हैं-(१) पंथ, (२) मार्ग 
(आत्मपरिमाजक), (३) न्याय (विशिष्ट स्थानप्रापक), (४) विधि (सम्पग्दरशन एवं ज्ञान का युग- 
पत्‌ प्राप्ति-कारक), (५) घृति (सम्यग्दशैनादि से युक्त चारित्र में स्थिर रखने बाला, (६) सुगति 
(सुगतिदायक), (७) हित (आत्मशुद्धि के लिए हितकर), (८) सुख (आत्मसुख को कारण), (६) 
पथ्य (मोक्षमार्ग के लिए अनुकूल, (१०) श्रेय (११वें गुणस्थान के चरेमे समय में मोहांदि उप- 





१ (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० १०७ से ११० तक 
(ख) सूत्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १६६ 


रे८प६९ 


सुत्रकृृत्तांग---.एकादश अध्ययन--सार्ग 


शान्‍्त होने से श्रेयस्कर), (११) निवृत्ति (संसार से निवत्ति का कारण), (१२) निर्वाण (चार 
चातिकर्मक्षय होकर केवलज्ञान प्राप्त होने से), और (१३) शिव (शैलेशी अवस्था प्राप्तिरूप १४वें 
गुणस्थान के अन्त में मोक्षपदप्रापक) । 


नियुं क्तिकार ने भावमार्ग की मागे के साथ तुलना करते हुए ४ भंग (विकल्प) बताए है। क्षेम, 
अक्षेम, क्षेमरूप और अक्षेमरूप । जिस मार्ग में चोर, सिंह, व्यापत्र आदि का उपद्रव न हो, वह 
क्षेम तथा जो मार्ग काँटे, कंकड़, गड़ढे, पहाड़, ऊबड़खाबड़ पगडंडी आदि से रहित, सम तथा, वृक्ष 
फल, फूल, जलाशय आदि से युक्त हो वह क्षेमरूप होता है । इससे विपरीत क्रमश: अक्षेम और 
अक्षेमरूप होता है ।* इसकी चतुर्भगी इस प्रकार है--१. कोई मार्ग क्षेम और क्षेमरूप, ३. कोई मांगे 
क्षेम है, क्षेमरूप नहीं, ३. कोई मार्ग क्षेम नहीं, किन्तु क्षेमरूप है, और ४. कोई मार्ग न तो क्षेम 
होता है, न क्षेमरूप होता है । इसी प्रकार प्रशस्त-अप्रशस्त भावमार्ग पर चलने वाले पथिक की 
हृष्टि से भी क्षेम, क्षेमरूप आदि ४ विकल्प (भंग) होते हैं-(१) जो संयमपथिक सम्र्यग्ज्ञानादि 


: मार्ग से युक्त (क्षेम) तथा द्रव्यलिग (साधुवेष) से भी युक्त (क्षेमरूप) है, (२) जो ज्ञानादि मार्ग से 


तो युक्त (क्षेम) हैं, किन्तु द्रव्यलिगयुक्त (क्षेमरूप) नहीं, (३) तृतीय भंग में निक्व है, जो अक्षेम 
किन्तु क्षेमहूप और (४) चतुर्थ भंग में अन्यतीथिक एवं गृहस्थ हैं, जो अक्षेम और अक्षेमरूप हैं ।* 
साधु को क्षेम और क्षेम्रूप मार्ग का ही अनुयायी होना चाहिए। 

प्रस्तुत अध्ययन में आहारशुद्धि, सदाचार, संयम, प्राणातिपात-विरमण आदि का प्रशस्त भावमार्ग 
के रूप में विवेचन है तथा दुर्गंतिदायक अप्रशस्तमार्ग के प्ररूपक प्रावादकों (क्रियावादी, अक्रिया- 
वादी, विनयवादी एवं अज्ञानवादी कुल ३६३) से बचकर रहने तथा प्राणप्रण से मोक्षमार्ग पर 
दृढ़ रहने का निर्देश है। दानादि कुछ प्रवृत्तियों के विषय में प्रत्यक्ष पूछे जाने पर श्रमण को न तो 
उनका समर्थन (प्रशंसा) करना चाहिए और न ही निषेध । दसवें अध्ययन में निरूपित भाव- 
समाधि का वर्णन इस अध्ययन में वणित भावमाग्ग से मिलता-जुलता है ।* 


. दुर्गति-फलदायक अप्रशस्त भावमार्ग से बचाना और सुगति फलदायक प्रशस्त भावमार्ग की ओर 


साधक को मोड़ना इस अध्ययन का उद्देश्य है ।* 
उद्दे शकरहित इस अध्ययन की गाथा संख्या ३८ है। 
प्रस्तुत अध्ययन सूत्रगाथा संख्या ४६७ से प्रारम्भ होकर सू० गा० ५३४ पर पूर्ण होता है ! 


२ (क) सूत्र कृ० नियुक्ति गा० ११२ से ११५ तक (ख) सूत्र कृ० शी वृत्ति पत्रांक १६७ 
३ (क) सूत्र कृ० नियुक्ति गा० १११ (ख) सूत्र कू० शी० वृत्ति पत्रांक १६६ 
४ (क) सूयगडंगसुत्त (मूलपाठ टिपण) ए० €० से६५ तक का सारांश 


(ख) जैन साहित्य का वृहद्‌ इतिहास भा० १ पृ० १५१ 


ध सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक १६६ 


स्णों : एगारसम अज्ञयणं 
भार्ग-प्यारहुवाँ अध्ययन 
8; पर 
स्तारस्स्जल्तली स्लिझ्ञास्ता, स्तछ॒च्व्य ्वोर स्तक्ताध्यास- 
४६७. कयरे सग्गे अवखाते, साहुणेण मत्तीमता । 
ज॑ मग्गं उज्जु पावित्ता, ओहूं तरति छुत्तर ॥ १॥ 
४६८७. ते भण्गं अणुत्तरं सुद्ध, सव्वदुबविभोवसरण्ण । 
जाणासि ण॑ जहा भिकक्‍यू, तं णे बूहि महाप्ुणी ॥॥ २॥ 
४९४. जइ णे केइ पुच्छिज्जा, देवा अदुच साणुसा। 
तेसि तु कतरं सग्गं, आइक्खेज्ज कहाहि णे ॥। ३ ॥ 
५००, जइ वो केइ पुच्छिज्जा, देवा अदुव साणुसा । 
तेसिस पडिसाहेज्जा, सग्गसार सुणेह से ॥ ४ ॥। 
५०१. अणुषुव्बेण महाघोरं, कासवेण परवेदियं । 
जमादाय इओ पुच्बं, समुद्वं व ववहारिणों ॥ ५ ॥ 
५०२. अर्तरिसु तरंतेगे, तरिस्संति अणागता । 
त॑ सोच्चा पडिवक्‍्लासि, जंतवों त॑ सुणेह में ॥ ६ ॥। 


४९७. अहिसा के परम उपदेष्टा (महामाहन) केवलज्ञानी (विशुद्ध मत्रिमान्‌) भगवान्‌ महावीर ने 
अल बताया है ? जिस सरल मार्ग को पाकर दुस्तर संसार (ओघ) को मनुष्य पार 
करता है ! 


... श्प- है महामुने ! सव दुःखों से मुक्त करने वाले शुद्ध और अनुत्तर (सर्वश्रेष्ठ) उस मार्ग को आप 
जैसे जानते हैं, (कृपया) वह हमें बताइए । | ः हु 


ड्देंह. यदि कोई देव अथव है < की 
पता ् 7 मनुष्य हमसे पूछे तो हम उनको कौन-सा मांगे बताएँ ? (कृपया) यह 


शे८५ सृत्रकृतांग-- एकांदश अंध्ययन--सार्ग 


५००. यदि कोई देव या मनुष्य तुमसे पूछे तो उन्हें यह (आगे कहा जाने वाला) मार्ग बतलाना 
चाहिए । वह साररूप मार्ग तुम मुझसे सुनो । 


५०१-५०२. काश्यपगोत्नीय श्रमण भगवान महावीर द्वारा प्रतिपादित उस अतिकठिन मार्ग को मैं 
क्रमश: बताता हूँ जैसे समुद्र मार्ग से विदेश में व्यापार करने वाले व्यापारी समुद्र को पार कर लेते हैं 
वैसे ही इस मार्ग का आश्रय लेकर इससे पूर्व बहुत-से जीवों ने संसार-सागर को पार किया है, वर्तमान में 
कई भव्यजीव पार करते हैं, एव भविष्य में भी बहुत-से जीव इसे पार करेंगे। उस भावमार्ग को मैंने 
तीर्थंकर महावीर से सुनकर (जसा समझा है) उस रूप में मैं आप (जिज्ञासुओं) को कहूँगा । है जिज्ञासु 
जीवो ! उस मार्ग (सम्बन्धी वर्णन) को आप मुझसे सुने । 


विवेचन - मार्ग सम्बन्धी जिज्ञासा, मंहेत््व और समाधान की तत्परता--प्रस्तुत छह सूत्रगाथाओं में से 

तीन सूत्रगाथाओं में श्री जम्बूस्वामी आदि द्वारा गणघर श्री सुधर्मास्वामी से संसार-सागरतारक, सर्व- 

.दुःख-विमोचक, अनुत्तर, शुद्ध, सरल तीर्थकर-महावी रोक्त भावमार्ग से सम्बन्धित प्रशंन पूछा गया है, साथ 

ही यह भी बताने का अनुरोध किया गया हैं, कोई सुलेभंबोधि संसारोह्िस्त देव या मानव उस सम्यग्मार्ग 

के विषय में हमसे पूछें तो हम क्या उत्तर दें? इसके बाद की तीन सृत्रगाथाओं में उक्त मार्ग का 

माहात्म्य बताकर उस सारभूत मांग के सम्बन्ध में जिज्ञासा को समाधान करने की तैयारी श्री सुधर्मा 
स्वामी ने बताई है । 


कठिन शब्दों फी व्याख्या--'पडिसाहिज्जा --प्रत्युत्तर देना चाहिए] 'मग्गसारं'--मार्ग का परमार्थ ।* 
(े 
जअछिस्सास्ताण-- 


५०३. पुढवीजीवा पुढो सेत्ता, आउजीवा तहा्गेणी । 
वाउजीवा पुढो सत्ता, तण रुक सबोयगा ।॥ ७॥ 


५०४, अहावरा तसा पाणा, एवं छक्‍्काय आहिया । 

इत्ताव ताव जीवकाए, नावरे विज्जती कांए | ८ || 
५०५. सव्बाहि अणुजुत्तीहे, मतिमं पडिलेहिया 

सब्बे अकंतदुक्खा य, अतो सब्बे न हिसया ।। ६॥ 
५०६. एयं खु णांणिणो सारं, जे न हिसति कंचर्ण । 

अहिसा समय चेव, एतावंत विजाणिया | १० ॥ 
धू०७. उड़ अहे तिरियं च, जे फेइ तस-थावरा | 

सव्व॒त्थ विर॑ति कुज्जा, संति निव्वाणमाहियं | ११ ॥॥ 





१ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक १६८-१६६ पर से । 


गाया ५०३ से ५०८ ३८६ 


५०८. पभ्ु दोसे तिराकिच्चा, ण विरुज्ञेज्ज केणइ | 
सणसा बयसा चेच, कायसा चेव अंतसो ॥| १२॥ | 


५०३. पृथ्वी जीव है, पृथ्वी के आश्रित भी पृथक्‌-पृथक्‌ जीव हैं, जल एवं अग्नि भी जीव है, वायु- 
काय के जीव भी पृथक्‌-पृथक्‌ है तथा हरित तृण, वृक्ष और बीज (के रूप में वनस्पतियाँ) भी जीव हैं । 

५०४. इन (पूर्वोक्त पाँच स्थावर जीव निकाय) के अतिरिक्त (छठ) त्रसकाय वाले जीव होते हैं। 
इस प्रकार तीर्थकरों ने जीव के छह निकाय (भेद) बताए हैं। इतने ही (संसारी) जीव के भेद हैं। इसके 
अतिरिक्त संसार में और कोई जीव (का मुख्य प्रकार) नहीं होता । 

५०४. बुद्धिमान पुरुष सभी अनुकूल (संगत) युक्तियों से (इन जीवों में जीवत्व) सिद्ध करके भली- 
भाँति जाने-देखे कि सभी प्राणियों को दुःख अप्रिय है (सभी सुखलिप्सु हैं) अतः किसी भी प्राणी की 
हिंसा न्॒ करे । 


५०६. ज्ञानी पुरुष के ज्ञान का यही सार-निष्कर्ष है कि वह किसी भी जीव की हिसा नहीं करता । 
अहिसा प्रधान शास्त्र का भी इतना ही सिद्धान्त या उपदेश जानना चाहिए । 

५०७, ऊपर, नीचे और तिरछे (लोक में) जो कोई त्रस और स्थावर जीव हैं, सर्वत्र उन सबकी 
हिंसा से विरति (निवृत्ति) करना चाहिए । (इस प्रकार) जीव को शान्तिमय निर्वाण-मोक्ष (की प्राप्ति 
कही गई) है । 


५०८ इन्द्रियविजेता साधक दोषों का निवारण करके किसी भी प्राणी के साथ जीवनपर्यन्त मन 
से, वचन से या काया से वर विरोध न करे। 


विवेचन--अहिसा का मार्ग -इन छह: सूत्रगाथाओं में मोक्षमार्ग के सर्वप्रथम सोपान--अहिसा के 
विधिमार्ग का निम्नोक्त सात पहलुओं से प्रतिपादन किया गया है-- (१) त्रस-स्थावररूप षटकाय में जीव 
(चितना) का अस्तित्व है, (२) किसी भी जीव को दुःख प्रिय नहीं है, (३) हिंसा से जीव को दुःख होता 
है, अत: किसी प्राणी की हिंसा नहीं करनी चाहिए। (४) ज्ञानी पुरुष के ज्ञान का सार अहिंसा है। (५) 
अहिसाशास्त्र का भी इतना ही सिद्धान्तसवंस्व है कि लोक में जो कोई त्रस या स्थावर जीव हैं हम 
उनकी हिसा से सदा सर्वत्र विरत हो जाए। (६) अहिंसा ही शान्तिमय निर्वाण की कु“जी है, (७) अतः 
मोक्षे-मार्गपालनसभमथ्थ व्यक्ति को अहिसा के सन्दर्भ में मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय, एवं | 


गे योगरूप 
हा को दूरकर किसी भी प्राणी के साथ मन-वचन-काया से जीवन भर वैर-विरोध नहीं करना 
चाहिए। 


 फैंथ 84 
प्एप्मणास्ससब्निल्लि स्वाजे-खिलेब्छ-- 


५०९६. सेंबुडे से सहापण्ण, धोरे दत्तेसणं चरे । 
एसणासमिए णिच्चं, वज्जयंत्ते अणेसर्ण ॥ १३ ।। 


२ सृत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २०० का सारांश 


३६० सुश्नकृतांग--एकादंश अध्ययन--सार्य 


५१०. भूयाईं समारंभ, ससुद्दिस्स य ज॑ कड़े | 
तारिसं तु ण गेण्हेज्जा, अज्न' पाणं सुसंजते ॥ १४॥ 


५११. पृतिकम्मं ण सेवेज्जा, एस धम्मे चुसीमतो । 
जं किचि अभिकंखेज्जा, सन्वसो तं ण कप्पते ॥। १५ ॥ 


५०९. वह साधु महान्‌ प्राज्ञ, अत्यन्त धीर और अत्यन्त संवुतत (आश्रवद्वारों का या इन्द्रिय-विषयों 
का निरोध किया हुआ) है, जो दूसरे (ग्ृहस्थ) के द्वारा दिया हुआ एषणीय आहारादि पदार्थ ग्रहण करता 
है, तथा जो अनेषणीय आहारादि को वर्जित करता हुआ सदा (गवेषणा, ग्रहणैषणा एवं ग्रासेषणारूप 
त्रिबिध) एषणाओं से सम्यक्‌ प्रकार से युक्त रहता है। 


५१०. जो आहार-पानी प्राणियों (भूतों) का समारम्भ (उपमर्दन) करके साधुओं को देने के 
उद्देश्य से बनाया गया है, वेसे (दोषयुक्त) आहार और पानी को सुसंयमी साधु ग्रहण न करे । 


५११. पूतिकर्मयुक्त (शुद्ध आहार में आधाकर्म आदि दोषयुक्त आहार के एक कण से भी मिश्रित) 
आहार का सेवन साथु न करे। तथा शुद्ध आहार में भी यदि अशुद्धि की शंका हो जाए तो वह आहार 
भी साधु के लिए सर्वथा ग्रहण करने योग्य (कल्पनीय) नहीं है । शुद्ध संयभी साधु का यही धर्म है। 

विवेचन -- एषणासमिति-सार्ग-विवेक-- प्रस्तुत तीन सूत्रगाथाओं में विशुद्ध आहारादि ग्रहण करने का 
सार्ग बताया गया है। 


एषणासमिति से शुद्ध आहार क्यों और कैसे ?--साधु की आवश्यकताएँ बहुत सीमित होती है, थोड़ा- 
सा आहार-पानी और कुछ वस्त्र-पात्रादि उपकरण। भगवान महावीर कहते हैं कि इस थोड़ी-सी 
आवश्यकता की पूर्ति वह अपने अहिसादि महाव्रतों को सुरक्षित रखते हुए एबणासमिति का पालन करते 
हुए, निर्दोष भिक्षावृत्ति से करे। यदि एषणासमिति की उपेक्षा करके प्राणि-समारम्भ करके साधु के 
उद्देश्य से निमित या अन्य आधाकर्म आदि ज्रिविध एषणा दोषों से युक्त, अकल्पनीय-अनेषणीय आहार- 
पानी साधु ग्रहण करेगा तो उसका अहिंसाब्रत दूषित हो जाएगा, बारबार ग्रृहस्थ वर्ग भक्तिवश वेसा 
आहार-पानी देने लगेगा, इससे आरम्भजनित हिसा का दोष लगेगा, गलत परम्परा भी पड़ेगी। यदि 
छल-प्रपंच करके आहारादि पदार्थ प्राप्त करेगा तो सत्यत्रत को क्षति पहुंचेगी, यदि किसी से जबर्दस्ती या 
दवाब से छीनकर या बिना दिये ही कोई आहारादि पदार्थ ले लिया तो अचौयं-महात्रत भंग हो जाएगा, 
और स्वाद-लोलुपतावश लालसापूर्वक अतिमात्रा में आहारपानी संग्रह कर लिया तो ब्रह्मचर्य एवं अपरि- 
ग्रह महात्रत को भी क्षति पहुंचेगी । इसी लिए शास्त्रकार एषणासमिति से शुद्ध आहार ग्रहण करने पर 
जोर देते हैं ।* 

छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में भी कहा गया है--“आहार शुद्ध होने पर अन्तःक्रण (मन, बुद्धि, हृदय) 
शुद्ध होंगे, अन्तः:क रण शुद्धि होने पर स्मृति निश्चल ओर प्रखर रहेगी, आत्मस्मृति की स्थिरता उपड्दा की स्थिरता उपलब 





३ सूत्रकृतांग शीलांक पत्रांक २०१ का सारांश 


गाया ११२ से ५१७ ३६१ 


हो जाने पर समस्त ग्रस्थियों से मुक्ति (छुटकारा) हो जाती है।”“ इसका फलितार्थ यह हैं कि जब साधु 
एषणादि दोषयुक्त दृष्पाच्य, गरिप्ठ अशुद्ध आहार ग्रहण एवं सेवन करेगा, े तब उसकी वृद्धि एवं आत्म- 
स्मृति कुण्ठित, सुस्त हो जाएगी, सात्तवक विचार करने की स्फूरति नहीं रहेगी । फलतः अनेक अन्य 
दोषों के उत्पन्न होने की सम्भावना है। इसी दृष्टि से शास्त्रकार ने शुद्ध आहार में एक कण भी अशुद्ध 
आहार का मिला हो, या अशुद्ध आहार की शंका हो तो उसे ग्रहण या सेवन करने का निषेध किया है, 
क्योंकि अशुद्ध आहार सयम-विघातक, कमंग्रन्थियों के भेदन में रूकावट डालने वाला एवं मोक्षमार्ग में 
विघ्नकारक हो जाता है। 


इसी दृष्टि से शास्त्रकार ने एषणासमिति को मागे बताकर उसे साधुधर्म बताया है ।* 


हे 
ब्यापष्या स्तक्निल्ति कागं-ल्विलिब्क-- 


५१२. ठाणाई संति सड्ढीणं, गामेसु णगरेसु वा । 
अत्थि वा णत्थि वा धम्मो ? अत्थि धम्मो त्ति णो वदे ॥ १६।। 


५१३. अत्थि वा णत्थि वा पुष्णं ?, अत्थि पुष्णं ति णो बदे । 
अहवा णत्थि पुण्णं ति, एक्सेयं महब्भयं ।। १७ ॥। 


५१४. दाणद्वयाए जे पाणा, हम्मंति तस-थावरा । 

तेसि सारवखणट्ठाए, तम्हा अत्थि क्ति णो वए ॥ १८॥ 
५१५, जेसि तं॑ उवकप्पेंति, अण्ण-पाणं तहाचिहं । 

तेसि लामंतरायं ति, ततमहा णत्थि त्ति णो बदे ॥ १६ ॥ 
५१६. जे य दाणं पसंसंति, वहमिच्छेति पाणिणं । 

जेय णं पडिसेहंति, वित्तिच्छेयं करति ते ।। २० ॥ 


५१७. दुहओ वि ते ण भासंति, अत्थि वा नत्थि वा पुणो । 
आय॑ रखस्स हेच्चाणं, णिव्वाणं पाउणंति ते ॥। २१ ॥ 


५१२-५१३. ग्रामों या नगरों में धर्म श्रद्धालु श्रावकों के स्वामित्व के स्थान साधुओं को ठहरने के 
लिए प्राप्त होते हैं। वहां कोई घमंश्रद्धालु हिसामय कार्य करे तो आत्मगुप्त (अपने को पापप्रवत्ति से 
बचाने वाला) जित्तेन्द्रिय साधु उस हिसा का अनुमोदन न करे । हु 


४ “आहारणशुद्धौ सत्त्वशुद्धिः सत्त्वशुद्धी ध्रुत्रा स्मृति: स्मृति लम्भे सर्वग्रन्थीनां विप्रमोक्ष: |” 


- उन्‍्दोग्योपनिपद्‌ खण्ड १६ अ० ७ सू० २ 
५ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक २०१ 


(ख) 'एस घम्मे वुसीमतो --सूत्र कू० मू० पा० टिप्पण पृ० ६२ 


३६२ सुप्रकृतांग-- एकादश अध्ययन-+ प्रार्ग 


यदि कोई साध से पूछे कि इस (पूर्वोक्त प्रकार के आरम्भजन्य) काय॑ में पुष्य है या नहीं ? तब. 
साधु पुण्य है, यह न कहे अथवा पुण्य नहीं होता, यह कहना भी महाभयकारक है। 

५१४-५१५. अन्न या पानी आदि के दान के लिए जो त्रस और स्थावर अनेक प्राणी मारे जाते हैं, 
उनकी रक्षा करने के हेतु से साध उक्त कार्य में पृष्य होता है, यह न कहे | किन्तु जिन जीवों को दान 
देने के लिये तथाविध (आरस्भपूर्वक) अन्नपान बनाया जाता है, उनको (उन वस्तुओं के) लाभ होने में 
अन्तराय होगा, इस दृष्टि से साधु उस कार्य में पुण्य नहीं होता ऐसा भी न कहे । 

५१६. जो दान (सचित्त पदार्थों के आरम्भ से जनित वस्तुओं के दान) की (आरम्भक्रिया करते 
समय) प्रशंसा करते हैं, वे (प्रवाराग्तर से) प्राणियों के वध की इच्छा (अनुमोदना) करते हैं, जो दान का 

निषेध करते हैं, वे वृत्ति-छेदन (प्राणियों की जीविका का नाश) करते हैं। 


५१७- अतः (हिंसा रूप आरम्भ से जन्य वस्तुओं के) दान में 'पुण्य होता है' या 'पुण्य नहीं होता', 
ये दोनों बातें साधु नहीं वहते। ऐसे (विषय में मौन या तटस्थ रहकर या निरवद्य भाषण के द्वारा) 
कर्मों की आय (आश्रव) को त्यागकर निर्वाण (मोक्ष) को प्राप्त करते हैं । 

विवेचन- भाषा-समिति-मार्ग-विचेष-प्रस्तुत सूत्र गाथाओं में अहिंसा महाक्नती साधु को अहिंसा ब्रत 
की सुरक्षा के लिए भाषा-समिति का विवेक बताया गया है ।॥ ह 

भाषा विवेक सम्बन्धी गाथाओं का हार्द-साधु पूर्ण अहिसाव्रती है, वह मन-वचन-काया से न स्वयं 
हिंसा कर या करा सकता है, न ही हिंसा का अनुमोदन कर सकता है। और यह भी स्वाभाविक है कि 
धर्म का उत्कृष्ट पालक एवं मार्गदर्शक होने के नाते ग्रामों या नगरों में धर्म श्रद्धालु लोगों द्वारा बनवाए 
हुए धर्मशाला, पथिकशाला, जलशाला, अन्नशाला आदि किसी स्थान में वे लोग साधु को ठहराएँ। वहाँ 
कोई व्यक्ति दान-धर्मार्थ किसी चीज को आरम्भपूर्वक तेयार करना चाहे या कर रहे हो, उस सम्बन्ध में 
साधु से पूछें कि हमारे इस कार्य में पुण्य है या नहीं ? ह 


साधु के समक्ष इस प्रकार का धर्म संकट उपस्थित होने पर वह क्या उत्तर दे ? शास्त्रकार ने इस 
सम्बन्ध में भाषा समिति से अनुप्राणित धर्म मार्ग का विवेक बताया है, कि साधु यह देखे कि उस दानार्थ 
तैयार की जाने वाली वस्तु में त्रस-स्थावर प्राणियों की हिंसा अनिवाय है, या हिंसा हुई है, ऐसी स्थिति 
में यदि वह उस काये को पुण्य है, ऐसा कहता है या उसकी प्रशंसा करता है तो उन प्राणियों की हिंसा 
के अनुमोदन का दोष उसे लगता है, इसलिए उक्त आरम्भजनित कार्य में 'पुण्य है', ऐसा न कहे | साथ 
ही वह ऐसा भी न कहे कि 'पुण्य नहीं होता है', क्योंकि श्रद्धालु व्यक्ति साधु के मुँह से पुण्य नहीं होता 
है', ऐसे उद्गार सुनकर उनको उक्त वस्तुओं का दान देने से रुक जाएगा | फलतः जिन लोगों को उन 
वस्तुओं का लाभ मिलना था, वह नहीं मिल पाएगा, उनके जीविका में बहुत बड़ा अन्तराय आ जाएगा ॥ 
सम्भव है, वे लोग उन वस्तुओं के न मिलने से भूखे-प्यासे मर जाएँ | इसीलिए श्ास्त्रकार स्पष्ट मार्ग- 
दर्शन देते हैं--दुहओ वि तेण भासंति, अत्थि वा नत्यि वा पुणो / अर्थात्‌-साधु ऐसे समय में पुण्य होता है, 
या नहीं होता, इस प्रकार दोनों तरफ की वात न कहे, तटस्थ रहे। इस कारण भी शास्त्रकार ५१६ वीं 
सूत्रगाथा में स्पष्ट कर देते हैं। साधु के द्वारा आरम्भजनित उक्त दान की प्रशंसा करना या पुण्य कहना 
आरम्भक्रियाजनित प्राणिवध को अपने पर ओढ़ लेना है, अथवा अनुकम्पा बुद्धि से दिये जाने वाले उक्त 


गाया ५१२ से ५१७ ३६३ 


दान करने से लाभ मिलने वाले प्राणियों का वृत्तिच्छेद--आजीविका-भंग है। वृत्तिच्छेद करना भी एक 
प्रकार की हिसा है । 


प्रइन होता है-एक ओर श्ञास्त्रकार उन दानादि शुभकार्यों की प्रशंसा करने या उनमें पुष्य 
वताने का निषेध करते हैं, दूसरी ओर वे उन्हीं शुभकार्यों का निषेध करने या पुण्य न बताने का भी 
निषेध करते हैं; ऐसा वयों ? क्या इस सम्बन्ध में साधु को हाँ' या 'ना' कुछ भी नहीं कहना चाहिए ? 


वृत्तिकार इस विषय में स्पप्टीकरण करते हैं कि इस सम्बन्ध में किसी के पूछने पर मौन धारण 
कर लेना चाहिए, यदि कोई अधिक आग्रह करे तो साधु को कहना चाहिए कि हम लोगों के लिए ४२ दोष 
वर्जित आहार लेना कल्पनीय है, अतः ऐसे विषय में कुछ कहने का मुमुक्षु साधुओं का अधिकार नहीं है । 

किस्तु शास्त्रकार ने सूत्रगाथा ५१७ के उत्तराद्ध में स्वयं एक विवेक सूत्र प्रस्तुत किया है--'आप॑ 
रपस्‍्स हेच्चा““पाउणंति ।” इसका रहस्यार्थ यह है कि जिस शुभकार्य में हिसा होती हो या होने वाली हो, 
उसकी प्रशंसा करने या उसे पुण्य कहने से हिंसा का अनुमोदन होता है, तथा हे हिसाजनित होते हुए भी 
जिस शुभकार्य का लाभ दूसरों को मिलता हो, उसका निषेध करने या उसमें पाप बताने से वृत्तिच्छेद 
रूप लाभान्तराय कर्म का बन्ध होता है । इस प्रकार दोनों ओर से होने वाले कर्मबन्धन को मौन से या 
निरवच्य भाषण से टालना चाहिए ।* 


इससे यह फलितार्थ निकलता है कि जिस दानादि शुभकाये के पीछे कोई हिंसा नहीं होने वाली 
है, अथवा नहीं हो रही है, एसी अचित्त प्रासुक आरम्भरहित वस्तु का कोई दान करना चाहे अथवा कर 
रहा हो, और साधु से उत्त सम्बन्ध में कोई पूछे तो उसमें उसके शुभपरिणामों (भावों) की दृष्टि से 
साधु 'पुण्य' कह सकता है और अनुकम्पा वुद्धि से दिये जाने वाले दान का निषेध तो उसे कदापि नहीं 
करना है, क्योंकि शास्त्र में अनुकम्पा दान का निषेध नहीं हैं। भगवती सुत्र की टीका में भी स्पष्ट कहा 
है कि “जिनेश्वरों ने अनुकम्पा दान का तो कदापि निषेध नहीं किया है ।” ऐसे निरवद्य भाषण द्वारा 


साधु कर्मागमन को भी रोक सकता है और उचित मार्ग-दर्शन भी कर सकता है। यही भाषा-विवेक 
सम्बन्धी इन गाथाओं का रहस्य है ।४ 


पाठान्तर और व्यास्या--अत्थि वा णत्यि वा धम्म्ो अत्थि धम्मो त्ति णो बदे' के स्थान पर वृत्तिकार सम्मत 
पाठाल्तर है--“हणंत णाणुजाणेज्जा आयगु्त जिइंदिए” इसकी व्याख्या वृत्तिकार करते हैं-कोई धर्मश्रद्धालु 
धर्मबुद्धि से कुआ खुदाने, जलशाला या अन्नसन्र बनाने की परोपकारिणी, किन्तु प्राणियों की उपमर्दन- 


६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २०१ से २०३ तक का सारांश 
(ख) ““““”“पृप्टे: सद्‌भिमौन॑ समाक्षयणीयम्‌ निवन्धे त्वस्मा्कदिचत्वारिशद्ोपवर्जित आहार: कल्पते, एवंविधे 
विपये मुमुक्षुणामधिकार एवं नास्तीति ॥॥” “खुँत्र कु० शी० वृत्ति पत्नांक २०२ 
(ग) “”“तमाय॑ रजसो मौनेनाउनवद्यभापणेन वा हित्वा-त्यवत्वा ते अनवश्यभापिणो निर्वाणं ““प्राप्लुवन्ति |! 
“मीत्र कु० शी० वृत्ति पत्नांक २०३ 
७ (क) सद्धमंमण्डनम्‌ (द्वितीय संस्करण) पृ० ६३ से €८ तक का निष्कर्ष आर 


(ख) 'अुकंपादाणण पुण जिणेहि न कयाइ पडिसिद्ध/ --भगवती सूत्र श० ८ उ० ६, सू० ३३१ की टीका 


३६४ सृत्॒फर्तांग--एकादश अध्ययन--मागें 


कारिणी क्रियाएं करने के सम्बन्ध में साधु से पूछि कि इस कार्य में धमं॑ है या नहीं ? अथवा न पूछे तो 
भी उसके लिहाज या भय से आत्म-गुप्त (आत्मा की पाप से रक्षा करने वाला) जितेन्द्रिय साधु उस 
व्यक्ति के प्राणिहिंसा युक्त (सावद्य) कायं का अनुमोदन न करे, न ही उस कार्य में अनुमति दे | 'अत्थि वा 
णत्यि वा पुण्णं ?' के बदले पाठान्तर है- तहा गिरं समारब्भ । इन दोनों का भावाथ समान है।* 


शत + 
ल्विर्वाणाल्वाण : स्ताछ्ाल्स्य एवं उप्लह्हेष्ट्टा-- 


५१८. णेव्वाणपरमा बुद्धा, णक्खत्ताणं व चंदिसा । 
तम्हा सया जते दंते, निव्वाणं संघते मुणी ॥॥ २२ ॥ 
ध्यस्त द्ट्ीफ-- 


५१६९. वुज्ञमाणाण पाणाणं, किच्चंताण सफम्मुणा । 
आधाति साहु त॑ दी वं, पतिट्ठु सा पचुच्चती ॥॥ २३ ॥ 


५२०. आयशुत्ते सया दंते, छिण्णससोए अणासवे । 
जे धम्म॑ ठुद्धभक्जाति, पडिपुण्णसणेलिस ।। २४॥ 


५१८- जैसे (अश्विनी आदि २७) नक्षत्रों में चन्द्रमा (सौन्दर्य, सौम्यता परिमाण एवं प्रकाश रूप 
गुणों के कारण) प्रधान है, वैसे ही निर्वाण को ही प्रधान (परम) मानने वाले (परलोकार्थी) तत्तवन्न 
साधकों के लिए (स्वर्ग, चक्रवर्तित्व, धन आदि को छोड़कर) निर्वाण ही सर्वश्रेष्ठ (परम पद) है। इसलिए 
मुनि सदा दान्त (मन और इन्द्रियों का विजेता) और यत्नशील (यतनाचारी) होकर निर्वाण के साथ ही 

सन्धान करे, (मोक्ष को लक्ष्यमत रखकर ही सभी प्रवृत्ति करे) । 


५१९. (मिथ्यात्व, कषाय एवं प्रमाद आदि संसार-सागर के स्रोतों के प्रवाह (तीब्रधारा) में बहा- 
कर ले जाते हुए तथा अपने (कृत) कर्मों (के उदय) से दुःख पाते हुए प्राणियों के लिए तीर्थंकर उसे 
(निर्वाणमार्ग को) उत्तम (विश्रामभूत एवं आइश्वासनदायक) द्वीप परहितरत बताते हैं। (पत्त्वञ्ञ 
पुरुष) कहते हैं कि यही (सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्वाण मार्ग ही) मोक्ष का प्रतिष्ठान [संसार 
भ्रमण से विश्वान्ति रूप स्थान, या मोक्षप्राप्ति का आधार) है। 

५२०, मन-वचन-काया द्वारा आत्मा की पाप से रक्षा करने वाला (आत्मगुप्त), सदा दान्त, 
मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय आदि संसार के स्रोतों का अवरोधक (छेदक), एवं आश्रवरहित जो 
साधक है, वही इस परिपूर्ण, अनुपम एवं शुद्ध (निर्वाण मार्गरूप) धर्म का उपदेश करता है । 


ह - विवेचन--निर्वाणमार्ग : माहात्म्य एवं उपदेष्टा--प्रस्तुत सूत्रगाथात्रयी द्वारा शास्त्रकार ने निर्वाण- 
मांगे के सम्बन्ध में चार तथ्य प्रस्तुत किये हैं--(१) तत्त्वज्ञ साधक नक्षत्रों में चद्धमा की तरह सभी 


८ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २०१ 
(ख) सूयगर्डंग चूंणि (मू० पा०-टिप्पण) पृ० €२ 
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स्थानों था पदों में निर्वाणपथ को ही सर्वश्रेष्ठ मानते हैं, (२) मुनि को सदैव दान्त एवं यत्नशील रहकर 
निर्वाण को केच्ध में रखकर सभी प्रवत्तियाँ करनी चाहिए, (३) निर्वाण-मार्ग ही मिथ्यात्व कषायादि 
ससारख्रोतों के तीन्न प्रवाह में बहते एवं स्वक्ृत्कर्म से कष्ट पाते हुए प्राणियों के लिए आइवासन- 
आश्रयदायक श्रेष्ठ द्वीप है; यही मोक्षप्राप्ति का आधार है। (४) आत्मगुप्त, दान्‍्त, छिन्नस्रोत और 
आख़वनिरोधक साधक ही इस परिपूर्ण अद्वितीय निर्वाणमार्गरूप शुद्ध धर्म का व्याख्यान करता है। ' 


पाठान्तर-- णेब्वाणपरमा' के बदले वृत्तिकार सम्मत पाठान्तर है-- निव्बाणं परम --व्याख्या 
समान है ।* 


सल्य्यस्तीडििव्क स्तस्ताध्यि रूप्त झुद्ध स्नाव्क्तारं स्ते दर 
५२१. तमेव अविजाणंता, अबुद्धा बुदमाणिणो । 
बुद्ध मो त्तिय भण्णंता, अंतर ते समाहिए ॥ २५॥ 
५२२: ते य बीओदरं चेव, तमुद्दिस्सा य ज॑ं कर । 
भोच्चा झाणं झियायंति, अखेतण्णा असमाहिता ॥ २६॥ 
५२३. जहा ढंका य कंका य, कुलला सम्गुका सिही । 
भच्छेसणं झियायंति, झाणं ते कलुसाधर्म || २७॥ 
५२४. एवं तु समणा एगे, मिच्छट्टिटदुठी अणारिया । 
विसएसणं झियायंति, कंका वा कलुसाहमा ॥। २८ |॥। 
५२५. सुद्ध' सर्गं विराहित्ता, इहसेगे उ दुघ्मती | 
उम्भग्गगता दुक्खं, घंतमेसंति ते तथा ॥ २९ 0 
५२६. जहा आसाविणि नाव॑, जातिअंधे दुरूहिया । 
इच्छती पारसागंतु, अंतरा य विस्ोयती ॥। ३० ॥ 
५२७. एवं तु समणा एगे, मिच्छह्ठिद्ठी अणारिया । 
सोयं कसिणमावण्णा, आगंतारो महब्भयं ॥ ३१ ॥ 


६ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पनत्नांक २०१ 
(ख) सूयगर्ंग चूणि (मू० पा० टि०) पूृ० ६१ 


३६६ सुत्रकुंतांग--एफादंश अध्ययन--साग 


५२१. उसी (प्रतिपूर्ण अनुपम निर्वाणमार्गरूप धर्म) को नहीं जानते हुए अविवेकी (अडुद्ध) होकर 
भी स्वयं को पण्डित मानने वाले अन्यतीर्थिक हम ही धर्मत्त्त्व का प्रतिबोध पाए हुए हैं, यों मानते हुए 
सम्यग्दशंनादिख्प भाव समाधि से दूर हैं । 


५२२- वे (अन्यतीथिक) बीज और सचित्त जल का तथा उनके उद्देश्य (निमित्त) से जो आहार 
बना है, उसका उपभोग करके (आत्त) ध्यान करते हैं, क्योंकि वे अखेदज्ञ (उन प्राणियों के खेद-पीड़ा से 
अनभिन्न था धर्मज्ञान में अनिपुण) और असमधिवयुक्त हैं । 


५२३-५२४. जैसे ढंक, कंक, कुरर, जलमुर्गा और शिखी नामक जलचर पक्षी मछली को पकड़कर 
निगल जाने का बुरा विचार (कुध्यान) करते हैं, उनका वह ध्यात पापरूप एवं अधम होता है । 


इसी प्रकार कई तथाकथित मिथ्यादृष्टि एवं अनाये श्रमण विषयों की प्राप्ति (अन्वेषणा) का ही 

ध्यान करते हैं, अत: वे भी ढंक, कंक आदि प्राणियों की तंरह पाप भावों से युक्त एवं अधम हैं । 
५२५. इस जगत्‌ में कई दुबुद्धि व्यक्ति तो शुद्ध (निर्वाण रूप) भावमार्ग की व्रिराधना करके 
उन्मार्ग में प्रवृत्त होते हैं । वे अपने लिए दु:ख (अष्टविध कर्मरूप या असातावेदनीयोदय रूप दुःख) तथा 
अनेक बार घात (विनाश-मरण) चाहते हैं या ढूंढ़ते हैं । 


५२६-५२७. जैसे कोई जमान्ध पुरुष छिंद्र वाली नौका पर चढ़कर नदी पार जाना चाहता है, 
परन्तु वह बीच (मझधार) में ही डूब जाता है। 

इसी तरह कई मिथ्यादृष्टि अनाये श्रमण कर्मों के आश्रव रूप पूर्ण भाव स्रोत में डूबे हुए होते हैं | 
उन्हें अन्त में नरकादि दु:ख रूप महाभय पाता पड़ेगा । 


विवेचन--समाधि रूप शुद्ध भाव (निर्वाण) मार्ग से दृर--प्रस्तुत सात सूत्र गाथाओं में अन्यतीर्थिकों को 
कृतिपय कारण बताते हुए शुद्ध भाव (निर्वाण) मार्ग से दूर सिद्ध किया है। वे कारण ये हैं--(१) निर्बाणि 
मार्ग के कारण हैं-सम्यग्ज्ञान-दशन-चारित्र | परन्तु वे धर्म और मोक्ष के वास्तविक बोध से दूर हैं, फिर 
भी अपने आपको वे तत्त्वज्ञ मानते हैं, (२) अगर उन्हें जीव-अजीव का सम्यग्ज्ञान होता तो वे सचित्त 
बीज, कच्चे पानी या औहेशिक दोष युक्त आहार का सेवन न करते, जिनमें कि जीवहिंसा होती है । 
इसलिए वे जीवों की पीड़ा से अनभिज्ञ अथवा धर्मज्ञान में अनिपुण हैं। (३) अपने संघ के लिए आहार 
बनवाने तथा उसे प्राप्त करने के लिए अहनिश चिन्तित आर्तैध्यान युक्त रहते हैं। जो लोग ऐहिंक सुख 
की कामना करते हैं; घन, घानन्‍्य आदि परियग्रह रखते हैं, तथा मनोज्ञ आहार, शय्या, आसन आदि 
रागवर्द्ध॑क वस्तुओं का उपभोग करते हैं, उनसे त्याग वद्धक शुभ,ध्यान कैसे होगा 7" अतः धर्मेध्यान हु 
समाधि मार्ग से वे दूर हैं। (४) जलचर मांसाहारी पक्षियों के दुर्ष्यान की तरह वे हिसादि हेय वातो से 





१० (क) सूलकत्तांग शीलांक दृत्ति पत्रांक २०२-२०३ 
(ख) कहा भी हैं--ग्राम-क्षेत्र-यृहादीनां गवां प्रेष्यजतस्य च । 


यस्मिन्‌ परिस्रहो दृष्ठो, ध्यान तत्र कुत: शुभम्‌ ॥ ह है 
-तसूत्रकृ० शी० वृत्ति पत्रांक २०४ में उर्दत 


शैया ५२८ से ५४४ ३६७ 
दूर न होने से अनाय॑ हैं। वे सम्यग्दशन रहित होने के कारण विषय प्राप्ति का ही दुर्ष्यन करते हैं, (५) 
सम्यर्दर्शनादि धमं रूप जो निर्दोष मोक्ष मार्ग है, उससे भिन्न कुमार्ग की प्ररूपणा करने तथा सांसारिक 
राग के कारण वृद्धि कलुषित और मोह-दृषित होने से रूप्म|ग की विराधना करके कुमार्गाचरण करने 
के कारण वे शुद्ध भाव मार्ग से दूर हैं, (६) छिद्र वाली नौका में बैठा हुआ जन्मान्ध् व्यक्ति नदी पार न 
होकर मंझधार में डूब जाता है, इसी प्रकार आश्रव रूपी छिद्ठों से युक्त कुदर्शनादि युक्त कुधर्म नौका में 
बैठे होने के कारण वे भी ससार सागर के पार न होकर बीच में ही डूब जाते हैं । 


क्‍नाव्यस्ना् व्की स्लाध्यक्ष्या-- 


भ२८. इमं च धम्ममादाय, कासवेण पवेदितं। 
तरे सोयं महाधोरं, अत्तत्ताए परिव्वए ॥ ३२॥ 


५२६. विरते गामधम्भेहि, जे केद जगतो जगा। 
तेसि अत्तुबमायाए, थाम कुव्बं परिव्वए ॥ ३३ ॥ 


५३०. अतिसाणं च सायं च, तं परिण्णाय पंडिते । 
सब्बसेयं मिराकिच्चा, निव्वाणं संधए घुणी ।। ३४ ॥। 


५३१. संधते साहुधम्म॑ च, पावं धस्मं णिराकरे । 
उबधाणवीरिए भिवख्ु, कोहं भाणं न पत्थए ॥ ३५॥ 


५३२. जे य बुद्धा अतिबकंता, जे य बुद्धा अणागता । 
संति तेसि पतिद॒ठाणं, भुयाणं जगतो जहा ॥ ३६ ॥ 


५३३. अह ण॑ चतमावण्णं, फासा उच्चावया फुसे १ 
ण तेसु विणिह॒ण्णेज्जा, बातेणेव महागिरी ॥३७॥ 


५३४. संचुडे से महापण्ण, धीरे दत्तोेसणं चरे। 
निव्युडे कालमाकंखी, एवं केवलिणो मय॑ ॥॥३८॥। ति बेमि । 
॥ सग्गो : एगारससं अज्ञयणं सम्मत्तं | 


५२८- काइयपगोन्नीय भगवान्‌ महावीर द्वारा प्ररूपित इस (दुगेति निवारक मोक्षप्रापक सम्यर्दर्शन 
शान-चारित्र रूप) धर्म को ग्रहण (स्वीकार) करके शुद्ध मार्ग साधक साधु महाघोर (जन्म-मरणादि दीघे- 
कालिक दुःखपूर्ण) संसार सागर को पार करे तथा आत्मरक्षा के लिए संयम में पराक्रम करे। 

| ३३ साथ ग्राम धर्मों (दव्दादि विषयों) से निवृत्त (विरत) होकर जगत्‌ में जो कोई (जीवितार्थी) 


४ ५ सुखप्रिय प्राणियों को आत्मवत्‌ समझ कर उन्हें दुःखन पहुँचाए, उनकी रक्षा के लिए 
7. ता हुआ संयम-पालन में प्रगति करे । 


रै६८ सुत्रकृताग- एकादश अध्ययन--मार्ग 


५३०. पण्डित मुनि अति-चारित्र विघातक) मान और माया (तथा अति लोभ और क्रोध) को 
(संसारवृद्धि का कारण) जानकर इस समस्त कषाय समूह का निवारण करके निर्वाण (मोक्ष) के साथ 
आत्मा का सन्धान करे (अथवा सोक्ष का अन्वेषण करे) । * | 


५३१. (मोक्ष मार्ग परायण) साधु क्षमा आदि दशविध श्रमण धर्म अथवा सम्यग्दशंन-ज्ञान-चांरित्र 
रूप उत्तम धर्म के साथ मन-बचन-काया को जोड़े अथवा उत्तर धर्म में वृद्धि करे। तथा जो पाप धर्म 
(हिसादि पाप का उपादान कारण अथवा पापयुक्त स्वभाव) है उसका निवारण करे। भिक्षु तपश्चरण 
(उपधान) में पूरी शक्ति लगाए तथा क्रोच और अभिमान को जरा भी सफल न होने दे । 


५३२: जो बुद्ध (केवलज्ञानी) अतीत में हो चुके हैं, और जो बुद्ध भविष्य में होंगे, उन सबका 
आधार (प्रतिष्ठान) शान्ति ही (कषाय-मुक्ति या मोक्ष रूप भाव मार्ग) है, जैसे कि प्राणियों का जगती 
(पृथ्वी) आधार है । 

५३३. अनगार धर्म स्वीकार करने के पश्चात्‌ साधु को साना प्रकार के अनुक्ल-प्रतिकूल परीषह 
और उपसगे स्पशं करें तो साधु उनसे जरा भी विचलित न हो, जैसे कि महावात से महागिरिवर मेरु 
कभी विचलित नहीं होता । 


५३४. आश्रवद्वारों का निरोध (संवर) किया हुआ वह महाप्राज्ञ धीर साधु दूसरे (गृहस्थ) के 
हारा दिया हुआ एषणीय-कल्पनीय आहार को ही ग्रहण (सेवन) करे । तथा शान्त (उपशान्त कषाय- 
निव्‌ त्त) रहकर (अगर काल का अवसर आए तो) काल (पण्डितमरण या समाधिमरण) की आकांक्षा 
(प्रतीक्षा) करे; यही केवली भगवान्‌ का मत है। -ऐसा मैं कहता हूँ । 


विवेचन--मोक्ष-साधन साधु-धर्मे रूप भाव मार्ग फी साधना- प्रस्तुत ७ सूत्रगाथाओं में साधु धर्म रूप 
भाव मार्ग की साधना के सन्दर्भ में कुछ सूत्र प्रस्तुत किये गए हैं-(१) भगवान महावीर द्वारा प्रति- 
पादित साधु धर्म को स्वोकार करके महाघोर संसार-सागर को पार करे, (२) आत्मा को पाप से बचने 
के लिए संयम में पराक्रम करे, (३) साधु घमं पर दृढ़ रहने के लिए इन्द्रिय-विषयों से विरत हो 
जाए, (४) जगत्‌ के समस्त प्राणियों को आत्मतुल्य समझ कर उनकी रक्षा करता हुआ संग्रम में प्रगति 
करे, (५) चारित्र विनाशक, अभिमान आदि कषायों को संसार वद्धंक जानकर उनका निवारण करे, 
(६) एकमात्र तिर्वाण के साथ अपने मन-बचन-काया को जोड़ दे (७) साधु धर्म को ही केन्द्र में रखकर 
प्रवृत्ति करे, (८) तपश्चर्या में अपनी शक्ति लगाए, (६) क्रोध और मान को न बढ़ाए, अथवा सार्थक न 
होने दे, (१०) भूत और भविष्य में जो भी बुद्ध (सर्वज्ञ) हुए हैं या होंगे, उन सबके जीवन और उपदेश 
का मूलाधार शान्ति (कषाय-मुक्ति) रही है, रहेगी। (११) भावमार्ग रूप व्रत को स्वीकार करने के 
बाद परीषह या उपसर्ग आने पर साधु सुमेर पर्वत की तरह संयम में अविचल रहे, (१२) साधक य्ृहस्थ 
द्वारा प्रदत्त एपषणीय आहार सेवन करे तथा शान्त रह कर अन्तिम समय में समाधिमरण की प्रतीक्षा करे | 

यह साधु धर्म रूप भाव मागं प्रारम्भ से लेकर अन्तिम समय तक की साधना है।' ' 


॥ सागगे : ग्यारहवाँ अध्ययन समाप्त ॥ री 





११ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २०४-२०६ 


ससबवसरण+--द्वादश अध्ययन 
प्राथमिक 


सूत्रकृतांग सूत्र (प्र० श्रु०) के बारह॒वें अध्ययन का नाम 'समवसरण' है। 


समवसरण शब्द के--एकत्रमिलन,; मेला, समुदाय, साधु समुदाय, विशिष्ट अवसरों पर अनेक 
साधुओं के एकत्रित होने का स्थान, तीर्थंकर देव की परिषद्‌, (धरंसभा), धर्म-विचार, आगम 
विचार, आगमन आदि अर्थ होते हैं ।* 


नियु क्तिकार ने निक्षेप दृष्टि से समवसरण के अर्थ को स्पष्ट करने के लिए इसके नाम, स्थापना, 
द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव, ये ६ निक्षेप किये हैं। नाम और स्थापना तो सुगम है। सचित्त, 
अचित्त या मिश्र द्रव्यों का समवसरण-एकत्नीकरण या मिलन द्रव्य समवसरण है। जिस क्षेत्र या 
जिस काल में समवसरण होता है, उसे क्रमशः क्षेत्र समवसरण है और काल समवसरण कहते हैं। 
भाव समवसरण है-- भौदयिक, औपशमिक, क्षायिक आदि भावों का संयोग | 


प्रस्तुत अध्ययन में देवकृत तीर्थकर देव-समवरण विवक्षित न 
वादों (मतों) और मतप्रवर्तकों का सम्मेलन अर्थ ही समवसर 
ने इसे भावसमवसरण में परिगणित किया है। अर्थात्‌-क्रि 
और विनयवादी या भेद सहित इन चारों वादों (मतों) 
बताकर जिस सुमाग्ग में इन्हें स्थापित किया जाता 
में इन चार मतों (वादों) का उल्लेख है। 


जो जीवादि पदार्थों का अस्तित्व मानते हैं, वे क्रियावादी 
का अस्तित्व नहीं मानते, वे अक्रियावादी हैं ।* 
विनय से ही मोक्ष मानते हैं, वे विनयवादी हैं । 


हीं है, अपितु विविध प्रकार के 
ण पर से अभीष्ट है। नियुं क्तिकार 
यावादी, अज्वियावादी, अज्ञानवादी 
की (एकान्तदृष्टि) के कारण भूल 
है, वह भाव समवरण है। प्रस्तुत अध्ययन 


हैं, इसके विपरीत जो जीवादि पदार्थों 
जो ज्ञान को नहीं मानते, वे अज्ञानवादी और जो 
नियु क्तिकार ने क्रियावादी के १८०, अक्रियावादी 


१ पाइम सहमहण्णवों पृ० ८७६ 
२ (क) सूत्र कु० नियुक्ति गा० ११६ से ११८ 
(ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २०८ से २१० तक 


प्राथमिक ४०० 


के ८४, अज्ञानवादी के ६७ और विनयवादी के ३२ । यों कुल ३६३ भेदों की संख्या बताई है। 
वृत्तिकार ने इन चारों वादों के ३६३ भेदों को नामोत्लैखपूर्वक पृथक्‌-पुथक्‌ बताया है। 


ये चारों वाद एकान्तवादी स्वाग्रही होने से मिथ्या हैं, सापेक्ष दृष्टि पे मानने पर सम्यक हो 
सकते हैं । 


(] पूर्वोक्त चारों स्वेच्छानुसार कहिपत एकान्त मतों (बादों) में जो परमार्थ है, उसका निश्चय करके 
समनन्‍्वयपूर्वक सम्मेलन (समवसरण) करना ही इस अध्ययन का उद्देश्य है। 

(] प्रस्तुत अध्ययन में कुल २३ गाथाएं हैं । 
यह अध्ययन सूत्रगाथा ५३५ से प्रारम्भ होकर ५५६ पर पूर्ण होता है । 


गि[[] 


समोसरणं : बारसमं अज्ञयणं 


समवसरण : बारह॒वाँ अध्ययन 
ड्डि हर 
ब्वार स्तसततव्यस्तरए : प्नरल्ीी शिव्क स्तालय्य च्वार ध्वस्त व्यात्व - 


५३५. चेत्तारि समोसरणाणिर्ताण, पावादुया जाइं पुढो वर्यंति । 
किरियं अकषिरियं विणयं ति तइयं, अप्णाणमाहंसु चउत्थमेव ॥१॥ 
५३५. प्रतीथिक मतवादी (प्रावादुक) जिन्हें पृथकू-पृथक्‌ बतलाते हैं, वे चार समवसरण-वाद 
या सिद्धान्त ये हैं--क्रियावाद, अक्रियावाद, तीसरा विनयवाद और चोथा अज्ञानवाद । 


विवेचन-- चार समवसरण : पर्तीथिक-भाग्य चार धर्मवाद-शास्त्रकार ने अध्ययन के प्रारम्भ में 
प्रतिपाद्य विषय सूचित कर दिया है। विश्व में प्रधानतः चार प्रकार के सिद्धान्त उस युग में प्रचलित थे, 


जिनमें सभी एकान्तवादों का समावेश हो जाता है। अन्य दाशंनिक (मतवादी) एकान्त रूप से एक-एक 
को पृथक्‌-पृथक मानते थे । 


इत सबका स्वरूप शास्त्रकार स्वयं यथास्थान बताएँगे । । 


एव्कालसल स्वझ्ज्ञान्व्याल्इ-स्तस्नीछ्ला-- 


५३६ अण्णाणिया ता कुसला वि संता, असंथुया णो वितिगिछतिण्णा। 
अकोविया आहु अकोवियाए, अणाणुवीयीति सुसं वर्दंति ॥२॥ 


५३६- वे अज्ञानवादी अपने आपको [वाद में) कुशल मानते हुए भी संशय से रहित (विचिक्त्सा 
को पार किये हुए) नहीं हैं । अतः वे असंस्तुत (असम्बद्ध भाषी या मिथ्यावादी होने से अप्रशंसा पात्र) हैं। 
वे स्वयं अकोविद (धर्मोपदेश में अनिपुण) हैं और अपने अकोचिद (अनिपुण-अज्ञानी) शिष्यों को उपदेश 
देते हैं। वे (अज्ञान पक्ष का आश्रय लेकर) वस्तुत॒त्व का विचार किये बिना ही मिथ्याभाषण करते हैं । 


के 8 कज्ञानवाद समीक्षा--प्रस्तुत सूत्रगाथा में एकान्त अज्ञानवाद की संक्षिप्त समीक्षा 
गई है। 


४०२ सृष्रफृत्तांग---ब रहवाँ अध्ययन-- समदसरण 


अज्ञानवाद स्वरूप और प्रकार- शास्त्रकार ने अज्ञानवाद की सर्वप्रथम समीक्षा इसलिए की है कि 
उसमें ज्ञान के अस्तित्व से इन्कार करके समस्त पदार्थों का अपलाप किया जाता है, अतः यह अत्यन्त 
विपरीतभाषी है । अज्ञानवादी वे हैं, जो अज्ञान को ही कल्याणकारी मानते हैं । 


अज्ञानवादियों के ६७ भेद इस प्रकार हैं-जीवादि € तत्त्वों को क्रमश: लिखकर उनके नीचे ये ७ 
भंग रखने चाहिए--(१) सत्‌, (२) असत, (३) सदसत्‌, (४) अवक्तव्य, (५) सदवक्तव्य, (६) असतृवक्तव्य, 
और (७) सदु-असदु-अवक्तव्य ! जैसे-जीव सत्‌ है, यह कौन जानता है ? और यह जानने से भी क्‍या 
प्रयोजन है? इसी प्रकार क्रमशः असत्‌ आदि शेष छहों भंग समझ लेने चाहिए। जीवादि € तत्त्वों में 
प्रत्येक के साथ सात भंग होने से कुल ६३ भंग हुए। फिर ४ भंग ये और मिलाने से ६३--४७-६७ भेद 
हुए। चार भंग ये हैं- (१) सत्‌ (विद्यमान) पदार्थ की उत्पत्ति होती है, यह कौन जानता है, और यह 
जानने से भी क्या लाभ ? .इसी प्रकार असंत्‌ (अविद्यमान), सदसती (कुछ विद्यमान और कुछ अविद्य- 
मान), और अवक्‍तव्यभाव के साथ भी इसी तरह का वाक्य जोड़ने से ४ विकरप होते हैं । 


अज्ञानवादी कुशल या अकुशल--अज्ञानवादी अपने आपको कुशल (चतुर) मानत्ते हैं। वे कहते हैं कि 
हम सब तरह से कुशल-मंगल हैं, क्‍योंकि हम व्यर्थ ही. किसी से न तो बोलते हैं, न ज्ञान बघारते हैं, 
चुपचाप अपने आप में मस्त रहते हैं। ज्ञानवादी अपने-अपने अहंकार में डूबे हैं, परस्पर लड़ते हैं, एक- 
दूसरे पर आंक्षेप करते हैं, वे वाउकलह से असंतुष्ट और क्षेम कुशल रहित रहते हैं । 

इसका निराकरण करते हुए शास्त्रकार कहते हैं--/क्रण्णाणिवा ता कुसला वि संता"““*” इसका 
आशय यह है कि अज्ञानवादी अपने आपको कुशल मानते हैं, किन्तु अज्ञान के कारण कोई जीव कुशल- 
मंगल नहीं होता | अज्ञान के कारण ही तो जीव नाता दुःखों से पीड़ित है; बुरे कम करके वह दुर्गति 
और नीच योनि में जाता है। नरक में कौन-से ज्ञानी हैं ? अज्ञानी ही तो हैं। फिर वे परस्पर लड़ते- 
झगड़ते क्‍यों हैं ? क्यों इतना दुःख पाते हैं ? उन्हें कुशल क्षेम क्‍यों नहीं है ? और तिय॑चयोनि के जीव 
भी तो अज्ञानी हैं। वे अज्ञानवश हो तो पराधीन हैं। परवशता एवं अज्ञान के कारण ही उन्हें भूख- 
प्यास शर्दी-गर्मी आदि के दुख उठाने पड़ते हैं। अज्ञान में डूबे हैं, तभी तो वे किसी क्षेत्र में प्रगति नहीं 
कर सकते । अज्ञानी मानव बहुत ही पिछड़े, अन्धविश्वासी, तथा सामाजिक, धार्मिक या अध्यात्मिक 
क्षेत्र में अप्रगतिशील रहते हैं, अनेक प्रकार के दुख उठाते हैं। इसलिए अज्ञानवादियों के जीवन में 
कुशल-क्षेम नहीं है, पशु से भी गया बीता जीवन होता है अज्ञानी का। 


अज्ञानवादी असम्बद्धभाषी एवं संशयप्रस्त--अज्ञानवादी अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन ज्ञान से करते हैं 
लेकिन ज्ञान को कोसते हैं । ज्ञान के बिना पदार्थों का यथार्थ स्वरूप कैसे समझा जा सकता है ? इसलिंए 
वे महाम्रान्ति के शिकार एवं असम्बद्धभाषी हैं । ह 
ः अज्ञान का पथुंदास नव्ू समास के अनुसार अर्थ किया जाए तो होता है एक ज्ञान से मित्र, 
ज्ञान के सहश दूसरा ज्ञान । इससे तो दूसरे ज्ञान को ही कल्याण साधन माचलिया, अज्ञानवाद कहाँ 
सिद्ध हुआ ? प्रसज्य नज्य_ समास के अनुसार अज्ञान का अर्थ होता है-ज्ञान का निषेध या अभाव। यह 
प्रत्यक्ष से विरुद्ध है; क्योंकि सम्यगज्ञान द्वारा पदार्थ का स्वरूप जान कर प्रवृत्ति करने वाला कार्यार्थी 
पुरुष अपने काये को सिद्ध करता हुआ प्रत्यक्ष देखा जाता है। इसलिए ज्ञान का अभाव कितना असल 


गाया ५३५ से ५३४६ कर 
है। फिर ज्ञानाभाव (अज्ञान) अभाव रूप होने से तुच्छ, रूपरहित एवं शक्ति रहित हुआ, वह कंसे 
कल्याणकर होगा ? अतः ज्ञान कल्याण साधन है, अज्ञात नहीं । | 


परस्पर विरुद्धभाषों क््ञानवादी या ज्ञानवादी--अज्ञानवादियों का कथन है कि सभी ज्ञानवादी पदार्थ 
का स्वरूप परस्पर विरुद्ध बताते हैं इसलिए वे यथार्थवादी नहीं हैं। जैसे--कोई आत्मा को सव्वेव्यापी, 
कोई असवेव्यापी, कोई हृदयस्थित, कोई उसे ललाटस्थित और कोई उसे अंगूठे के पवव के तुल्य मानता 
है। कोई आत्मा को नित्य और अमूर्त तथा कोई अतित्य और मूते मानता है। परस्पर एकमत नहीं 
किसका कथन प्रमाण भूत माता जाए, किसका नहीं ? जगत्‌ में कोई अतिशयज्ञानी (सर्वज्ञ) भी नहीं, 
जिसका कथन प्रमाण माना जाए। सर्वज्ञ हो तो भी असर्वज्ञ (अल्पज्ञ) उसे जान नहीं सकता; और 
सर्वेज्ञ को जानने का उपाय भी सर्वज्ञ बने बिता नहीं जान सकता। यही कारण है कि सर्वज्ञ के अभाव 


में असर्वज्ञों (ज्ञानवादियों) को वस्तु के यथार्थ स्वरूप का ज्ञान न होने से वे पदार्थों का स्वरूप परस्पर 
विरुद्ध बताते हैं । 


इन सब आक्षेपों का उत्तर यह है कि अज्ञानवादी स्वयं मिथ्याहृष्टि हैं। सम्यगृज्ञान से रहित 
हैं, वे संशय और म्रम से ग्रस्त हैं । वास्तव में परस्पर या पूर्वापर विरुद्ध अर्थ बताने वाले लोग असवज्ञ 
के आगमों को मानते हैं परल्तु इससे समस्त सिद्धान्तों को आँच नहीं आती । सर्वज्ञप्रणीत आगमों को 

मानने वाले वादियों के वचनों में परस्पर या पूर्वापर विरोध नहीं आता। क्‍योंकि जहां पूर्वापर या 

परस्पर विरुद्ध कथन होगा, वहाँ सर्वेज्ञता ही नहीं होती। सर्वज्ञता के लिए ज्ञान पर आया हुआ 

आवरण सर्वथा दूर हो जाना तथा असत्य या परस्पर असम्बद्ध या विरुद्ध भाषण के कारणश्ृत जो 

राग, हेष मोह आदि हैं, उनका सर्वथा नष्ट हो जाना अवश्यम्भावी है। सर्वज्ञ में इन दोषों का 

सर्वेथा अभाव होने से उसके वचन सत्य हैं, परस्पर विरुद्ध नहीं हैं। पद 


प्रत्यक्ष प्रमाण से सवेज्ञ सिद्ध न होने पर भी उसके अस्तित्व से इन्कार नहीं किया जा सकता | 
सम्भव' और अनुमान' प्रमाण से सर्वज्ञ की सिद्धि होती है, क्योंकि सर्वज्ञ असम्भव है, ऐसा कोई सर्वज्ञता 
बाध्चक प्रमाण नहीं है, और न ही प्रत्यक्ष श्रमाण में सर्वेज्ञ का अभाव सिद्ध होता है, नहीं सर्वज्ञाभाव के 
साथ कोई अव्यभिचारी हेतु है। सर्वज्ञाभाव के साथ किसी का सादृश्य न होने से उपभान प्रमाणं से भी 
सर्वथाभाव सिद्ध नहीं होता। प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सर्वेधाभाव सिद्ध न होने से अर्थापत्ति प्रमाण से 
भी सर्वेथाभाव सिद्ध नहीं होता । आगस प्रसाण से भी सर्वधाभाव सिद्ध नहीं होता, क्योंकि सर्वज्ञ का 
अस्तित्व बताने वाला आगम विद्यमान है । स्थृलदर्शी पुरुष का ज्ञान सर्वज्ञ तक नहीं पहुंचाता, इस 


कारण भी सर्वज्ञ का अभाव नहीं कहा जा सकता। सर्वेज्ञ के अस्तित्व का बाधक कोई प्रमाण नहीं 
228 बल्कि सर्वज्ञसाधक प्रमाण ही मिलते हैं, इसलिए सर्वज्ञ न मानना धज्ञानवादियों का भिथ्या 
कथन है । ह 


फिर सर्वेज्ञ प्रणीत आगमों को मानने वाले सभी एकमत से आत्मा को सर्व शरीर व्यापी मानते 


हैं, क्योंकि आत्मा का गुण चैतन्य समस्त शरीर किन्तु स्वशरीर पर्य | 
| ! र पय॑न्त ही देखा जाता है । अतः 
प्रणीत आगम ज्ञानवादी परस्पर विरुद्धभाषी नहीं हैं । स्का के उनकी 


४०४ सृत्रकृतांग--वा रहवाँ अध्ययच--समवे सरणण 
' अज्ञानवादी धर्मोपदेश में सवंधा अनिषुण--शास्त्रकांर कहते हैं--अज्ञानवादी अज्ञानवाद का आश्रय 
लेकर बिना विचारे असम्बद्ध भाषण करते हैं, इसलिए उनमें यथार्थ ज्ञान नहीं है। जो यथार्थ जवनी होता 
है-वह विचारपूर्वक बोलता है, इसीलिए तो अज्ञानवादियों में मिथ्याभाषण की प्रवत्ति है। वे धर्म का 
उपदेश अपने अनिपुण शिष्यों को देते हैं, तो ज्ञान के दास ही देते हैं, फिर भी वे कहते हैं--अज्ञान से ही 
कल्याण होता है । परन्तु अज्ञान से कल्याण होना तो दूर रहा, उलटे नाना कर्मवन्धन होने से जीव नाना 
कक मे भी डितहोता है। दंग ला लगा निताद बंप वा मे एक मिश्यावाद है।। 


एव्काल्स-ल्विज्ियव्याल्न क्की स्तस्‍तीध्वा-- 


५३७. सच्च असंच्च इति चितयंता, असाहु साहु त्ति उदाहरंता । 
जेसे जणा वेणइया अगेगे, पुट्ठा वि भाव॑ विणइंसु नाम ॥३॥ 


५३८ अणोवसंखा इति ते उदाहु, अदुठ स ओभासति अम्ह एवं । 


५३७. जो सत्य है, उसे असत्य मानते हुए तथा जो असाधु (अच्छा नहीं) है, उसे साधु (अच्छा) 
बताते हुए ये जो बहुत-से विनयवादी लोग हैं, वे पूछने पर भी (या न पूछने पर) अपने भाव (अभिप्राय 
था परमार्थ) के अनुसांर विनय से ही स्वग-मोक्ष प्राप्ति (या सर्वेसिद्धि) बताते हैं। 


५३८. (पूर्वाद्ध) वस्तु के यथार्थ स्वरूप का परिज्ञान न होने से व्यामूढ़गति वे विनयवादी ऐसा 
कहते -हैं । वे कहते हैं-हमें. अपने. प्रयोजन (स्व-अर्थ) की सिद्धि: इसी प्रकार से (विनय से) ही 
दीखती है ० ' 

विवेचन--एकान्त विनयवाद की समीक्षा--प्रस्तुत गाथाओं में एकान्त विनयवाद की संक्षिप्त झाँकी 
दी गई है । ह 


बिनयवाद का स्वरूप और. प्रकार- विनयवादी वे हैं जो विनय को ही सिद्धि का मार्ग मानते हैं । वे 
कहते हैं--विनय से ही. स्वर्ग. और मोक्ष की. प्राप्ति होती है। वे गधे से लेकर गाय तक, चाण्डाल से लैकर 
ब्राह्मण तक एवं. जलचर, खेचर, स्थलचर, उरपरिसर्प एवं भुजपरिसर्प आदि सभी प्राणियों को विनय- 
पूर्वक नमस्कार करते- हैं |. ह 

नियु क्तिकार, ने विनयवांद के ३२ भेद वताए हैं। वे इस प्रकार है-(१) देवता, (२) राजा, (३) 
यति,. (४) ज्ञाति, (५) वृद्ध, (६) अधम,-(७) माता और (८) पिता । इच आठों का मन से, वचन से, काया 
से और दान से विनय करना चाहिए और दान से विनय करना चाहिए। इस प्रकार ८» ४०-३२ भेद विनयवाद के हुए ।* 

विनयवादी : सत्यासत्य विवेक रहित--इसके तीनः कारण हैं--(१) जो प्राणियों के लिए हितकर है, 
सत्य है, वह मोक्ष या संयम है, किन्तु विनयवादी इसे असत्य बताते हैं, (२) सम्यग्शान-द्शन-चारित्र मोक्ष 





१ (क) सूत्रकृतांग शीलांक व्रृत्ति पत्रांक २११ से २४१ का सारांश- - (ख) सूत्रकृतांग नियु क्ति गा० ११६ 
२ (क) सूत्रकृतांग शी० वृत्ति पन्नांक २०८ (सर) सूत्रकर० नियुक्ति गरा० ११६ 


गाया १५३६ से ५४४ ४०५ 


का वास्तविक माग है, परन्तु विनयवादी उसे असत्य कहते हैं, (३) केवल विनय से मोक्ष नहीं होता, 
तथापि विनयवादी केवल विनय से ही मोक्ष मानकर असत्य को सत्य मानते हैं। 


विनयवादियों में सत्‌ और असत्‌ का विवेक नहीं होता । वे अपनी सदु-असदुविवेकशालिनी बुद्धि 
का प्रयोग न करके विनय करने की धुन में अच्छे-बुरे, सज्जन-दुर्जन, धर्मात्मा-पापी, सुबुद्धि-दुबु द्धि, 
सुज्ञानी-अज्ञानी, आदि सभी को एक सरीखा मानकर सबको वन्दन-तमन, मान-सम्मान, दान आदि देते 
हैं। देखा जाए तो यथार्थ में वह्‌ विनय नहीं है, विवेकहीन प्रवृत्ति है । 


जो साधक विशिष्ट धर्माचरण अर्थात्‌-साधुत्व की क्रिया नहीं करता, उस असाधु को विनयवादी 
केवल वन्दन-नमन आदि औपचारिक विनय क्रिया करने मात्र से साधु मान लेते हैं। धर्म के परीक्षक 
नहीं, वे औपचारिक विनय से ही धर्मोत्पत्ति मान लेते हैं, धर्म की परीक्षा नहीं करते । 

विनयवाद के गुण-दोष की मौमांसा--विनयवादी सम्यक्‌ प्रकार से वस्तु के यथार्थ स्वरूप को जाने 
बिना ही मिथ्याग्रह एवं मत-व्यामोह से प्रेरित होकर कहते हैं--“हमें अपने सभी प्रयोजनों की सिद्धि 
विनय से होती प्रत्तीत है, विनय से ही स्वग व मोक्ष की प्राप्ति होती है ।” यद्यपि विनय चारित्र का अंग 
है, परन्तु सम्यग्दशंन और सम्यग्ज्ञान के बिना, विवेक-विकल विनय चारित्ररूप मोक्ष मार्ग का अंगभूत 
विनय नहीं है। अगर विनयवादी सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र रूप विनय की विवेकपूर्वक आराधना-साधना 
करें, साथ ही आध्यात्मिक मार्ग में आगे बढ़े हुए जो अरिहन्त या सिद्ध परमात्मा है, अथवा पंच महात्र॑त 
धारी निम्नन्थ चारित्ात्मा हैं, उनकी विनय-भवित करें तो उक्त मोक्ष मार्ग के अंगभूत-विनय से उन्हें 
स्वर्ग या मोक्ष प्राप्त हो सकते हैं, परन्तु इसे ठुकरा कर अध्यात्मविहीन, अविवेकयुकत एवं मताग्रहगृहीत 
एकान्त औपचारिक विनय से' स्वर्ग या मोक्ष बतलाना उनका एकान्त दुराग्रह है, मिथ्यावाद है ।* 


खिलिछ्य एव्कानल्‍स स्क्रियाव्याह्टियों व्छी स्तस्‍्नीछ्लता-- 
““लवावसंकी य अणागर्तेहि; णो किरियमाहुंंसु अकिरियआया |।४॥) 
५३९. सम्मिस्सभाव॑ सग्रिरा गिहीते, से मुम्पुई होति अगाणवादी । 
इस दुपक्ख॑ं इममेगपक्खं, आहंसु छलायतणं च कम्मं ।१५॥ 
५४०. ते एवमवर्खति अशुज्ञमाणा, विरूवरूवाणि अकिरियाता । 
.. जमादिदित्ता बहचो सणूसा, भष्तति संसारमणोबतर्गं ॥६॥ 
५४१. णाइच्चो उदेति ण अत्यमेति, ण चंदिमा वड़्ढती हायती वा । 
, सलिला ण संदंति ण बंति वाया, वंझे णियते कसिणे हु लोए ॥७॥ 


है- 


सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २१३-२१४ का तात्पर्य 


४०६ सुत्रकृतांग -बारहवाँ अध्ययन--समवसरण 
५४२. जहा य अंधे सह जोतिणा वि, रूबाईं णो पस्सति होणनेत्ते । 


संतं पि ते एवमकिरियआता, किरियं ण पस्संति निरुद्धपण्णा ॥५॥ 


५४३. संवच्छरं सुविणं लक््षणं च, निमित्तं देह उप्पाइयं च। 
अटं ठगमेतं बहवे अहित्ता, लोगंसि जाणंति अणागताईं ॥९॥। 


५४४. फेई निमित्ता तहिया भवंति, केसिचि त॑ं विप्पडिएति णाणं । 
ते विज्जभावं अणहिज्जमाणा, आहंसु विज्जापलिमोक्खसेव ।॥| १०॥॥ * 


५३८. (उत्तराद्ध ) तथा लव यानी कर्मबन्ध की छांका करने वाले अक्रियावादी भविष्य और 
भूतकाल के क्षणों के साथ वर्तमानकाल का कोई सम्बन्ध (संगति) न होने से क्रिया (और तज्जनित 
कमबन्ध) का निषेध करते हैं।। 

५३९. वे (पूर्वोक्त अक्रियावादी) अपनी वाणी से स्वीकार किये हुए पदार्थ का निषेध करते हुए 
मिश्रपक्ष को (पदार्थ के अस्तित्व और नास्तित्व दोनों से मिश्रित विरुद्धपक्ष को) स्वीकार करते हैं । 
वे स्थाद्वादियों के कथन का अनुवाद करने (दोहराने) में भी असमर्थ होकर अति मूक हो जाते हैं । वे 
इस पर-मत को द्विपक्ष-प्रतिपक्ष युक्त तथा स्वमत को प्रतिपक्षरहित बताते हैं । एवं स्थाद्वादियों के हेतु 
वचनों का खण्डन करने के लिए वे छलयुक्त वचन एवं कर्म (व्यवहार) का प्रयोग करते हैं । 


५४०. वस्तुतत्व को न समझने वाले वे अक्रियावादी नाना प्रकार के शास्त्रों का कथन (शास्त्रवचन 
प्रस्तुत) करते हैं। जिन शास्त्रों का आश्रय लेकर बहुत-से मनुष्य अनन्तकाल तक संसार में परिभ्रमण 
करते हैं। | 

५४१. सर्वशून्यतावादी (अक्रियवादी) कहते हैं कि न तो सूर्य उदय होता है, और न ही भस्त 
होता है तथा चन्द्रमा (भी) न तो बढ़ता है और न घटता है, एवं नदी आदि के जल बहते नहीं और न 
हवाएँ चलती हैं । यह सारा लोक अर्थ॑शून्‍्य (वन्ध्य या मिथ्या) एवं नियत (निश्चित-अभाव) रूप है। 

५४२. जैसे अन्धा मनुष्य किसी ज्योति (दीपक आदि के प्रकाश) के साथ रहने पर भी नेत्रहीन 
होने से रूप को नहीं देख पाता; इसी तरह जिनकी प्रज्ञा ज्ञानावरण के कारण रुकी हुई है, वे बुद्धिहीन 
अक्रियावादी सम्मुख विद्यमान क्रिया को भी नहीं देखतें । 


५४३. जगत्‌ में बहुत-से लोग ज्योतिषशास्त्र (संवत्सर) स्वप्नशास्त्र, लक्षणशास्त्र, निमित्तशास्त्र, 
शरीर पर प्रादुभू त-तिल-मष आदि चिन्हों का फल बताने वाला शास्त्र, तथा उल्कापात दिग्दाह, आदि 
का फल बताने वाला शास्त्र, इन अष्टांग (आठ अंगों वाले) निमित्त शास्त्रों को पढ़ कर भविष्य की 
बातों को जान लेते हैं। 


५४४. कई निमित्त तो सत्य (तथ्य) होते हैं और किन्‍्हीं-किन्हीं निमित्तवादियों का वह ज्ञान 
विपरीत (अयथार्थ) होता है । यह देखकर विद्या का अध्ययन न करते हुए अक्वियावादी विद्या से परि- 
मुक्त होने--त्याग देने को ही कल्याणकारक कहते हैं । . 


गाया ५३६ से ५४४ व 


विवेचन- अक्वियावादी की स्मीक्षा--प्ररतुत सात सूत्रगाथाओं हारा शास्त्रकार ने एकान्त अक्नि 
यावाद्यों द्वारा माध्य अफ्रियावाद के स्वरूप का प्रतिपादन किया है । ह 


अक्वियावाद : स्वरूप और भेद--एकान्तरूप से जीव आदि पदार्थों का जिस वाद में निषेध किया 
जाता है, तथा उसकी क्रिया, आत्मा कर्मबन्ध, करंपल आदि जहाँ बित्कुल नहीं माने जाते, उसे अक्रिया- 
वाद कहते हैं । 

अक्रियाबाद के ८४ भेद होते हैं, वे इस प्रकार हैं--जीव आदि ७ पदार्थों को क्रमशः: लिखकर 
उसके नीचे (१) स्वत: और (२) परत: ये दो भेद स्थापित करने चाहिए। फिर उन ७२ २७-१४ ही 
पदों के नीचे (१) काल (२) यहच्छा, (३) नियति, (४) रवभाव, (५) ईश्वर और (६) आत्मा इन ६ पदों 
को रखना चाहिए | जैसे- जीव रवतः यहच्छा से नहीं है, जीव परत: काल से नहीं है, जीव स्वत: 
यहच्छा से नहीं है, जीव परत: यद॒च्छा से नहीं है, इसी तरह नियति स्वभाव, ईश्वर और आत्मा के 


साथ भी प्रत्येक के दो-दो भेद होते हैं । थो जीवादि सातों पदार्थों के सात, स्वतः परत: के प्रत्येक के दो 
और काल आदि के ६ भेद मिलाकर कुल ७» २००१४ ० ६८-८४ भेद हुए ।४ 


एकान्‍्त अक्वियाबाद के गुण-दोष की सीसांसा--एकाप्त अक्रियावादी मुख्यतया तीन हैं--लोका- 
य तिक, बौद्ध और सांख्य । अक्तियावादी लोकायतिक के मत में आत्मा ही नहीं है, तो उसकी क्रिया 
कहां से होगी और उस क्रिया से उत्पन्न कर्मबन्ध भी कहाँ से होगा ? फिर भी लोक व्यवहार में जैसे 
मुठ्टी का बांधता और खोलता उपचार मात्र से माता जाता है, वैसे ही लोकायतिक मत में उपचार 
मात्र से आत्मा में वद्ध और मुक्त का व्यवहार माना जाता है। 


अक्वियावादो बोद्ध-ये सभी पदार्थों को क्षणिक मानते हैं, क्षणक पदार्थों में क्रिया का होना 
सम्भव नहीं है, अतः वे भी अक्ियावादी हैं । वे जो पांच स्कन्ध मानते हैं, वह भी आरोपमात्त से, परमा- 
थरूप से नहीं | उनका मन्तव्य यह है कि जब सभी पदार्थ क्षणिक हैं, क्षणभर में नष्ट हो जाते हैं, तब 
न तो अवयवी का पता लगता है, और न ही अवबव का। इसलिए क्षणिकवाद के अनुसार भूत और 
भविष्य के साथ वर्तमान क्षण का कोई सम्बन्ध नहीं होता, सम्बन्ध न होने से क्रिया नहीं होती और 
क्रिया न होने से क्रियाजनित कर्मबन्ध भी नहीं होता । इस प्रकार बौद्ध अक्रियावादी हैं । तात्पये यह है 
कि बौद्ध कमंबन्ध की आशंका से आत्मादि पदार्थों का और उनकी क्रिया का निषेध करते हैं। 


अकफ्रियावादी सांख्य- आत्मा को सर्वव्यापक होने के कारण अक्रिय मानते हैं। इस कारण वे भी 
वस्तुतः अक्रियावादी हैं । 


लोकायतिक पदाथे का निषेध करके भी पक्ष को सिद्ध करने के लिए पदार्थ का अस्तित्व प्रकारा- 
न्तर से मान लेते हैं। अर्थात्‌ पदार्थ का निषेध करते हुए भी वे उसके अरितित्व का प्रतिपादन कर बैठते 
हैं। जैसे--वे जीवादि पदार्थों का अभाव बताने वाले शास्त्रों का अपने शिष्यों को उपदेश देते हुए शास्त्र 


४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २०८ 
(ख) यूत्रकृतांग नियुक्ति गा० ११६ 


४०८ सुत्नकृतांग-- वारह॒वाँ अध्ययत-+समवसरण 


के कर्ता आत्मा को, तथा उपदेश के साधनरूप शास्त्र को एवं जिसे उपदेश दिया जाता-है, उस शिष्य को 
तो अवश्य स्वीकार करते हैं, क्योंकि इनको माने बिना उपदेश आदि नहीं हो सकता । परन्तु सर्वशुत्य- 
ताबाद में ये तीनों पदार्थ नहीं आते । इसलिए लोकायतिक परस्पर विरुद्ध मिश्रपक्ष का आश्रय लेते हैं । 
वे पदार्थ नहीं है, यह भी कहते हैं, दूसरी ओर उसका अस्तित्व भी स्वीकार करते हैं । 
बौद्ध मत के स्वशुन्यतावाद के अनुसार कोई (परलोक में) जाने वाला सम्भव नहीं कोई क्रिया, 
गतियाँ और कमंवन्ध भी सम्भव नहीं है, फिर भी बौद्धशासन में ६ गतियाँ मानी गई हैं । जब गमन करने 
वाला कोई आत्मा ही नहीं है, तब गमन क्रिया, फलित गतियाँ कैसी ? फिर बौद्ध मान्य ज्ञान से अभिन्न 
ज्ञान सन्‍्तान भी क्षणविध्वंसी होने के कारण स्थिर नहीं हैं। क्रिया न होने के कारण अनेक गतियों का 
होना सम्भव नहीं, बौद्ध आगमों में सभी कर्मों को अबन्धन माना है, फिर भी तथागत बुद्ध का ५०० बार 
जन्मग्रहण करना बताते हैं। जब कर्मबन्धन नहीं तो जन्म ग्रहण कैसे होगा ? बौद्ध ग्रनच्थगत एक इलोक 
में बताया है-- माता-पिता को मारकर एवं बुद्ध के शरीर से रक्त निकालकर अहंद्वध करके तथा 
धर्मस्तृप को नप्ट करने से मनुष्य अवीचिनरक में जाता है,” यह भी कमंबन्धन के विना कैसे सम्भव है ? 
यदि सर्वशुन्य है तो ऐसे शास्त्रों की रचना कंसे युक्तिसंगत हो सकती है ? यदि कर्मबन्धन कारक नहीं 
है, तो प्राणियों में जन्म-मरण, रोग, शोक उत्तम-मध्यम-अधम आदि विभिन्रताएँ किस कारण से दृष्टि- 
गोचर होती हैं ? यह कर्म का फल प्रतीत होता है। इन सब पर से जीव का अस्तित्व, उसका कतूं त्व, 
भोक्त त्व एवं उसका कर्म से युक्त होना सिद्ध होता है, फिर भी बौद्ध स्वशुन्यत्तावाद को मानते हैं ।“यह 
स्पष्ट ही बौद्धों द्वारा मिश्रपक्ष का स्वीकार करना है। अर्थात्‌ एक ओर वे कर्मों का पृथक्‌-पृथक्‌ फल 
मानते हैं, दूसरी ओर वे सर्वशुन्यतावाद के अनुसार सभी पदार्थों का नास्तित्व बताते हैं । 


सांख्यःअक्रियावादी आत्मा को स्वव्यापी मानकर भी प्रकृति के वियोग से उसका मोक्ष मानते 
हैं। जब मोक्ष मानते हैं तो वन्धन अवश्य मानना पड़ेगा । जब आत्मा का वन्धमोक्ष होता है तो उनके 
ही वचनानुसार आत्मा का क्रियावान्‌ होना भी स्वीकृत हो जाता है, क्योंकि क्रिया के बिना बन्ध और 
मोक्ष कदापि सम्भव नहीं होते। अतः सांख्य भी मिश्रपक्षाश्रयी हैं, वे आत्मा को निष्क्रिय सिद्ध 
करते हुए अपने ही वचन से उसे क्रियावान कह बैठते हें।... 

अक्रियावादियों के सर्वेशुन्यतावाद का निराकरण-अक्रियावादियों के द्वारा सू्च के उदय-अस्त का 
चन्द्र के वुद्धि-हास, जल एवं वायु की गति का किया गया निषेध प्रत्यक्ष प्रमाण से विरुद्ध हें | ज्योतिष 
आदि अष्टांगनिमित्त आदि शाम्त्रों के पढ़ने से भूत या भविष्य की जानकारी मनुष्यों को होती है, वह 
किसी न किसी पदार्थ की सूचक होती है, सर्वशुन्यतावाद को मानने पर यह घटित नहीं हो सकता.। 
इस पर से शुन्यतावादी कहतें हैं कि ये विद्याएँ सत्य नहीं हैं, हम तो विद्याओं के पढ़े बिना ही लोकालोक 
के पदार्थों को जान लेते हैं; यह कथन भी मिथ्या एवं पूर्वापरविरुद्ध है । 

प्रत्यक्ष दृश्यमाव वस्तु को भी स्वप्त, इन्द्रजाल या मृगमरीचिका-सम बताकर उसका अत्यन्ता- 
भाव घोषित करना भी युक्ति-प्रमाणविरुद्ध है । 





प  “माता-पितरी ह॒त्वा, वुद्धशरीरे च रुधिरमुत्पात्य । + 
अहूदुवर्धं च कृत्वा, स्तुपं भित्वा, आवीचिनरक यान्ति ॥ --छ्ू? शी«्वृत्ति पत्रांक २१५ में उद्ध.त्त बौद्ध ग्रन्थोक्ति 


गाया ५४५ से ५४८ ४9६ 


छलायतर्ण च कम्मं--इसकी दसरी व्याख्या वत्तिकार ने इस प्रकार की है--अथवा जिसके षद्‌ 
आयतन- उपादानकारण आश्रवद्वाररूप हैं, अथवा श्रोत्रादि इच्द्रिय नोइन्द्रिय (मन) रूप हैं, वह कर्म 
षडायतनरूप है, इस प्रकार बौद्ध कहते हैं | बौद्धग्रन्थ सुत्तपिटक, संयुक्त निकाय में पडायतन (सलायतन) 
का उल्लेख है ।* 

पाठान्तर और व्यास्या--बंझो णियते के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--बंझे य णितिए! वन्ध्य का 
अर्थ है-शून्य 'णितिए' का अर्थ है--नित्यकाल । लोक नित्य एवं सर्वशून्य है ।* 


एव्काल्स कियाव्याब्ह और स्तम्यव्छ क्रियाल्ावह एवं उततत्के प्नरूप्तव्क-- 


५४५. ते एचमक्खंति समेच्च लोगं, तहा तहा समणा माहणा य । 
सयंकर्ड णण्णक्ड च दुक्खं, आहंसु विज्जाचरणं पसमोक्‍्ख ॥११॥ 


५४६. ते चक्खु लोगंसिह णायगा तु, मग्गाधणुसासंति हितं पयाणं । 
तहा तहा सासयमाहु लोए, जंसो पया माणव [ संपगाढा ॥१२॥ 


५४७. जे रकखसावा जमलोइया वा, जे वा सुरा गंधव्वा य काया । 
आगासगामी य पुढोसिया य, पुणो पुणो विप्परियासुर्वेति ॥१३॥ 


५४८. जमाहु ओहूं सलिल अपारगं, जाणाहि णं भवगहण्णं दुमोव्॑। 
जंसो विसन्ना विसयंगण।हि दृहतो वि लोयं अणुसंचरति ॥१४॥ ' 


५४५- वे श्रमण (शाक्यभिक्षु) और माहन (ब्राह्मण) अपने-अपने अभिप्राय के अनुसार लोक को 
जानकर उस-उस क्रित्रा के अनुसार फल प्राप्त होना बताते हैं। तथा (वे यह भी कहते हैं कि) दुःख 


स्वयंक्रत (अपना ही किया हुआ) होता है, अन्यकृत नहीं । परन्तु तीर्थंकरों ने विद्या (ज्ञान) और चरण 
(चारित्र-क्रिया) से मोक्ष कहा है। 


५४६ इस लोक में तीर्थंकर आदि नेत्र के समान हैं, तथा वे (शासन) नायक (धर्म नेता या प्रधान) 
हैं। वे प्रजाओं के लिए हितकर ज्ञानादि रूप मोक्षमार्ग की शिक्षा देते हैं। इस चतुर्देश रज्ज्वात्मक या 


६ (का) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २१४ से २१८ तक का सारांश 
(ख) बद्धा मुक्ताश्च कथ्यन्ते, भुष्टि-ग्रन्थिकपोतका: । 
न चान्ये द्रव्यतः सन्ति, मुष्टि-ग्रन्थि-कपोत्तका: ४ 


हर े “सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति में उद्ध त 
७ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २१६ हु 


(ख) तुलना---'अविज्जपच्चया'*'नत्ामरूपपच्चया सलायतनं"''पटिच्च समुप्पादों | "“कतम च, भिक्‍्खवे, सला- 
यतन ? चकक्‍्जायतन, सोतायतनं, घाणायतनं, जिद्वायतनं, कायायतनं, मनायतनं । इदं वुच्चति, भिक्‍्खवे, 
सलायतन । “सुत्तपिटक संयुत्त निकाय पालि (भा० २) प्रृ० ३-५ 


४१० धृष्रफृतांग---धार हवाँ अध्ययच--समवसरण 


पंचास्तिकायरूप लोक में जो-जो वस्तु जिस-जिस प्रकार से द्रव्याथिकनय की दृष्टि से शाश्वत है उसे 
उसी प्रकार से उन्होंने कही है। अथवा यह जीवनिकायरूप लोक (संसार) जिन-जिन मिथ्यात्व 
आदि कारणों से जैसे-जेसे शाश्वत (सुदढ या सुदीघे) होता है, वैसे-वैसे उन्होंने बताया है, अथवा 
जेंसे-जेसे राग-हंष आदि या कर्म की मात्रा में अभिवृद्धि होती है, वैसे-वंसे संसाराभिवद्धि होती है 
यह उन्होंने. कहा है, जिस .संसार में (नारक, तियेज्च, मनुष्य और देव के रूप में) प्राणिगण निवास 
करते हैं । 

५४७. जो राक्षस हैं, अथवा यमलोकवासी (नारक) हैं, तथा जो चारों निकाय के देव हैं, या जो 
देव गन्धवे हैं, और पृथ्वीकाय आदि षड़जीवनिकाय के हैं तथा जो आकाशगामी हैं एवं जो प॒थ्वी पर 
रहते हैं, वे सब (अपने किये हुए कर्मों के फल स्वरूप) बार-बार विविध रूपों में (विभिन्‍न गतियों में) 
परिभ्रमण करते रहते हैं । 


५४८- तीर्थंकरों गणधरों आदि ने जिस संसार सागर को स्वयम्भूरमण समुद्र के जल की तरह 
अपार (दुस्तर) कहा है,.उस गहन संसार को दुर्भोक्ष (दुःख से छुटकारा पाया जा सके, ऐसा) जानो, 
जिस संसार में विषयों. और अगनाओं में आसक्त जीव दोनों ही प्रकार से (स्थावर और जंगमरूप 
अथवा आकाशाश्चित एवं पृथ्वी-आश्चित रूप से अथवा वेषमात्र से प्रब्नज्याधारी होने और अविरति के के 
कारण, एक लोक से दूसरे लोक गें प्रमण करते रहते हैं। 


विवेचन -एकान्त क्रियावाद और सम्यक्‌ क्रियाबाद एवं उसके प्ररूषक--प्रस्तुत चार सूत्रों में क्रियावाद 
की गूढ़ समीक्षा की गई है। 

एकाम्त क्रियावाद : स्वरूप और भेद- एकान्त क्रियावादी वे हैं, जो एकान्तरूप से जीव आदि पदार्थों 
का अस्तित्व मानते हैं, तथा ज्ञानरहित केवल दीक्षा आदि क्रिया से ही सोक्षप्राप्ति मानते हैं.। वे कहते हैं 
कि माता-पिता आदि सब हैं, शुभकर्म का फल भी मिलता है, पर मिलता है, केवल क्रिया से ही । जीव 
जैसी-जैसी क्रियाएँ करता है, तदनुसार उसे नरक-स्वर्ग आदि के रूप में कमंफल मिलता है। संसार 
सें सुख-दुःखादि जो कुछ भी होता है. सब अपना किया हुआ होता है, काल, ईइवर आदि दूसरों का 
किया हुआ नहीं होता ।* 

नियु क्तिकार ने क्रियावाद के १८० भेद बताए हैं। वे इस एकार से हैं--सर्वप्रथम जीव, अजीव, 
पुण्य, पाप, आश्रव, संवर, निर्जरा, बन्ध और मीक्ष, इन नौ पदार्थों को ऋ्रमशः स्थापित करके उसके 
नीचे स्वत: और 'परतः' ये दो भेद रखने चाहिए। इसी तरह उनके नीचे “नित्य' और “अनित्य' इन दो 
भेदों की स्थापना करनी चाहिए | उसके नीचे क्रमश: काल, स्वभाव, नियति, ईश्वर और आत्मा इन 
५ भेदों की स्थापना करनी चाहिए । जैसे--(१) जीव स्वतः - विद्यमान है, (२) जीव परत (दूसरे से) 
उत्पन्न होता है, (३) जीव नित्य है जीव अनित्य है, इन चारों भेदों को क्रमशः काल आदि पांचों 
के साथ लेने से वीस भेद (४३८ ५-२०) होते हैं । इसी प्रकार अजीवादि शेष 5 के प्रत्येक के बीस-वीस 
भेद समझने चाहिए। यों नौ ही पदार्थों के २०१८ द-- १८० भेद क्रियावादियों के होते हैं ।* * * 


सूत्रकृतांग शी० वृत्ति पत्रांक २१८ 
६. (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० ११६ - : (ख) सूत्रकू० शी० दृत्ति पत्रांक २१८ 


गाथा ५४६९ से ५५१ ४११ 


एकान्त क्रियावाद की गुग-दोष समीक्षा--एकान्‍्त क्रियावादियों के मन्तव्य के सम्बन्ध में शास्त्रकार 
कहते हैं कि क्रियावादियों का यह कथन किसी अंश तक ठीक है कि क्रिया से मोक्ष होता है, तथा 
आत्मा (जीव) और सुख आदि का अस्तित्व है, परच्तु उनकी एकान्त प्ररुपणा यथार्थ नहीं हैं। यदि 
एकान्तरूप से पदार्थों का अस्तित्व माना जाएगा तो वे कथड्चित्‌ (परढद्रव्य, क्षेत्र काल और भाव से) 
नहीं हैं, यह कथन घटित नहीं हो सकेगा, जो कि सत्य है। वस्तु में एकान्त अस्तित्व मानने पर सर्वे- 
वस्तुएँ सर्ववस्तुरूप हो जाएंगी। इसप्रकार जगत्‌ के समस्त व्यवहारों का उच्छेद हो जाएगा अतः 
प्रत्येक वस्तु कथड्चित अपने-अपने स्वरूप से है, परस्वरूप से नहीं है, ऐसा मानना चाहिए । 


एकान्त क्रिया से मोक्ष नहीं होता, उसके साथ ज्ञान सम्यगृज्ञान होना चाहिए। ज्ञानरहित क्रिया 
मात्र से कोई कार्य सिद्ध नहीं होता । सभी क्रियाएँ ज्ञान के साथ फल देती हैं। दशवेकालिक सूत्र में 
'पढम॑ नाणं तओ दया' की उक्ति इसी तथ्य का संकेत है। अतः ज्ञान निरपेक्ष क्रिया से या क्रिया निरपेक्ष 


ज्ञान से मोक्ष नहीं होता, इसीलिए शास्त्रकार स्पष्ट कहते हैं--तीर्थंकरों ने ज्ञान और क्रिया दोनों से 
मोक्ष कहा है ।' | । 


सम्यक्‌ क्रियावाद और उसके मार्गदर्शश-सूत्र गाथा ५४६ से ५४८ तक में सम्यक्‌ क्रियावाद और 
उसके मार्गदर्शक का निरूपण किया है, इनसे चार तथ्य फलित होते हैं--(१) लोक शाइवत भी है, 
और अशाइ्वत भी है। (२) चारों गतियों के जीव अपने-अपने कर्मों के अनुसार सुख दुःख पाते हैं तथा 
स्वतः संसार में परिभ्रमण करते हैं, काल, ईश्वर आदि से प्रेरित होकर नहीं । (३) संसार सागर स्वय- 
म्भूरमण समुद्र के समान दुस्तर है, (४) तीर्थंकर लोकचक्षु हैं, वे धर्मनायक हैं, सम्यक्‌ क्रियावादं के 
मार्गदर्शक हैं, उन्होंने संसार और मोक्ष का यथार्थ स्वरूप बताकर सम्यक्‌ क्रियावाद की प्ररूपणा की 
है, अथवा जीव-अजीव आदि नौ तत्त्वों के अस्तित्व-नास्तित्व की काल आदि पांचकारणों के समवसरण 
(समन्वय) की सापेक्ष प्ररूपणा की है। इसलिए वे इस भाव--समवसरण के प्ररूपक हैं १“ 


सतस्खव्छ किसाब्याल आोर करियाव्याल्हियों व्के ल्ेला-- 


५४९. ण कम्मुणा कसम खर्वेति बाला, अकम्मुणा उ कसम खर्बेति धीरा । 
सेधाविणो लोभभयावतीता, संतोसिणो णो पकरेति पादं ॥१५॥ 


५५० ते तीत-उप्पण्ण-मणागताइं, लोगस्स जाणंति तहागताई । 
णेतारो अण्णेसि अणण्णणेया, बुद्धा हु ते अंतकडा भवंति ॥१६॥ 


५५१. ते णेव छुव्वंति ण कारवेंति, मुताभिसंकाए दुगु छम्ताणा । 
सया जता विप्पणसंति धीरा, विण्णत्तिवीरा य भवंति एगे॥१७॥। 


१० सूत्रक्ृ० शी० वृत्ति पत्रांक २१८ से २२० तक का सारांश 


४१४ पुन्नकृतांग--बारह॒वाँ अध्ययन--संमवस रण 
समस्त छोटे-बड़े प्राणियों को आत्मवत्‌ जानता-देखता है, (२) जो आत्म जागरण के समय विशाल लोक 
की अनुप्रेक्षा करता है कि “यह द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव से विशाल अन्तरहित लोक कर्मवश जन्म-मरण-जरा- 
रोग-शोक आदि नाना दुःख रूप है । (३) जो तत्त्वदर्शी पुरुष अप्रमत्त साधुओं से दीक्षा प्रहण करता है, 
(४) जीवादि नौ पदार्थों को प्रत्यक्ष दर्शी या परोक्षदर्शी से जानकर दूसरों को उपदेश देता है, (५) जो 
स्व-पर-उद्धार या रक्षण करने में समर्थ हैं, (६) जो जिज्ञासु के समक्ष अनुरूप सद्धम का विचार करके 
प्रकट करता है, (७) सम्यक्‌ क्रियावाद के अनुगामी को उसी तेजस्वी मुनि के सात्रिध्य में रहना चाहिए, 
(८) जो आत्मा जीवों की गति-आगति, मुक्ति तथा मोक्ष का (शाश्वतता) और संसार (अशाइवतता) 
का रहस्य जानता है. जो अधोलोक के जीवों के दुःखों को जानता है, आश्रव, संवर, पुण्य-पाप वन्ध एवं 
निर्जरा को जानता है, वही क्रिपावाद का सम्यक्‌ निरूपण कर सकता है। (४) ऐसे सम्यक्‌ क्रियावादी 
साधु को पंचेन्द्रिय विषयों में आसक्ति एवं दूं ष नहीं रखता चाहिए, उसे जीवन-मरण की भी आकांक्षा 
नहीं रखनी चाहिए, उसे आदान (मिथ्यात्वादि द्वारा गरहीत कम या विषय कषायों के ग्रहण) से आत्मा को 
बचाना और माया से मुक्त रहना चाहिए। 


संक्षेप में, जो साधक आपत्मवाद, लोकवाद एवं कर्मवाद को जानता है या नौ तत्वों का सर्वकर्म- 
विमुक्ति रूप मोक्ष के सन्दर्भ में स्वीकार करता है, वही वस्तुतः क्रियावाद का ज्ञाता एवं उपदेष्टा है।'' 


॥ समवसरण : बारह॒वां अध्ययन सम्पुर्ण ॥ 


[[][] 


बाथावथ्य--तअ्रयोदश अध्ययन 


प्राथमिक 
[] सूत्रक्ृतांग (प्र० श्रु०) के तेरहवें अध्ययन का नाम याथातथ्य या यथातथ्य है। 
ए] यथातथ्य का अर्थ है--यथार्थ, वास्तविक, परमार्थ अथवा जैसा हो, वसा । 


[) नियुंक्तिकार ने 'तथ्य' शब्द के मुख्यतया चार निक्षेप किये हैं--नाम तथ्य और स्थापना तथ्य 
सुगम है। सचित्तादि पदार्थों में से जिस पदार्थ का जैसा स्वभाव या स्वरूप हो, उसे द्रव्य की 
प्रधानता को लेकर द्रव्य तथ्य कहते हैं, जैसे पृथ्वी का लक्षण कठिनता, जल का द्रवत्व । तथा 
मनुष्यों आदि का जैसा मादेव आदि स्वभाव है, तथा गोशीर्ष चन्दनादि द्र॒व्यों का जैसा स्वभाव 
है, उसे द्रव्यतथ्य कहते हैं। भाव तथ्य औदयिक आदि ६ भावों की यथार्थता को भाव तथ्य 
जानना चाहिए अथवा आत्मा में रहने वाला 'भावतथ्य' चार प्रकार का है- १: 'शानतथ्य' (पांच 
ज्ञानों द्वारा वस्तु का यथार्थ स्वरूप जानना) २. 'दशन तथ्य' (जीवादि तत्त्वों पर यथार्थ श्रद्धा 
करना), ३. 'चारित्रतथ्य' (१७ प्रकार के संयम और १२ प्रकार के तप का शास्त्रोक्तरीति से पालन 


करना) और ४. विनयतथ्य (ज्ञान, दशेन, चारित्र, तप और उपचार रूप से ४२ प्रकार से विनय 
की यथायोग्य आराधना करना) । 


अथवा प्रशस्त और अप्रशस्त भावतथ्य में से प्रस्तुत अध्ययन में प्रशस्त भावतथ्य का अधिकार 
है | नियु क्तिकार की दृष्टि में प्रशस्त भावतथ्य का तात्पय है-सुधर्मास्वामी आदि आचार्यों 
की परम्परा से जिस सूत्र का सर्वज्ञोक्त जो अर्थ या व्याख्यान है, सरलता, जिज्ञासा बुद्धि एवं 
निरभिमानता के साथ उसी प्रकार से अर्थ और व्याख्या करना, तदनुसार वैसा ही आचरण- 


अनुष्ठान करना यथातथ्य है, किन्तु परम्परागत सूत्रार्थ और व्याख्यान के विपरीत कपोलकल्पित 
कुतकं-मद से विक्ृत अर्थ और व्याख्यान करना अयथातथ्य है। 


प्रस्तुत अध्ययन में पूर्वोक्त भाव तथ्य की दृष्टि से साधुओं का प्रशस्त ज्ञानादि तथ्यरूप शील का 
तथा असाघुओं के इससे विपरीत शील (स्वभाव एवं स्वरूप) का वर्णन किया गया है। यथातथ्य 
वर्णन होने के कारण इस अध्ययन को 'याथातथ्य' कहा गया है। 


प्राथमिक ४१९ 


() अथवा इस अध्ययन की प्रथम गाथा में “आहत्तहियं' (यथातथ्य) शब्द का प्रयोग हुआ है, इस 
आदिपद को लेकर इस अध्ययन का नाम 'याथातथ्य' दिया गया है ।* 

[] प्रस्तुत अध्ययन में २३ गाथाओं द्वारा साधुओं के गुण-दोषों की वास्तविक स्थिति पर प्रकाश 
डाला गया है । 

(] यथातथ्य व्याख्यान और तदनुसार आचरण से साधक को संसार सागर पार करने योग्य बनाना 
इस अध्ययन का उदव्य है । 

(] प्रस्तुत अध्ययन सुत्रगाथा ५५७ से प्रारम्भ होकर ५७६ पर समाप्त होता है । | 


आहत्तहिय॑ : तेरसमं अज्ञयणं 
याथातथ्य : तेरह॒वाँ अध्ययत्त 
स्वच्तस्स्त व्यध्यास्तश्य-ब्विरूप्पणा वका स्तब्क्लिचछ्लक्ष- 


भ्५७ आहत्तहियं तु पवेयइस्सं, नाणप्पकारं पुरिसस्स जात॑ ) 
सतो य धम्मं असतो असीलं, संति अति करिस्सामि पाउं ॥१॥ 


५५७. मैं (सुधर्मास्वामी) याथातथ्य--यथार्थ तत्त्व को बताऊंगा, तथा ज्ञान के प्रकार (सम्यग्न्ञान- 
दशन-चा रित्र के रहस्य) को प्रकट करूग़ा, एवं पुरुषों (प्राणियों) के अच्छे और बुरे गुणों को कहूँगा। 
तथा उत्तम साधुओं के जील और असाघुओं के कुशील का एवं शान्ति (मोक्ष) और अशान्ति (संसार) 
का स्वरूप भी प्रकट करूँगा। 


विवेचन -यायातथ्य के निरूपण का अभिवचन--अध्ययन की इस प्रारम्भिक गाथा में, समग्र अध्ययन 
में प्रतिपाद्य विषयों के यथातथ्य निरूपण का श्रीसुधर्मास्वामी का अभिवचन अंकित किया गया है। 
प्रस्तुत गाथा में चार विषयों के यथार्थ निरूपण का अभिवचन है-- 
(१) ज्ञानादि (सम्यग्ज्ञान, दर्शन, और चारित्र) का रहस्य । 
(२) सत्पुरुष और असत्‌पुरुष के प्रशस्त-अप्रशस्त गुण, धर्म, स्वभाव आदि का निरूपण | 
(३) सुसाधुओं के शील, सदाचार, सदनुष्ठान और कुप्ताघुओं के कुशील, अनाचार और असद- 
नुष्ठान का स्वरूप , 


(४) सुसाधुओं को समस्तकमंक्षयरूप शान्ति (मुक्ति) की प्राप्ति और कुसाधुओं को जन्म-मरणरूप 
अज्यान्ति (संसार) की प्राप्ति का रहस्य व कारण । 


पाठान्तर-- पुरिसस्स जात॑' के बदले पाठान्तर है--'पुरिसस्स भाव॑' अर्थ के अनुसार यह पाठ संगत है ।१ 


१ सूत्रकृतांग शौलांक वृत्ति पत्रांक २३२ का सारांश 


४१८ घृत्रकतांग--तेरहुवाँ अध्ययन--याथातथ्य 


च्छुस्ताध्य व्के व्छु छील्‍क प्सव्व॑ स्तस्‍्ताध्यु व्के छीत्क व्का स्यथा सथ्य ल्विरछूपणा-- 


५५८ अहो य रातो य समुदिठ्तेहि, तहागतेहि पडिलब्भ धम्मं । 
समाहिमाघातमशझोसयंता, सत्थारसेव फरुसं वयंति ॥२॥ 
५५९ विसोहिय॑ं ते अणुकाहयंते, जे आतभावेण वियागरेज्जा | 
अट्टठ[[णिए होति बहुगुणाणं, जे णाणसंकाए घुर्स वदेज्जा ॥३॥ 
५६० जे यावि पृट्दा पलिउंचयंति, आदाणमट्ठं खलु वंचयंति | 
असाहुंणो ते इह साधुमाणी, मायण्णि एसिति अणंतघंतं !४॥ 
५६१ जे फोहणे हो-ट जगटठ्भासी, विश्योसियं जे उ उदीरएज्जा । 
अंधे व रे दंःप्हं ग्हाण, अधिओसिए घासति पावफ्तम्सी ॥५॥ 
५६२ जे विग्गहीए अस्नायंभासी, न से समे होति अझंझपत्ते । 
ओवांय५.।रो य हिरीमणे य, एंगतंदिट्ठी य अंमाइरूवे ॥६॥ 
« . ५६३ से पेसले सुहुमे पुरिसजाले, जच्चण्णिए चेव सुउज्जुयारे । 
बहुंपि अणुसासिते जे तहच्चा, समे हु से होति अश्लंझपत्ते ॥७॥ 
५६४ जे आवि अप्पं वसुमं ति मंता, संखाय वादं अपरिच्छ कुज्जा ।. 
तवेण वा.हूं सहिते त्ति मंता, अण्णं जर्णं पस्सति बिबभुतं ॥८॥ 
५६५ एगंतंकूडेण तु से पलेति, ण विज्जती मोणपदंसि गोते । 
ज माणणट्ठेण विउवेकंसेज्जा, वसुंमण्णतरेण अबुज्झमाणे ॥।९६॥ 
- ५६६ जे माहणे जातिए खत्तिए वा, तह उम्गपुत्ते तह लेच्छती वा । ह 
. जे पव्वइते परदत्तभोई, गोत्ते ण जे थब्भति माणबद्ध ॥१०॥ .. 
५६७ ण तस्स जाती व कुल व ताणं, णण्णत्थ विज्जा-चरणं सुचिण्णं। 
: णिकक्‍्खस्म जे सेवतिध्गारिकस्मं, ण से पारए होति विभोयणाएं ॥११॥ 


५,  _ - ५५८. दिन-रात सम्य॒क्‌ रूप से सदनुष्ठान करने में उद्यत श्रुत्धरों तथा तथागतों (तीर्थंकरों से 
* श्रुतं-चारित्र) धर्म को पाकर तीर्थंकरों आदि द्वारा कथित समाधि (सम्यग्दर्शनादि मोक्षपद्धति) का सैवन 


न करने वाले कुसाधु (जामालि, बोटिक आदि निन्‍्ह॒व) अपने प्रशास्ता धर्मोपदेशक (आचार्य या तीर्थ 
करादि) को कठोर छब्द (कुवाक्य) कहते हैं । ॥ | मु 


गाथा ५५८ से ५६७ १६ 


हि * ५५९. वे स्वमताग्रहग्रस्त कुसाधु (जामालि गोष्ठामाहिल आदि निनन्‍्ह॒ववत्‌) विविध प्रकार से 
शोधित (कुमार्ग-प्ररूपणा से निवार्ति) इस सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र रूप मोक्षमार्ग (जिनमार्ग) की 
आचाये परम्परागत व्याख्या से विपरीत प्ररूपणा करते हैं। जो व्यक्ति अहंकार वश आत्मभाव से (अर्पनी 
रुचि या कल्पना से) आचार्य परम्परा के विपरीत सूत्रों का अर्थ करते हैं, ज्रे बहुत से ज्ञानादि सदृगुणों 
के स्थान (भाजन) नहीं होते | वे (अल्पज्ञान गवित होकर) वीतराग के ज्ञान में शंका करके मिथ्या 
भाषण करते हैं । । 


प 


५६०. जो कुसाधु पूछते पर अपने आचाये या गुरु आदि का नाम छिपाते हैं, वे आदान रूप अर्थ 
ज्ञानादि अथवा मोक्षरूप पदार्थ) से अपने आप को वड्चित करते हैं । वे वस्तुतः इस जगत्‌ में या धामिक 
जगत्‌ में असाधु होते हुए भी स्वयं को साधु मानते हैं, अतः मायायुक्त वे व्यक्ति अनन्त (बहुत) बार 
विनाश (या संसारचक्) को प्राप्त करेंगे । िशलर 


५६१. जो कषाय-फल से अनभिन्ञ कुसाधु, प्रकृति से क्रोधी है, अविचारपूरवेक बोलता (परदोष- 
भाषी) है, को उपशाप्त हुए कलह को फिर उभ्ाड़ता (जगा) रहता है, वह पापकर्मी एवं सदेव कलह 
ग्रस्त व्यक्ति (चातुर्गतिक संसार में याततास्थान पाकर) बार-बार उसी तरह पीड़ित होता है,-जिस 
तरह छोटी संकडी पगडंडी पकड़ कर चलने वाला (सुमार्ग से अनभिज्ञ) अंधा (कांटों, हित पशुओं आदि 
से) पीड़ित होता है । | हा 


-५६२. जो साधक कलह॒कारी है, अन्याययुक्त (न्याय-विरुद्ध) बोलता है, वह (रागढ्व षयुक्त होने के 
कारण) सम--मध्यस्थ नहीं हो सकता, वह कलहरहित भी नहीं होता (अथवा वह अकलह प्राप्त सम्यंग- 
दृष्टि के समाव नहीं हो सकता) । परल्तु सुसाधु उपपातकारी (ग्रुरुसान्निध्य में रहकर उनके निर्देशानुसार 
चलने वाला) या उपायकारी (सूुत्रोपदेशानूसार उपाय-प्रवृत्ति करने वाला) होता है, वह अनाचार 
सेवन करते गुरु आदि से लज्जित होता है, जीवादि तत्वों में उसकी दृष्टि (श्रद्धा) स्पष्ट या निश्चित- होतीं 
है; तथा वह माया-रहित व्यवहार करता है । ४ ४ 


५६३. भूल होने पर आचाये आदि के ह्वारा अनेक बार अनुशासित होकर (शिक्षा पाकर) भी 
जो अपनी लेश्या (अर्चा-चित्तवृत्ति) शुद्ध रखता है, वह सुसाधक मृदुभाषी या विनयादिगुणयुक्त है। वही 
सृक्ष्मार्थदर्शी है, वही वास्तव में संयम में पुरुषार्थी है, तथा वही उत्तम जाति से समन्वित और साध्वाचा[र 
में ही सहज-सरल-भाव से प्रवृत्त रहता है । वही सम (निन्‍दा-प्रशंसा में रोष-तोष रहित मध्यस्थ) है, और 
अकषाय-प्राप्त (अक्रोधी या अमायी) है (अथवा वही सुसाधक वीतराग पुरुषों के समान अझंझ्ा प्राप्त है) 


५६४-५६५- जो अपने आपको संयम एवं ज्ञान का घेनी मानकर अपनी परीक्षा किये बिनां ही 
किसी के साथ वाद छेड़ देता है, अथवा अपनी प्रशंसा करता हैं, तथा मैं महान्‌ तपस्वी हूँ; इस प्रकार 


के मद से मत्त होकर दूसरे व्यक्ति को जल में पड़े हुए चन्द्रमा के प्रतिबिम्ब की तरह निरर्थक तुंच्छ 
देखता--समझता है । कम मम 


वह मदलिप्त साधु एकान्तरूप से मोहरूपी कूठ्पाश में फेस कर संसार गें परिभ्रमण करता हैं, 
तथा जो सम्मान भ्राप्ति के लिए संयम, तपस्या, ज्ञान आदि विविध प्रकार को मद करता है, वह समस्त 


४२० सुत्रकृतांग--तेरहवाँ अध्ययत्त--यायातथ्य॑ 


आगम-वाणी के त्राता आधारभूत (गोत्र) मौनीर्द्र (सर्वज्ञ वीतराग) के पद-मार्ग में अथवा मौनपद 
(संयमपथ) में स्थित नहीं है। वास्तव में संयम लेकर जो ज्ञानादि का मद करता है, वह परमार्थतः 
संर्वज्ञ-माग को नहीं जानता-बह मूृढ़ है। 


५६६- जो ब्राह्मण है अथवा क्षत्रिय जातीय है, तथा उम्र (वंशीय क्षत्रिय-) पुत्र है, अथवा लिच्छवी 
(गण का क्षत्रिय) है, जो प्रत्नंजितं होकेर परदत्तभोजी (दूसरे-ग्रहस्थ के द्वारा दिया हुआ आहार सेवन 
करने वाला) है, जो अभिमान योग्य स्थानों से पूर्व सम्बन्धित होकर भी अपने (उच्च) गोत्र का मर्द 
नेंहीं करता. वेही सर्वज्ञोक्ते याथातथ्य चारित्र में प्रवृत्त साधुं है। 

भ६७. भेलीभांति आचरित (सेवित) ज्ञान (विद्या) और चारित्र (चरण) के सिवाय (अन्य) साधक 
की जाति अंथवा कुल (दुर्गति से) उसकी रक्षा नहीं कर सकते। जो प्रन्नज्या लेकर फिर गृहस्थ कर्म 
(सावद्य कर्म, आरम्भ) का सेवन करता है वह कर्मों से विमुक्त होने में समर्थ नहीं होता । | 


विवेचन - कुसाधु के कुशील और सुसाधु के सुशील का यथातथ्य निरूपण--प्रस्तुत १० सूत्नगाथाओं में 
कुसाधुओं और सुसाधुओं के कुशील एवं सुशील का यथार्थ निरूपण किया गया है। 


फुसाधुओं के फुशोल का यथातथ्य इस प्रकार है--(१) अहनिश सदनुष्ठान में उद्यत श्रुतधरों या 
तीर्थंकरों से श्र्‌ तचारित्र धर्म को पाकर उनके द्वारा कथित समाधि का सेवन नहीं करते (२) अपने उपं- 
कारी प्रश्चास्ता की निन्‍दा करते हैं. (३) वे इस विशुद्ध सम्यग्दशेनादि युक्त जिन मार्ग की परम्परागत 
व्याख्या से विपरीत प्ररूपणा करते हैं; (४) अपनी स्वच्छन्दकल्पना से सूत्रों का विपरीत अर्थ करते हैं, 
(५) वीतेराग सर्वज्ञ के ज्ञान में कुशंका करके मिथ्याभाषण करते हैं, (६) वे पूछने पर आचार्य या गुरु 
का नाम छिपाते हैं, अतः मोक्षरूप फल से स्वयं को वंचित करते हैं, (७) वे धारमिक जगत्‌ में वस्तुतः 
असाधु होतें हुए भी स्वयं को मायापूर्वक सुसाधु मानते हैं, (5) वे प्रकृति से क्रोधी होते हैं। (६) बिना 
सोचें विंचारे बोलते हैं, या परदोषभांषी हैं, (१०) वे उपशान्त कलह को पुनः उभारते हैं, (११) वे सर्देव 
कलहकारी व पापकर्मी होते हैं, (१२) न्याय विरुद्ध बोलते हैं, (१३) ऐसे कुसाधु सम (रागद्वेष रहित या 
भध्यस्थ अंथवा संम्यग्दृष्टि के समान नहीं) हो पाते । (१४) अपने आपको महाज्ञानी अथवा सुसंयमी मान 
करें बिना ही परीक्षां किये अपनीं प्रशंसा करते हैं, (१५) मैं बहुत बड़ा तपस्वी हूँ, यह मानकर दूसरों 
को तुच्छ मांनते हैं, (१६) वह अहंकारी साधु एकान्तरूप से मोहरूपी कूटपाश में फंसकर संसार परि- 
अमण करंता है, वंह सर्वज्ञ प्रभु के मार्ग या पर में स्थितं नहीं है (१७) जो संयमी होकर सम्मान-संत्कार 
पाने के लिए ज्ञांत, तप, लाभ आदि का मद करता है, वह मूढ़ है, परमार्थ से अनभिन्ञ है। (१८) जिनमें 
ज्ञान और चारित्र नहीं है, जाति, कुल आदि उनकी रक्षा नहीं कर सकते, अतः प्रश्नज्या ग्रहण कर जो 
जाति, कुल आदि का मद करता है, एवं ग्रहस्थ के कर्मों (सावद्यकर्मो) का सेवन करता है, वह असाओु 
अपने कर्मों का क्षय करने में समर्थे नहीं होता ।* 


२ (क) सूत्रकृतांग शी० वृत्ति पत्रांक २३२ से २३५ 
(ख) सूत्र० गाथा ५५८ से ५६२, ५६४ से ५६७ तक 


गाया ४५६८ से ५७३ ४२३१ 


सुताधुओं के सुशील फा याथातथ्य--इस प्रकार है--(१) सुसाधु ग्रुरु के सान्निध्य में रहकर उनके 
निर्देशानुसार प्रवृत्ति करता है, और सूत्रोपदेशानुसार प्रवृत्ति करता है, (२) वह अनाचार सेवन करने में 
गुरु आदि से लज्जित होता है, (३) जीवादि तत्त्वों पर उसकी श्रद्धा दृढ़ होती है, (४) वह मायारहित 
व्यवहार करता है, (५) भूल होने पर आचार्यादि द्वारा अनुशासित होने पर भी अपनी चित्तवृत्ति शुद्ध 
रखता है, (६) वह मृदूभाषी या विनयादि गुणों से युक्त होता है, (७) वह सूक्ष्माथंदर्शी एवं पुरुषार्थी होता 
(८) वह साध्वाचार में सहजभाव से प्रवृत्त रहता है, (६) वह निन्दा-प्रशंसा में सम रहता है. (१०) 
अकषायी होता है अथवा वीतराग पुरुष के समान अज्ंझाप्राप्त है, (११) जो ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि उच्च 
जाति का पूर्वाश्रमी होकर भी उच्च गोत्र का मद नहीं करता, वही याथातथ्य चारित्र में प्रवृत्त सुसाधु है, 
(१२) जो प्रव्नजित होकर परदत्तभोजी होकर किसी प्रकार का जातिमद नहीं करता ।*॥ 


स्ताध्यु व्छी ज्ञान्याह्रि स्ताध्यस्वा म्तें सथ्य-प्अस्सथ्य ल्विलिक्क-- 
५६८ णिक्क्षिंचणे भिक्‍खू सुल्‌हजीवी, जे गारवं होति सिलोयगासी । 
आजोबसेयं तु अबुज्ञमाणे, पुणो पुणो विष्परियासुवेति ॥१शा। 
५६४ जें भासवं भिक्‍्खु सुसाधुवादी, पडिहाणवं होति विसारए य। 
आगाढपण्ण सुविभावितप्पा, अण्णं जणं पण्णसा परिभवेज्जा ॥१३:। 


५७० एवं ण से होति समाहिवत्ते, जे पण्गसा भिक्‍्खु विउककसेज्जा। 

अहवा वि जे लाभमयावलित्ते, अण्णं जणं खिसंति बालपण्णे ॥१४॥ 

५७१ पण्णामयं चेव तवोमयं च, णिण्णासए गोयसयं च भिवख । 
आजोवगं चेव चउत्थमाहु, से पंडित उत्तमपोग्गले से ॥१५॥ 

५७२ एताईं सदाइईं विगिच धोरे, ण ताणि सेवंति सुधीरधम्मा । 
ते सब्वगोत्तावगता महेसी, उच्चं अगोत्तं च॒ गति वयंति ॥१६॥ 

५७३ भिक्‍द् मुयच्चा तह विट्ठधम्से, गामं च णगरं च अणप्पविस्सा । 
से एस्ं जाणमर्णंस्ण च, अण्णस्स पाणर्स अणाणुगिद्धे ॥१७॥ 

५६८- जो भिक्षाजीवी साधु अकिचन-अपरियग्रही है, भिक्षान्न से उदर पोषण करता है, रूखा: 


भेजा: रि ड -सूखा 
अन्त-प्रान्त आहार करता है। फिर भी यदि वह अपनी ऋद्धि, रस और साता (सुख सामग्री) का गये 
(गौरव) करता है, तथा अपनी प्रशंसा एवं स्तुति की आकांक्षा रखता है, तो उसके ये सब (अकिचनता 





३ (क) सूत्रकृतांग शीलांक क्षृत्ति पत्रांक २३४-२३५ 
(ख) सूच्० गाया० ५६२, ५६३, ५६६ 


धर सुत्रकृतांग--तैरह॒थाँ अध्ययक्त--वाथातथ्य 


रूक्षजीविता और भिक्षाजीविता आदि गुण केवल उसकी आजीविका के साधन हैं। परमार्थ को न 
जानने वाला वह अज्ञानी पुन:-पुनः विपर्यास--जन्म, जरा, मृत्यु; रोग, शोक आदि उपद्रवों को प्राप्त 
होता है । है 5५ 


५६९-५७०. जो भिक्ष भाषाविज्ञ है- भाषा के गुण-दोष का विचार करके बोलता है, तथा हित- 
मित-प्रिय भाषण करता है, औत्पत्तिकी आदि बुद्धियों से सम्पन्न है, और शास्त्रपाठों की सुन्दर व्याख्या 
एवं अनेक अर्थ करने में विशारद (निपुण) है, सत्य-तत्त्व निष्ठा में जिसकी प्रज्ञा आगाढ़ (गड़ी हुई) है, 
धर्म-भावना से जिसका हृदय अच्छी तरह भावित (रंगा हुआ) है, वही सच्चा साधु है, परन्तु इन गुणों से 
युक्त होने पर भी जो इन गुणों के मद से ग्रस्त होकर दूसरों का अपनी बुद्धि से तिर॒स्कार करता है, (वह 
उक्त गुणों पर पानी फेर देता है) । गा 


जो भिक्षु प्रज्ञावान्‌ होकर अपनी जाति, बुद्धि आदि का गे करता है, अथवा जो लाभ के 
मद से अवलिप्त (मत्त) होकर दूसरों की निन्‍्दा करता है, या उन्हें झिड़कता है, वह बालवुद्धि मूर्खे समाधि 
प्राप्त नहीं कर पाता । 


५७१-५७२. भिक्षु प्रज्ञा का मद, तथोमद, गोत्र का मद और चौथा आजीविका का मद मन से 
निकाल दे-हटा दे । जो ऐसा करता है, वही पण्डित और उत्तम आत्मा है। 


धीर पुरुष इन (पूर्वोक्त सभी) मदों (मद स्थानों) को संसार के कारण समझकर आत्मा से पृथक्‌ 
कर दे । सुधीरता (बुद्धि से सुशो भित) के ध्म-स्वभाव वाले साधु इन जाति आदि मदों का सेवन नहीं 
करते । वे सव प्रकार के गोत्रों से रहित महर्षिगण, नाम-गोत्रादि से रहित सर्वोच्च मोक्ष गति को प्राप्त 
होते हैं।... 


५७३. मृतार्च (शरीर के स्नान-विलेपनादि संस्कारों से रहित अथवा प्रशस्त-मुदित लेश्या वाला) 
तथा धर्म को जाना-देखा हुआ भिक्षु ग्राम औरं नगर में (भिक्षा के लिए) प्रवेश करके (सर्वप्रथम) एषणा 
और अनैषणा को अच्छी तरह जानता हुआ अन्न-पान में आसक्त न होकर (शुद्ध भिक्षा ग्रहण करे) । 


विवेचन--साधु की ज्ञानादि साधना .सें तथ्य-अतथ्य-विवेक--प्रस्तुत ६ सूत्रगाथाओं में ज्ञान-दर्शन- 
चारित्र आदि की यथातथ्य साधना से सम्पन्त साधु में कहाँ और कितना अतथ्य और तथ्य प्रविष्ट हो 
सकता है ? परिणाम सहित ये दोनों चित्र बहुत ही सुन्दर ढंग से शास्त्रकार द्वारा प्रस्तुत किये 
गए हैं । 3 
, उच्च साधु.: परन्तु अतथ्य का प्रवेश--( १) एक साधु सर्वथा-अकिज्चन है, भिक्षान्न से निर्वाह करता 
है, शिक्षा में भी रूखा-सूखा आहार प्राप्त करके प्राण धारण करता है, इतना उच्चाचारी होते हुए भी 
यदि वह अपनी ऋद्धिं (लब्धि या भक्तों के जमघट का ठाटवाट), रस और साता (सुख-सुविधा) का गवे 
करता है, अपनी प्रशंसा और प्रसिद्धि की आकांक्षा करता है तो उपयुक्त गुण अतथ्य हो जाते हैं ।-(२) 
एक साधु वहुभाषा विद्‌ है, सुन्दर उपदेश देता है, प्रतिभा सम्पन्न है, शास्त्र विशारद है, 38 54 ते 
सम्पन्न है, धर्म-भावना से अन्तःकरण रंगा हुआ है, इतने गुणों से युक्त होने पर भी जो इन ग्रुणों के मद 


धजायथा १७४ से ५७८ ४२३ 


'से भ्रस्त एवं जाति, बुद्धि और लाभ आदि के मद से लिप्त होकर दूसरों का तिरस्कार कंरता है, दूसरों 
की निन्‍दा करता है, उन्हें झिड़कता है, तो उसके ये गुण अतथ्य हो जाते हैं, वह साधक समाधिश्रप्ट हो 
जाता है ।* ह क्लिक 
के सामान्य साधु : तथ्य का प्रवेश- (१) जो भिक्षु प्रज्ञा, तप, गोत्र एवं आजीविका का मद मन से 

' निकाल देता है, वही उच्च कोटि का महात्मा और पण्डित है, (२) जो धीर पुरुष सभी मदों को संसार 

. का कारण समझकर उन्हें आत्मा से पृथक्‌ कर देते हैं, जरा भी मद का सेवन नहीं करते, वे सब प्रकार 
के गोन्नों से रहित उच्चकोटि के मह॒षि हैं, वे गोत्रादिरहित सर्वोच्च मोक्ष गति को प्राप्त होते हैं, (३) 
जो भिक्षु ग्राम या नगर में भिक्षा्थ प्रवेश करते ही सर्वप्रथम एषणा-अनेषणा का भली-भाँति विचार 


करता है, तदनन्तर आहार-पानी में आसक्त न होकर शुद्ध भिक्षा ग्रहण करता है, द भिक्षा ग्रहण करता है, वह प्रशस्त लेश्या 
सम्पन्न एवं धर्मविज्ञ साधु है। ये तीनों सामान्य साधु भी याथातथ्य प्रवेश होने के कारण उच्चकोटि के 


बनजातह/] 2 नल बी. 








' सुस्‍्वाध्यु द्वारा ्यशध्यास्तश्य् ध्वस्त प्लल्हेंहा व्के प्रोरणासूुत्न- 


५७४ अर्रात रति च अश्लिभूण भिवख, बहुजणे वा तह एगचारी | 
एगंतमोणेण वियागरेज्जा, एगरस जंतो गतिरागती य ॥१८॥ 


५७५ सय॑ समेच्चा अदृव] वि सोच्चा, भासेज्ज धस्मं हितदं पयाणं । 
जे गरहिया सणियाणप्पओगा, ण ताणि सेवंति सुधीरघस्प्ता ॥१९॥ 
५७६ केसिचि तबकाइ अबुज्ञभावं खुड्डं पि गच्छेज्ज असहृहाणे । 
आयुस्स कालातियारं बधातं, लद्घभाणुमाणे य परेसु अदठे ॥२०॥ 
: ४७७ कम्मं च छुंद च विगिच धीरे, विणएज्ज उ सब्बतो आयक्षाव । 
रुवेहि लुप्पंति भयावहेंहिं, विज्जं गहाय तसथावरेंहि ॥२१॥ 


श७८ न पूय्ण चेव सिलोयकामी, पियमप्पियं कश्सवि णो कहेज्जा । 
सब्बे अणट्ठे परिवज्जयंते, अणाउले या अकसाइ भिवखू ॥२२॥ 


५७४, साध संयम में अरति (अरुचि) और असंयम में रति (रुचि) को त्याग कर बहुत त से साधु- 
जनों के साथ रहता हो या अकेला रहता हो, जो बात मौन ; रे 


(मुनि धर्म या संयम) से सर्वथा अविरुद्ध- 





४ (क) सूच्रक्ृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २३४, २३६ 


.. . खि) सूयगर्डग (मू० पा० टिप्पण) सू० गा० ५६८ से ५७० तक पृ०. १ 9ड्रे 
.. *, (कि) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २३७, २३८ - 


(ख) सूयगडंग चूणि (भु० पा० टि०) सु० गा० ५७१ से ५७३ तक पृ० १०३-१ कप श 


४२२ सुत्रक्ृत्तंग--तेर हथाँ अध्ययनत--यायातथ्य 


रूक्षजीविता और भिक्षाजीविता आदि गुण केवल उसकी आजीविका के साधन हैं। परमार्थ को न 
जानने वाला वह अज्ञानी पुन:-पुनः विपर्यास--जन्म, जरा, मृत्यु; रोग, शोक आदि उपद्रवों को प्राप्त 
होता है । | 02: 


५६९-५७०. जो भिक्ष भाषाविज्ञ है- भाषा के गुण-दोष का विचार करके बोलता है, तथा हित- 
मित-प्रिय भाषण करता है, औत्पत्तिकी आदि बुद्धियों से सम्पन्न है, और शास्त्रपाठों की सुन्दर व्याख्या 
एवं अनेक अर्थ करने में विशारद (निपुण) है, सत्य-तत्त्व निष्ठा में जिसकी प्रज्ञा आगाढ़ (गड़ी हुई) है, 
धर्म-भावना से जिसका हृदय अच्छी तरह भावित (रंगा हुआ) है, वही सच्चा साधु है, परन्तु इन गुणों से 
युक्त होने पर भी जो इन गुणों के मद से ग्रस्त होकर दूसरों का अपनी बुद्धि से तिर॒स्कार करता है, (व 


उक्त गुणों पर पानी फेर देता है) । | 


जो भिक्षु प्रशावान्‌ होकर अपनी जाति, बुद्धि आदि का गरव॑ करता है, अथवा जो लाभ के 


मद से अवलिप्त (मत्त) होकर दूसरों की निन्‍दा करता है, या उन्हें झिड़कता है, वह वालबुद्धि मूर्ख समाधि 
प्राप्त नहीं कर पाता । 


५७१-५७२. भिक्षु प्रज्ञा का मद, तपोमद, गोत्र का मद और चौथा आजीविका का मद मन से 
निकाल दे-हंटा दे । जो ऐसा करता है, वही पण्डित और उत्तम आत्मा है। 


धीर पुरुष इन (पूर्वोक्त सभी) मदों (मद स्थानों) को संसार के कारण समझकर आत्मा से पृथक्‌ 
कर दे । सुधी रता (बुद्धि से सुशोभित) के धर्म-स्वभाव वाले साधु इन जाति आदि मदों का सेवन नहीं 
करते । वे सब प्रकार के गोत्रों से रहित महर्षिगण, नाम-गोत्रादि से रहित सर्वोच्च मोक्ष गति को प्राप्त 
होते हैं । 


५७३. मृतार्च (शरीर के स्नान-विलेपनादि संस्कारों से रहित अथवा प्रशस्त-मुदित लेश्या वाला) 
तथा धर्म को जाना-देखा हुआ भिक्षु आम औरं नगर में (मभिक्षा के लिए) प्रवेश करके (सर्वप्रथम) एषणा 
और अनेषणा को अच्छी तरह जानता हुआ अब्न-पान में आसक्त न होकर (शुद्ध भिक्षा ग्रहण करे) । 


विवेचन--साधु की ज्ञॉनादि साधना .में तथ्य-अतथ्य-विवेक--प्रस्तुत - ६ सूच्रगाथाओं में ज्ञान-दर्शन- 
चारित्र आदि की यथातथ्य साधना से सम्पन्न साधु में कहाँ और कितना अतथ्य और तथ्य प्रविष्ट हो 
सकता है ? परिणाम सहित ये दोनों चित्र बहुत ही सुन्दर ढंग से शास्त्रकार द्वारा भ्रस्तुत किये 
गए हैं। ' हर 0 
| उच्च साधु : .परन्तु अतथ्य का प्रवेश--(१) एक साधु सर्वथा-अकिज्चन है, भिक्षान्न से निर्वाह करता 
, है, भिक्षा में भी रूखा-सूखा आहार प्राप्त करके प्राण धारण करता है, इतना उच्चाचारी होते हुए भी 
यदि वह अपनी ऋद्धि (लब्धि या भक्तों के. जमघट का ठाटबाट), रस और साता (सुख-सुविधा) का गर्व 
करता है, अपनी प्रशंसा और प्रसिद्धि की आकांक्षा करता है तो उपयुक्त गुण अतथ्य हो जाते हैं ।-(२) 
एक साधु बहुभाषा विद्‌ है, सुन्दर उपदेश देता है, प्रतिभा सम्पन्न है, शास्त्र विशारद है, 5 28 
सम्पन्न है, धर्म-भावना से अन्त:करण रंगा हुआ है, इतने गणों से युक्त होने पर भी जो इन ग्रणों के मंद 


“गाथा ५७४ से ५७८ 


'से ग्रसंत एवं जाति, बुद्धि और लाभ आदि के मद से लिप्त होकर दूसरों का तिरस्कार कंरता है, दूसरों 
की निन्‍दा करता है, उन्हें झिड़कता है, तो उसके ये गुण अतथ्य हो जाते हैं, वह साधक समाधिभ्रप्ट हो 
जाता है न्‍ | 


सामान्य साधु : तथ्य का प्रवेश- (१) जो भिक्षु प्रज्ञा, तप, गोत्र एवं आजीविका का मद मन से 

_ निकाल देता है, वही उच्च कोटि का महात्मा और पण्डित है, (२) जो धीर पुरुष सभी मदों को संसार 
' का कारण समझकर उन्हें आत्मा से पृथक्‌ कर देते हैं, जरा भी मद का सेवन नहीं करते, वे सब प्रकार 
के गोन्रों से रहित उच्चकोटि के महषि हैं, वे गोत्रादिरहित सर्वोच्च मोक्ष गति को प्राप्त होते हैं, (३) 
जो भिक्षु ग्राम या नगर में भिक्षार्थ प्रवेश करते ही सर्वप्रथम एषणा-अनेषणा का भली-भाँति विचार 
करता है, तदनन्तर आहार-पानी में आसक्त न होकर शुद्ध भिक्षा ग्रहण करता है, वह प्रशस्त लेश्या 


सम्पन्न एवं धर्मविज्ञ साधु है। ये तीनों सामान्य साधु भी याथातथ्य प्रवेश होने के कारण उच्चकोटि के 
'बन जाते है. 32244 02320 5 


सच्ताध्यु छ्वारा य्यथाततश्य् छ््मों प्लल्हेछा के प्रेरणास्यूव्य-- 


५७४ अरंति रत च अभिभूय भिवखू, बहुजणे वा तह एगचारी । 
एगंतमोणेण वियागरेज्जा, एगरस जंतो गतिरागती य ॥।१८॥। 

५७५ सं समेच्चा अदुबवा वि सोच्चा, भासेज्ज धम्मं हितदं पयाण॑ । 
जें गरहिया सणियाणप्पओगा, ण ताणि सेबंति सुधीरधस्मा ॥१९॥- 

५७६ केसिचि तक्‍्काइ अबुज्ञभावं खुड्ड पि गच्छेज्ज असहहाणे। 
आयुस्स कालातियारं बधातं, लद्घाणुमाणे य परेयु अट्ठे ॥२०॥ 

: १७७ कम्मं च छुंदं च विगिच धीरे, विणएज्ज उ सब्बतो आयभाव॑ |. 

रूवेहि जुप्पंति भयावहेहि, विज्ज॑ गहाय तसथावरेंह ।२१॥ 

५७८ न पू्णं चेव सिलोयकासी, पियसप्पियं कस्सवि णो कहेज्जा । 
सब्बे अणट्ठे परिवज्जयंत्ते, अणाउले या अकसाइ भिक्‍खु ॥२२॥ 


न ५७४, साधु संयम में अरति (अरुचि) और असंयम में रति (रुचि) को त्याग क्र वहुत से साधु- 
जनों के साथ रहता हो या अकेला रहता हो, जो बात मौन 


(मुनि धर्म या संयम) से सर्वेथा अविरुद्ध 





'< (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २३५, २३६ 
आल, 


ख) सूयगड्डंग (मू० पा० ट्प्पिण) सू० गा०.५६८ से प्३० तक पु० १०३ 


5.४ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २३७, २३८ 


खे) सूयगरढंग चूणि (मू० पा० टि०) सूृ० गा० ५७१ से ५७३ तक पृ० १०३-१०४ ः 


४२४ घृश्रकृतांग--तेरहवाँ अध्ययन--पाथातथ्य 


संगत हो, वही कहे । (यह ध्यान रखे कि) प्राणी अकेला ही परलोक जाता है, और अकेला ही आता 
(परलोक से आगति करता) है। मा 


५७५. स्वयं जिनोक्त धर्म सिद्धान्त (चतुर्गतिक संसार उसके मिथ्यात्वादि कारण तथा समस्त 
कर्मक्षय रूप मोक्ष, एवं; उसके सम्यग्दशनादि धर्म रूप कारण आदि) को भलीभाँति जानकर अथवा 
दूसरे से सुतकर प्रजाओं (जनता) के लिए हितकार॒क धर्म का उपदेश दे । जो कार्य निन्‍्य (गहित) हैं, 
अथवा ज़ो कार्य निदान (सांसारिक फलाकांक्षा) सहित किये जाते हैं, सुधीर वीतराग धर्मानुयायी साधक 
उनका सेवन नहीं करते । 


५७६. किन्‍्हीं लोगों के भावों (अभिप्रायों) को अपनी तर्कबुद्धि सेन समझा जाए तो वे उस उपदेश 
पर श्रद्धा न करके क्षुद्रता (क्रोध-आक्रोश-प्रहारादि) पर भी उतर सकते हैं तथा वे (उपदेश देने वाले की 
दीघंकालिक) आयु को भी (आघात प्हुचा कर) घटा रुवते है (उसे मार भी सकते हैं)। इसलिए साधु 


(पहले) अनुमान से दूसरों का अभिप्राय (भाव) जानकर फिर धर्म का उपदेश दे । 





५७७. धीर साधक श्रोत्राओं के कर्म (जीविका, व्यवसाय या आचरण) एवं *अभिप्राय को सम्यक्‌ 
प्रकार से जानकर (विवेक करके) धर्मोपदेश दे। (उपदेश द्वारा) (श्रोताओं के जीवन में प्रविष्ट) आय 
भाव को (मिथ्यात्वादि दुष्कर्मों की आय-वृद्धि को अथवा अनादिकालाभ्यस्त मिथ्यात्वादि आत्मभाव को) 
सवेथा या सब ओर से दूर करे। तथा उन्हें यह समझाए कि स्त्रियों के (बाहर से सुन्दर दिखाई देने 
वाले) रूप से (उसमें आसक्त जीव) विनष्ट हो जाते हैं। इस प्रकार विद्वान्‌ (धर्मोपदेशाभिज्ञ) साधक 
श्रोताओं (दूसरों) का अभिप्राय जानकर त्रस-स्थावरों के लिए हितकर धर्म का उपदेश करे । 


५७८. साधु (धर्मोपदेश के द्वारा) अपनी पूजा (आदर-सत्कार) और श्लाघा (कीर्ति-प्रसिद्धि या 
प्रशंसा) की कामना न करे, तथा उपदेश सुनने-न सुनने या सुनकर आचरण करने न करने वाले पर 
प्रसन्न या अप्रसञ्न होकर किसी का प्रिय (भला) या अध्रिय (बुरा) न करे (अथवा किसी पर राग या 
हृष न करे)। (पूर्वोक्त) सभी अनर्थों (अहितकर बातों) को छोड़ता हुआ साधु आकुलता-रहित एवं 


कृषाय-रहित धर्मोपदेश रहित धर्मोपदेश दे । 


विवेचन--सुसाधु द्वारा यथातथ्य धर्मोपदेश के प्रेरणासृत्र-दप्रस्तुत पांच सूत्रगाथाओं में सुसाधुओं 
द्वारा मुनिधर्म की मर्यादा में अवाधक यथातथ्य धर्मोपदेश करने या धर्मयुक्त मार्ग दशन देने के कतिपय 
प्रेरणासूत्र,अंकित किये हैं | वे क्रमश: इस प्रकार हैं-- 


(१) संयम में अरति और असंयम में रति पर विजय पाकर साधु एकान्ततः वही बात कहे, ज़ो 
मुनिधम या संयम से अविरुद्ध या संगत हो, भले ही वह बहुत से साथी साधुओं के साथ रहता हो या 
अकेला हो । 


(२) वह धर्म का महत्त्व बताने हेतु प्रेरणा करे कि जीव अकेला ही कर्म करता है, अकेला ही 
उसका फल भोगता है, अकेला ही जन्म लेता है और अकेला ही मरकर परलोक में जाता है, धर्म के 
सिवाय उसका कोई सहायक नहीं है । 


गाथा ४७६ - ड२५ 


(३) चतुगतिक संसार, उसमें परिभ्रमण के भिथ्यात्वादि हेतु कम्मंबन्ध, समस्त कमेक्षयरूप 
मोक्ष, उसके सम्यग्दर्शनादि कारण आदि सबको सम्यक्‌ जानकर तथा आचार्यादि से सुनकर साधु 
जनहित-का रक धर्म का उपदेश करे। 


(४) जो कार्य निन्‍्य एवं निदान युक्त किये जाते हैं, वीतराग-धर्मानुगामी सुधीर साधक न तो 
उनका स्वयं आचरण करे, और न ही दूसरों को ऐसे अकरणीय कार्यों की प्रे रणा दे । 
(५) साधु उपदेश देने से पहले श्रोता या परिषद्‌ के अभिप्रायों को अपनी तकंबुद्धि एवं अनुमान 


से भली-भाँति जान ले, तत्पश्चात्‌ ही उपदेश दे अन्यथा उपदेशक पर अश्नद्धा करके वे क्षुद्रता पर उतर 
सकते हैं, उस पर पालक द्वारा स्कन्दक मुनिवत्‌ मरणान्तक प्रहारादि भी कर सकते हैं। 


(६) धीर साधक श्रोताओं के कर्म (आचरण या व्यवसाय) एवं अभिप्राय का समीचीन विचार 
करके त्स-स्थावर जीवों के लिए हितकर धर्म का उपदेश दे । 


(७) वह इस प्रकार का उवदेश दे, जिससे श्रोताओं के मिथ्यात्वादि-जनित कम दूर हों, जैसे - 
बाहर से सुन्दर दिखाई देने वाले नारीरूप में आसक्त जीव विनष्ट हो जाते हैं, इत्यादि बातें श्रोताओं 
के दिभाग में युक्तिपूवेक ठसाने से उनको विषयों के प्रति आसक्ति दूर हो सकती है। 


(८) साधु अपनी पूजा, सत्कार प्रशंसा, कीति या प्रसिद्धि आदि प्राप्त करने की दृष्टि से धर्मो- 
पदेश न दे । 


(६) उपदेश सुनते त सुतने अथवा उपदेश के अनुसार आचरण करने न करने वाले पर प्रसन्न 
या अप्रसलत होकर या राग या इंष से प्रेरित होकर साधु किसी का इष्ट (प्रिय) या अनिष्ट न करे, -. 
अथवा श्रोता को प्रिय लगने वाली स्त्रीविकथा, राजविकथा, भोजनविकथा, देशविकथा अथवा 
सावद्यप्रवृति प्रेरक कथा न करे, न ही किसी समूह को अप्रिय लगने वाली, उस समूह के देव, गुरु की 
क॒टु शब्दों में आलोचना, निन्‍्दा, मिथ्या आक्षेप आदि से युक्त कथा करे। 


(१०) पूर्वोक्त सभी अनर्थों का परित्याग करके साधु शान्त, अनाकुल, एवं कषाय-रहित होकर 
धर्मोपदेश दे ।* 


स्ताध्यु ध्क्‍्ते व्का यथा सथ्यरूप्त स्पें प्रनाणप््नण स्ते प्नात्ठल्त व्करे-- 
५७६ आहत्तहिय॑ समुपेहमाणे सब्वेहि पार्णोह निहाय दंड । 
नो जोवियं नो मरणाशिकंखी, परिव्वएज्जा वलयाविमुक्के ॥२३॥ 


॥ आहत्तहिय॑ : तेरसमं अज्ञयणं सम्मत्तं 0 


६ सूचकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २३८-२३६ 


४२६ ६ सृत्रकृतांग--तैरहवाँ अध्ययन-- यायातथ्य 
५७६. सांघु यथातथ्य धर्म को (सम्यर्दशंत-ज्ञान-चारित्ररूप धर्म को या स्व-पर सिद्धाग्त को यथा- 
तथ्येरूष में) भली-भांति जानता-देखता हुआ समस्त प्राणियों को दण्ड देना (प्राण-हनन करना) छोड़कर 
अपने जीवन एवं मरण की आर्काक्षा न करे, तथा माया से विमुक्त होकर संयमाचरण में उद्यत रहे । 

7 5 “विवेचल--साधुंधर्म को ययातथ्य रूप में प्राणप्रण से पालन फरे--प्रस्तुत सूत्र अध्ययन का उपसंहार 
करते हुए शास्त्रकार किसी भी मूल्य पर यथातथ्यरूप में सम्यग्दर्शनादि रूप धर्म का पालन करने, 
डसी का चन्तन-मनन करने और जीवन-मरण की आकांक्षा न करते हुए निरछल भाव से उसी का 
अनुसरण करने का निर्देश करते हैं। वृत्तिकार इस सम्बन्ध में स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैं कि धर्म, 
भाग, समवसरण आदि पिछले अध्ययनों में कथित सम्यवत्व, चारित्र एवं ज्ञान के तत्त्वों पर सुत्रानुसार 
यथातृथ्य चिन्तन, मनन, एवं आचरण करे। प्राण जाने का अवसर आए तो भी यथातथ्य धर्म का 
अतिक्रमण ने करे | असंयम के साथ या प्राणिवध करके चिरकाल तक जीने की आकांक्षा न करे तथैव 
परीषह उपसर्ग आदि से पीड़ित होने पर शीघ्र मृत्यु की आकांक्षा न करे ।* ) 


छिय डा 


[ 
॥ याथातथ्य : त्ेरह॒वाँ अध्ययन समाप्त ॥ 
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ः ' 
धत्थ ; चतुदश अध्ययन 
प्राथमिक 
[] सूत्रक्ृतांग सूत्र (प्र० श्रु०) के चौदहवें अध्ययन का नाम ग्रन्थ है। 
ग्रन्थ शब्द गाँठ, पुस्तक एवं बाह्य-आम्यन्तर परिय्रह के अर्थ में प्रयुक्त होता है । 


[] 


[] नियुक्तिकार के अनुसार ग्रत्थ शब्द का अर्थ बाह्य-आभ्यन्तर परिग्रह हैं। बाह्मग्रन्थ के मुख्य 
१० प्रकार हैं-(१) क्षेत्र, (२) वस्तु, (३) धन-धान्य, (४) ज्ञातिजन, मित्र तथा द्विपद--चतुष्पद 
जीव, (५) वाहन, (६) शयत्त, (७) आसन, (5) दासी-दास, (६) स्वर्ण-रजत, और (१०) विविध 
साधन-सामग्री । इन बाह्य पदार्थों में मुर्च्छा रखता ही वास्तव में ग्रन्थ है। आमभ्यन्तर ग्रन्थ के 
मुख्य १४ प्रकार हैं--(१) क्रोध, (२) मात, (३) माया, (४) लोभ, (५) राग (मोह), (६) ह्वे ष, 
(७) मिथ्यात्व, (८) काम (वेद), (६) रति (असंयम में रुचि) (१०) अरति (संयम में अरुचि), 
(११) हास्य, (१२) शोक, (१३) भय और (१४) जुगुप्सा । 


[] उत्तराध्ययन सूत्र के क्षुल्लकनिग्न न्‍्थीय अध्ययन के अनुसार जो इत्त दोनों प्रकार के ग्रत्थों का 
त्याग कर देता है, जिसे इन द्विविध ग्रन्थों से लगाव, आसक्ति या रुचि नहों है, तथा निग्न॑त्थ मार्ग 


की प्ररूपणा करने वाले आचारांग आदि ग्रन्थों का जो अध्ययन, प्रशिक्षण करते हैं, वे निम्न न्‍्थ- 
शिष्य कहलाते हैं । 


(] निम्न॑न्थ-शिष्य को गुरु के पास रहकर ज्ञपरिज्ञा से बाह्य आभ्यन्तर ग्रन्थों को जानकर प्रत्याख्यान 
परिज्ञा से त्यागना चाहिए। इत्यादि ग्रन्थविषयक प्रेरणा मुख्य होगे से इस अध्ययन का नाम 
'ग्रन्थ” रखा गया है। अथवा इस अध्ययन के प्रारम्भ में गंथं (ग्रन्थ) शब्द का प्रयोग होने से इसका 
नाम 'ग्रन्थ' है ।' 

(]) शिष्य दो प्रकार के होते हैं-दीक्षाशिष्य और शिक्षाशिण्य । जो दीक्षा देकर शिष्य बनाया जाता 
है, वह दीक्षाशिष्य कहलाता है, तथा जो हीक्ष आचार्य आदि से पहले आचरण या (इच्छा, 


१ (क) सूत्र कू० नियु क्ति गाथा १२७ से १३१ तक 
(ख) सूत्र कू० शी० वृत्ति पत्नांक २४१ 


४२८ प्रायमि 


चछा, तहक्‍कार आदि) की शिक्षा लेता है, वह शिक्षाशिष्य कहलाता है। शिष्य की तर 
आचार्य या गुरु भी दो प्रकार के होते हैं--दीक्षागुर और शिक्षागुरु। अतः इस अध्ययन 
मुख्यतया यह बताया गया है कि ग्रन्थ-त्यागी शिक्षा शिष्य (शैक्षिक) और शिक्षागुरु कंसे हो 
चाहिए ? उन्हें कंसी प्रवृत्ति करनी चाहिए ? उनके दायित्व और कतंव्य क्या-क्या हैं? इन से 
तथ्यों का २७ गाथाओं द्वारा इस अध्ययत्त में निरूपण किया गया है ।* 


() यह अध्ययन ५८० सूत्रगाथा से प्रारम्भ होकर सूत्र गाथा ६०६ पर समाप्त होता है । 


[0 


गंथों : चउदसम अज्ञयण 
ग्रन्थ : चतुर्देश अध्यपन 
उ्रन्‍््य स्यागी व्क ल्लिए पुरूच्छुल्तव्यास् व्छा स्तह्डच्व्य भ्औौर त्काक्प-- 


भ्र८० गंथं विहाय इह सिक्खसाणो, उट्ठाय सुबंभचेरं वसेज्जा | 
ओवायकारी विणयं सुसिक्खे, जे छेए विप्पमादं तन कुज्जा ॥१॥ 


८१ जहां दियापोतमपत्तजातं, सावासगा पवि्ं सण्णसाणं । 
तम्तचाइयं तरुणमपत्तजातं, ढंकादि अव्वत्तगर्म हरेज्जा ॥२॥। 


५८२ एवं तु सेहं पि अपुटठधस्मं, निस्सारियं वुसिमं मण्णमाणा। 
दियस्स छाब॑ व अपत्त जातं, हरिसु णं पावधस्मा अणेगे ॥३॥ 


५८३ ओसाणमिच्छे मणए सर्माहहि, अणोसिते णंतकरे ति णच्चा। 
ओभासमाणो दवियस्स वित्त, ण णिक्कसे बहिया आसुपण्णे ॥४॥ 


प्र८४ जे ठाणओ या सवणासणे या, परक्कमे यावि सुसाधुजुत्ते । 
समितोसु गुत्तीसु य आयपण्णे, वियागरते य पुढो वदेज्जा ॥५॥ 


५८०० इस लोक में बाह्य-आभ्यन्तर ग्रन्थ-परिग्रह का त्याग करके प्रन्नजित होकर मोक्षमार्ग- 
प्रतिपादक शास्त्रों के ग्रहण, (अध्ययन), और आसेवन-(आचरण) रूप में गुरु से सीखता हुआ साधक 
सम्यक्रूप से ब्रह्मचयं (नवगुप्ति सहित ब्रह्मचर्य या संयम में) स्थित रहै अथवा गुरुकुल में वास करे | 
आचार या गुरु के सान्निध्य में अथवा उनकी आज्ञा में रहता हुआ शिष्य विनय का प्रशिक्षण ले। 
(संयम या गुरु-आज्ञा के पालन में) निष्णात साधक (कदापि) प्रमाद न करे । 


५८१-५८२. जैसे कोई पक्षी का बच्चा पूरे पंख आये बिना अपने आवासस्थान (घोंसले) से उड़कर 
अन्यत्र जाना चाहता है, वह तरुण-(वाल) पक्षी उड़ने में असमर्थ होता है। थोड़ा-थोड़ा पंख फड़फड़ाते 
देखकर ढंक आदि मांस-लोलुप पक्षो उसका हरण कर लेते हैं और मार डालते हैं । | 


४३० सुत्रकृत्तांग--चौदह॒वाँ अध्ययत --प्रस्ये 


इसी प्रकार जो साधक अभी श्रत-चा रित्र धर्म में पुष्ट--परिपक्व नहीं है, ऐसे शैक्ष (नवदीक्षित 
शिष्य) को अपने गच्छ (संघ) से निकला या निकाला हुआ तथा वश्य में आने योग्य जानकर अनेक 
पाषण्डी परतीर्थिक पंख न आये हुए पक्षी के बच्चे की तरह उसका हरण कर लेते (धर्म भ्रष्ट कर 
देते) हैं । 


प८३. गुरुकुल में निवास नहीं किया हुआ साधकपुरुष अपने कर्मों का अन्त नहीं कर पाता, यह 
जानकर गुरु के सान्निध्य में निवास और समाधि की इच्छा करे। मुक्तिगमनयोग्य (द्रव्यभुत-निष्कलंक 
चारित्नसम्पन्न) पुरुष के आचरण (वृत्त) को अपने सदनुष्ठान से प्रकाशित करे । अतः आशुष्रज्ञ साधक 
गच्छ से या गुरुकुलवास से बाहुर न निकले । 


प्र८४. गुरुकुलवास से साधक स्थान--(कायोत्सर्ग), शयन (शय्या-संस्तारक, उपाश्रय-शयन आदि) 
तथा आसन, (आसन आदि पर उपवेशन-विवेक, गमत-आगमन, तपश्चर्या आदि) एवं संयम में परा- 
क्रम के (अभ्यास) द्वारा सुसाधु के समान आचरण करता है। तथा समितियों और गुप्तियों के विषय 
में (अभ्यस्त होने से) अत्यन्त प्रज्ञावान्‌ (अनुभवी) हो जाता है, वह समिति-गुप्ति आदि का यथार्थस्वरूप 
दूसरों को भी बताता है। 


विवेच त--प्रस्थत्यागी तव प्रवजित के लिए गुरुकुलवास का भहत्व और लाम- प्रस्तुत पांचसृत्रों में साधु 
के लिए गुरुकुलवास का मह॒त्व और लाभ निम्नोक्त पहलुओं से बताया गया हैं--(१) नवदीक्षित साधु को 
ग्रहणशिक्षा और आसेवन शिक्षा से निपुण होने के लिए गुरुकुल में रहना आवश्यक है, (२) गुरु या आचार्य के 
सान्निध्य में रहु कर आज्ञा पालन विनय; सेवा-शुश्रुषा आदि का सम्यक्‌ प्रशिक्षण ले । (३) आचाये के आदेश- 
निर्देश या संयम के पालन में प्रमाद न करे । (४) पंख आए बिना ही उड़ने के लिए मचलने वाले पक्षी के 
बच्चे को मांस-लोलुप ढंकादि पक्षी धर दबाते हैं, वैसे ही गुरु के सान्निध्य में शिक्षा पाए बिना ही गच्छनिर्गत 
अप्रिपक्व साधक को अकेला विचरण करते देख अन्यतीथिक लोग बहुकाकर मार्गभ्रष्ट कर सकते हैं। 
(५) गुरुकुलवास न करने वाला स्वच्छुन्दाचारी साधक कर्मों का अन्त नहीं कर पाता, (६) अतः साधक 
- अनेक गुण वरद्धंक गुरुकुलवास में रहकर समाधि प्राप्त करे। (७) पवित्र पुरुष के आचरण को अपने 
सदनुष्ठान से प्रकाशित करे, (८) ग्रुरुकुलवास से साधक कायोत्सर्ग, शयन, आसन, गमनागमन, तपश्चरण 
जप, संयम-नियम, त्याग आदि साध्वाचार में सुसाधु (परिपक्व साधु) के उपयुक्त बन जाता है। वह 
समिति गरुप्ति आदि के अभ्यास में दीघ॑ दर्शी, अनुभवी और यथार्थ उपदेष्टा बन जाता है ।' 


दो प्रक्तार की शिक्षा-गुरु या आचार्य के सान्निध्य में रह कर दो प्रकार की शिक्षा प्राप्त की जाती 
है--(१) ग्रहण शिक्षा और (२) आसैवन शिक्षा | ग्रहण रिक्षा में शास्त्रों और सिद्धान्तों के अध्ययन और 
रहस्य का ग्रहण किया जाता है आसेवन शिक्षा में महात्रत, समिति, गरुप्ति, ध्यात, कायोत्सगं, जप, तप, 
त्याग, नियम आदि चारित्र का अभ्यास किया जाता है। वास्तव में इस दोनों प्रकार की शिक्षाओं से 
साधु का सर्वागीण विकास हो जाता है।* 





गाया ५८४ से ४१६६ हि 


न्प्प 


2 
+$ 


धसुबंभचेर बसेफ्ता--आचार्ंग सूत्र के अनुसार व्रह्मचर्य में निवास करने के चार अर्थ फल्रित 


ु 


१, 


होते हैं-- (१) ब्रह्म (आत्मा था परमात्मा) में विचरण करना, (०) मैशुनविरति- सवन्द्रिय-संयम 
(३) सदाचार और (४) गृरुकुल में वास । 

गणओ' - में ठाण, (स्थान) बब्द भी पान्निपिक है। स्थान बच्द भी आजारांग के अनुसार यहाँ 
काग्रोत्सगग अर्थ में है ।* 


प्ुरूच्छुत्कव्यास्ती स्ताध्यु द्वारा च्थिक्षला-: छण -खिश्यि-- 


प्रद7 सद्दाण सोच्चा अदु मेरवाणि, अणासचे तेस परिव्वएज्जा । 
नि च भिवस्धु न पममाय कुज्जा, कहुंकहं पी वितिग्रिच्छतिण्णे ॥६॥ 


कट 


प्र८६ डहरेण बुढ्डेण5णर्सासते ऊ, रातिणिएणावि समब्बएणं। 
ग॑ं घिरतो णाभिगच्छे, णिज्जंतए वा वि अपारए से ॥।' 

प्र८७ विडटिठ्तेणं समयाणुसिदठे, डहरेण बुद्डेण व चोइतेतु । 

अच्चुद्ठिताएं घडदासिए वा, अग्रारिणं वा सम्रयाणुसिद्क ॥८॥ 
प्रषण ण तेसु कुज्ले ण य पव्वहेज्जा, ण॒ यावि किचि फरस बदेज्जा 

तहा करिस्स ति पडिस्सुणेज्जा, सेयं खु मेयं ण पम्माद कुज्जा ॥९॥ 
प्र८5£ वर्णसि मुद्स्स जहा अमुढा, मग्गागसासंति हित॑ पयाणं | 

तेणावि मज्ञं इणमेव सेयं, ज॑ मे बुहा सम्मःणसासयंति ॥?१०॥ 
५६० अह तेण मूढेण अमृढगस्स, कायव्व पुया सविसेसजुत्ता ! 

एतोवर्म तत्व उदाहु बीरे, अणुगम्म अत्य॑ उबणेति सम्म ॥5]॥ 
५६१ णेया जहा अंधकारंसि राओ, मग्गं ण जाणाइ अपस्समार्ण । 

से सुरियल्स अव्युग्गमेणं, मर्ग विजाणाति पयासियंसि ॥2स॥। 
५६२ एवं ठु सेहू वि अपुट्ठधम्मे, धम्म॑ न जापाति अवज्ममाणे | 
से कोविए जिणवयणेण पच्छा, सुरोदए पासति चबलुणेब ॥॥%व।। 


बाप 
खर्ि 
श्प 


£ उड्ढ अहे य तिरियं दिसासु, तसा य जे थावर जे य पाणा | 
सया जते तेसु परिव्वएक्जा, सणप्पदोसं अविकंपमाणे ॥१ थ। 


९ देखिए काचा० द्वि० श्रु० ० २ उ० १ नू० ४१३ में ठाणे वा सेज्ज॑ वा-का विवेचन तथा प्र० श्र० के सृत्र 
में बन्तित्ता बंनचेरं पद का विवेचन । | 


४३० सुन्नकृतांग--चौदहु॒वाँ अध्ययन --प्रन्‍्ये 
इसी प्रकार जो साधक अभी श्रुत्त-चारित्र धर्म में पुष्ट-परिपक्व नहीं है, ऐसे शैक्ष (नवदीक्षित 
शिष्य) को अपने गच्छ (संघ) से निकला या निकाला हुआ तथा वश में आने योग्य जानकर अनेक 
पाषण्डी परतीर्थिक पंख न आये हुए पक्षी के बच्चे की तरह उसका हरण कर लेते (धर्म भ्रष्ट कर 
देते) हैं । 


५८३. गुरुकुल में निवास नहीं किया हुआ साधकपुरुष अपने कर्मों का अन्त नहीं कर पाता, यह 
जानकर गुरु के सान्निध्य में निवास और समाधि की इच्छा करे। मुक्तिगमनयोग्य (द्रव्यभूत-निष्कलंक 
चारित्नसम्पन्न) पुरुष के आचरण (वृत्त) को अपने सदलुष्ठान से प्रकाशित करे । अतः आशुप्रज्ञ साधक 
गच्छ से या गुरुकुलवास से बाहर न निकले । 


प्रणं४: गुरुकुलवास से साधक स्थान--(कायोत्सग), शयत (शब्या-संस्तारक, उपाश्रय-शयन आदि) 
तथा आसन, (आसन आदि पर उपवेशन-विवेक, गमत-आगमन, तपश्चर्या आदि) एवं संयम में परा- 
क्रम के (अभ्यास) द्वारा सुसाधु के समाव आचरण करता है। तथा समितियों और ग्रुष्तियों के विषय 
में (अभ्यस्त होने से) अत्यस्त प्रज्ञावान्‌ (अनुभवी) हो जाता है, वह समिति-गुप्ति आदि का यथाथ्थेस्वरूप 
दूसरों को भी बताता है। 


विवेचत--प्रस्थत्यागी नब प्रवजित के लिए गुरुकुलवास का महत्व और लाम-प्रस्तुत पांचसूत्रों में साधु 
के लिए गुरुकुलवास का महत्व और लाभ निम्नोक्त पहलुओं से वताया गया हैं--(१) नवदीक्षित साधु को 
ग्रहणशिक्षा और आसेवन शिक्षा से निपुण होने के लिए गुरुकुल में रहना आवश्यक है, (२) गुरु या आचार्य के 
सानब्निध्य में रह कर आज्ञा पालन विनय; सेवा-शुश्रुधा आदि का सम्यक्‌ प्रशिक्षण ले । (३) आचाये के आदेश- 
निर्देश या संयम के पालन में प्रमाद न करे । (४) पंख आए विना ही उड़ने के लिए मचलने वाले पक्षी के 
बच्चे को मांस-लोलुप ढंकादि पक्षी धर दवाते हैं, वैसे ही गुरु के सान्निध्य में शिक्षा पाए बिना ही गच्छनिर्गत 
अपरिपक्व साधक को अकेला विचरण करते देख अन्यतीथिक लोग बहुकाकर माग॑श्रष्ट कर सकते हैं । 
(५) गुरुकुलवास न करने वाला स्वच्छुन्दाचारी साधक कर्मों का अन्त नहीं कर पाता, (६) अतः साधक 
- अनेक गुण वद्धंक गुरकुलवास में रहकर समाधि प्राप्त करे । (७) पवित्र पुरुष के आचरण को अपने 
संदनुष्ठान से प्रकाशित करे, (८) गुरुकुलवास से साधक कायोत्सर्ग, शयत, आसन, गमनागमन, तपर्॑चरण 
जप, संयम-नियम, त्याग आदि साध्वाचार में सुसाधु (परिपक्व साधु) के उपयुक्त बन जाता है। वह 
समिति गुप्ति आदि के अभ्यास में दीर्घ दर्शी, अनुभवी और यथा उपदेष्टा बच जाता है।' 


दो प्रकार की शिक्षा-गुरु या आचार्य के सान्निध्य में रह कर दो प्रकार की शिक्षा प्राप्त की जाती 
है--(१) ग्रहण शिक्षा और (२) आसैवन शिक्षा | ग्रहण शिक्षा में शास्त्रों और सिद्धान्तों के अध्ययन और 
रहस्य का ग्रहण किया जाता है आसेवन शिक्षा में महात्रत, समिति, ग्ुप्ति, ध्यान, कायोत्सग, जप, तप, 
त्याग, नियम आदि चारित्र का अभ्यास किया जाता है। वास्तव में इन दोनों प्रकार की शिक्षाओं से 
साधु का सर्वांगीण विकास हो जाता है ।* 





१ सूत्रक्ृनतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २४२-२४३ का सारांश 
९ सूत्रकृतांग शीलांकवृत्ति पत्रांक २४१ 


गाया ५५५ से ५६६ ४३१ 


सुबंभचेर ब्सेज्जा--आचारांग सूत्र के अनुसार ब्रह्मचयें में निवास करने के चार अर्थ फलित 
होते हैं-- (१) ब्रह्म (आत्मा या परमात्मा) में विचरण करता, (२) मैथुनविरति - सवन्द्रिय-सं यम 
(३) सदाचार और (४) गुरुकुल में वास । 


'ठाणओ'- में ठाण, (स्थान) शब्द भी पारिभाषिक है । स्थान शब्द भी आचारांग के अनुसार यहाँ 
कायोत्सगं अर्थ में है ।* 


प्रुच्छुत्तव्ञास्ती स्ताध्यु द्वारा छिद्वा- चछए-व्विध्यि-- 

५८५ सहाण सोच्चा अदु भेरवाणि, अणासवे तेसु परिव्वएज्जा । 

निदूं च भिवखू न पमाय कुज्जा, कहंकहूं पी वितिगिच्छतिण्णे ॥६॥ 
५८६ डहरेण बुढ्डेणःणुसासिते ऊ, रातिणिएणावि समव्वएणं। 

सम्मं तगं थिरतो णाभिगच्छे, णिज्जंतए वा वि अपारए से ॥७॥ 
भ्रू८७ विउटिठ्तेणं समयाणुसिट्ठे, डहरेण बुड्डेण व चोइतेतु । 

अच्चुट्ठताएं घडदासिए वा, अगारिणं वा समयाणुसिट्ठे ॥८॥ 
भ्र८८ ण तेसु कुज्झे ण य पव्वहेज्जा, ण यावि किचि फरुसं वदेज्जा। 

तहा करिस्सं ति पडिस्सुणेज्जा, सेयं खु सेयं ण पमाद कुज्जा ॥६॥ 
५८९ वर्णसि मुढस्स जहा अमुढा, सग्गाणुसासंति हित॑ पयाणं। 

तेणावि सज्ञं इणमेव सेयं, जं॑ से बुहा सम्म5णुसासयंति ॥१०॥ 
५९० अह तेण सूढेण असूढगस्स, कायव्व पुया सविसेसजुत्ता । 

एतोवमं तत्थ उदाहु बोरे, अणुगम्म अत्थं उवणेति सस्म ॥११॥ 
५६१ णेया जहा अंधकारंसि राओ, मग्गं ण जाणाइ अपस्समाणं । 

से सूरियस्स अब्भुग्गमेणं, सर्गं विजाणाति पगासियंसि ॥१२॥ 
५६२ एबं तु सेहे वि अपुट्ठधम्मे, धम्म॑ न जाणाति अबुज्ञझमाणे । 

से कोबिए जिणवयणेण पच्छा, सुरोदए पासति चबखुणेव ॥१३॥ 
५६३ उड्ढं अहे य तिरियं दिसासु, तसा य जे थावर जे य पाणा। 

सया जते तेसु परिव्वएज्जा, सणप्पदोसं अविकंपमाणे | १७॥ 


४ देखिए आचा० द्वि० श्रु० अ० २ उ० १ सू० ४१२ में ठाणे वा सेज्जं वा“का न 
में रु तथा प्र० श्र० के 
में 'बसित्ता बंभचेरं' पद का विवेचन | १ के सूत्र (४३ 
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५६४ कालेण पुच्छे समियं पयासु, आइक्खसाणों दवियस्स वित्त । 
त॑ सोयकारी य पुढो पवेसे, संखा इमं केवलियं समाहि ॥१५॥ 


५९५ अस्सि सुठिच्चा तिविहेण तायी, एतेसु या संति निरोहमाहु । 
ते एव्मक्‍्खंति तिलोगदंसी, ण भुज्जमेतं ति पमायसंगं ।।१६॥ 


५९६ णिसम्म से भिक्‍्खु समीहमट॒ठं, पडिभाणवं होति विसारते या । 
आयाणसट्ठी वोदाण सोणं, उवेच्चा सुद्ध ण उवेति मोवर्ख ॥१७॥ 


५८५. ईर्यासमिति आदि से युक्त साधु मधुर या भयंकर शब्दों को सुनकर उनमें मध्यस्थ--राग- 
हे ष रहित होकर संयम में प्रगति करे, तथा निद्रा-प्रमाद एवं विकेथा-कषायादि प्रमाद न केरे। (गुरुकुल 
निवासी अप्रमत्त) साधु को कहीं किसी विषय में विचिकित्सा--शंका हो जाए तो वह (गुरु से समाधान 
प्राप्त करके) उससे पार (निश्शंक) हो जाए । 

५८६. गुरु सान्निध्य में निवास करते हुए साधु से किसी विषय में प्रमाद&श भूल हो जाए तो 
अवस्था और दीक्षा में छोटे या बड़े साधु द्वारा अनुशासित (शिक्षित या निवारित) किये जाने पर अथवा 
भूल सुधारने के लिए प्रेरित किये जाने पर जो साधक उसे सम्यक्तया स्थिरतापूर्वक स्वीकार नहीं करता, 
वह संसार-समुद्र को पार नहीं कर पाता ।” 


५८४-श८८- साध्वाचार के पालन में कहीं भूल होने पर परतीर्थिक, अथवा ग्रहरथ द्वारा आहूँत्‌ 
आगम विहित आचार की शिक्षा दिये जाने पर या अवस्था में छोटे या वृद्ध के द्वारा प्रेरित किये जाने 
पर, यहाँ तक कि अत्यन्त तुच्छ कार्य करने वाली घटदासी (घड़ा भरकर लाने वाली नौकरानी) द्वारा 
अकार्य के लिए निवारित किये जाने पर अथवा किसी के द्वारा यह कहे जाने पर कि “यह कार तो 
गृहस्थाचार के योग्य भी नहीं है, साधु की तो बात ही क्‍या है ? 

इन (पूर्वोक्त विभिन्न रूप से) शिक्षा देने वालों पर साधु क्रोध न करे, (परमार्थ का विचार करके) 
न ही उन्हें दण्ड आदि से पीड़ित करे, और न ही उन्हें पीड़ाकारी कठोर शब्द कहे; अपितु "मैं भविष्य 
में ऐसा (पू्वऋषियों द्वारा आचरित) ही करूँगा” इस प्रकार (मध्यस्थवृत्ति से) प्रतिज्ञा करे, (अथवा 
अपने अनुचित आचरण के लिए “मिच्छामि दुक्‍कड़ं' के उच्चारणपूर्वक आत्म-निन्‍्दा के द्वारा उससे निवृत्त 
हो) साधु यही समझे कि इसमें (प्रसन्नतापूवंक अपनी भूल स्वीकार करके उससे निवृत्त होने में) मेरा ही 
कल्याण है । ऐसा समझकर वह (फिर कभी वैसा) प्रमाद न करे । 

५८९. जैसे यथार्थ और अयथार्थ मार्ग को भली-भाँति जानने वाले व्यक्ति घोर वन में मार्ग भूले 
हुए दिश्ामूढ़ व्यक्ति को कुमार्ग से हटा कर जनता के लिए हितकर मार्ग बता देते (शिक्षा देते) हैं, इसी 
तरह मेरे लिए भी यही कल्याणकारक उपदेश है, जोये वृद्ध, बड़े या तत्त्वज्ञ पुरुष (बुधजन) मुझे 
सम्यक्‌ अच्छी शिक्षा देते हैं । 

५६०. उस सूढ़ (प्रमाद वश मागे भ्रष्ट) पुरुष को उस अमृढ़ (मार्ग दर्शन करने या जाग्रत करने 
वाले पुरुष) का उसी तरह विशेष रूप से (उसका परम उपकार मानकर) आदर-स॒त्कार (पूजा) करना 


गाथा '५८५ से ५६६ ४३ 


चाहिए, जिस तरह मार्गअष्ट पुरुष सही मागे पर चढ़ाने और बताने वाले व्यक्ति की विशेष सेवायूजा 
आदर सत्कार करता है। इस विषय में वीर प्रभु ने यही उपमा (तुलना) बताई है। अतः पदार्थ (पर- 
मार्थ) को समझकर प्रेरक के उपकार (उपदेश) को हृदय में सम्थक्रूप से स्थापित करे । 


५६१-५६२. जैसे अथ्वी आदि प्रदेशों से भलीभाँति परिचित मार्गदशंक (: ता) भी अंधेरी रात्रि में 
कुछ भी न देख पाने के कारण मार्ग को भली-भाँति नहीं जान पाता; परल्तु वही पुरुष (मार्गद्शंक) सूर्य 
के उदय होने से चारों ओर प्रकाश फैलने पर मार्ग को भलीभाँति जान लेता है। 

इसी तरह धरम में अनिपुण- ऊपरिपदव्व शिष्य भी यूत्र और अर्थ को नहीं समझता हुआ धर्म 

(श्रमणधर्म हरव) को नहीं जान पाता; किन्तु वही अवोध शिष्य एक दिन जिनवचतों के अध्ययत्त- 
अनुशीलन से विद्वान्‌ हो जाता है। फिर वह धर्म को इस प्रकार स्पष्ट जान लेता है जिस प्रकार सूर्योदय 
होने पर आँख के द्वारा व्यवित घट-पट आदि पदार्थों को स्पष्ट जान-देख लेता है 


५६३. गुरुवु लवासी एवं जिनवचनों का सम्यक्‌ ज्ञाता साधु ऊँची, नीची और पतिरछी (दिज्ञाओं 
में जो भी त्रस और स्थावर प्राणी रहते हैं, उनकी हिंसा जिस प्रकार से न हो, उस अकार की यतना 
(यरन) करे तथा संयम में पुरषार्थ करे एवं उन प्राणियों पर लेशमात्न भी हष न करता हुआ संयस 
में निश्चल रहे । 


५६४, गुरुकुलवासी साधु (प्रइन करने योग्य) अवसर देख कर सम्यग्शान सम्पन्न आचार्य से 
प्राणियों के सम्बन्ध में प्रइन पूछे । तथा मोक्षणमन योग्य (द्रव्य) सर्वज्ञ वीतराग प्रभु के आगम (ज्ञान-धन) 
को बताने वाले आचार्य की पूजा-भक्ति करे। आचार्य का आज्ञाकारी शिष्य उनके द्वारा उपदिष्ट केवलि- 
प्ररूपति सम्यग्ज्ञानादिरू्प समाधि को भलीभाँति जानकर उसे हृदय में स्थापित करे। 


५६५. इसमें (गुरुकुलवास काल में) गुरु से जो उपदेश सुना और हृदय में भलीभाँति अवधारित 
किया, उस समाधिश्रृत मोक्षमाग में अच्छी तरह स्थित होकर मन-बचन-काया से कृत, क़ारित और अनु- 
मोदित रूप से स्व-पर-त्राता (अपनी आत्मा का और अन्य प्राणियों का रक्षक) वना रहे इन समिति-ग्रुप्ति- 
आदि रूप समाधिमार्गो में स्थिर हो जाने पर सर्वज्ञों ने शान्तिलाभ और कर्मनिरोध .(समस्त कर्मक्षय) 
800, है। वे लिलोकदर्शी महापुरुष कहते हैं कि साधु को फिर कभी प्रमाद का संग नहीं करना 
चाहिए। 


५९६. गुरुकुलवासी वह साधु उत्तम साधु के आचार को सुनकर अथवा स्वयं अभीष्ट अर्थे-मोक्ष 
रूप अर्थ को जानकर गुरुकुलवास से प्रतिभावान्‌ एवं सिद्धान्त 'विशारद (स्वसिद्धान्त का सम्यण्ज्ञाता होने 
से श्रोताओं को यथार्थ-वस्तु-तत्त्व के प्रतिपादन में निपुण) हो जाता है। फिर सम्यग्ज्ञान आदि-से अथवा 
भोक्ष से प्रयोजन रखने वाला (आदानार्थी) वह साधु तप (व्यवदान) और मौन (संयम) को (ग्रहण रूप 
एवं आसेवन रूप शिक्षा द्वारा) उपलब्ध करके शुद्ध (निरुपाधिक उद्गमादि दोष रहित) आहार से निर्वाह 
करता हुआ समस्त कर्मक्षयरूप मोक्ष को प्राप्त करता है। 


विवेचन- गुष्कुलवासी साधु द्वारा शिक्षा-प्रहण विधि-प्रस्तुत १२ सूत्र गाथाओं द्वारा शास्त्रकार ने 
विभिन्न पहलुओं से गुरुकुलवासी साधु द्वारा ली जाने बाली शिक्षा की विधि बताई है शिक्षा अहण विधि 


४३४ सुश्रकृतांय--चोदह॒वाँ अध्ययतत--प्रन्य 


के निम्नलिखित प्रेरणा सूत्र इन गाथाओं से फलित होते हैं--(१) गुरुकुलवासी,साधु विषय, निद्रा, विकथा, 
कृषाय आदि प्रमादों को पास में न फटकने दे, (२) गरुहीत महात्रतों के पालच आदि किसी विषय में शंका 
था आन्ति हो तो गुरुकपा से साधक उससे पार हो जाए, (३) प्रमादवश साधुचर्या में कहीं भूल हो जाए 
ओर उसे कोई दीक्षा ज्येष्ठ, वयोवुद्ध या लघु साधक अथवा समवयस्क साधक सुधारने के लिए प्रेरित 
करे या शिक्षा दें तो गुरुकुलवासी साधु उसे सम्यक्‌ प्रकार से स्थिरता के साथ स्वीकार कर ले, किन्तु 
प्रतिवाद न करे, अन्यथा वह संसार के प्रवाह में बह जाएगा, उसे पार नहीं कर सकेगा, (४) साध्वाचार- 
पालन में कहीं च्रुटि हो जाने पर गरृहरथ या मिथ्यादृष्टि जेनाममविहित आचार की दृष्टि से शिक्षा दे, 
अथवा कोई लघुवयस्क या वृद्ध कुत्सिताचार में प्रवृत्त होने पर सावधान करे, यही नहीं, तुच्छ कार्य करने 
बाली घंटदासी भी किसी अकार्य से रोके, अथवा कोई यह कहे कि यह कार्य गृहस्थ योग्य भी नहीं है, 
ऐसी स्थिति में गुरुकुलवासी साधु उन पर क्रोध, प्रहार, आक्रोश या पीड़ाजनक शब्द-प्रयोग न करे, अपितु 
प्रसन्नतापूर्वक अपनी भूल स्वीकार करे, (५) उन बुधजनों या हितैषियों की शिक्षा को अपने लिए श्रेयस्कर 
समझे, (६) उनको उपकारी मानकर उनका आदर-सत्कार करे, (७) गुरुकुलवास में विधिवत शिक्षा ग्रहण 
न करते से धमम में अनिपुण शिष्य सूत्र, अर्थे एवं श्रमणधर्म के तत्त्व को नहीं जानता, जबकि गुरु शिक्षा- 
प्राप्त वही साधक जिनवचनों के अध्ययन से विद्वान होकर सभी पदार्थों का यथार्थ स्वरूप स्पष्टतः जांच 
लेता है, (८) गुरुकुलवासी साधक किसी भी प्राणी की हिंसा न हो, इस प्रकार से यतना करे, प्राणियों 
पर जरा भी ह्ष न करता हुआ संयम (पंच महाब्नतादि रूप) में निश्चल रहे, (५) योग्य अवसर देखकर 
वह आचार से प्राणियों के सम्बन्ध में पूछे, (६) आगम ज्ञानोपदेष्टा आचाये की सेवा-भक्ति करे, उनके 
द्वारा उपदिष्ट सस्यम्दर्शनादि रूप समाधि को हृदयंगम करे, (१०) ग्रुरुकुलवास काल में गुरु से जो कुछ 
सुना, सीखा, हृदयंगम किया, उस समाधिभ्रृत मोक्ष-मार्ग में स्थित होकर त्रिकरण त्रियोग से स्व-पर-त्रातां 
बने । (११) समिति-ग्रुप्ति आदि रूप समाधिमार्गों में स्थिर हो जाने से गुरुकुलवासी साधक को शात्ति- 
लाभ और समस्त- कर्मक्षय का लाभ होता है, यदि वह कदापि प्रमादासक्त न हो, (१२) गुरुकुलवासी 
साधक उत्तम साध्वाचार या मोक्षरूप अर्थ को जान-सुनकर प्रतिभावान्‌ एवं सिद्धान्त विशारद बन जाता 
है, (१३) फिर वह मोक्षार्थी साधक तप एवं संयम को उपलब्ध करके शुद्ध आहार से निर्वाह करता हुआ 
' मोक्ष प्राप्त कर लेता है ।४ | 
निष्फर्ष--गुरुकुलवास करने वाले साधक का सर्वागीण जीवन-निर्माण एवं विकास तभी हो सकता 
हैं, जव वह्‌ गुरुकुलवास में अपनी प्रत्येक प्रवृत्ति एवं चर्या को गुरु के अनुशासन में करे, अप्रमत्त होकर 
अपनी भूल सुधारता हुआ बाह्म-आस्यन्तर तप, संयम तथा क्षमा, मार्दव आदि श्रमणधर्म का अभ्यास 
करे | गुरुकुलवासकालीन शिक्षा में अनुशासन, प्रशिक्षण, उपदेश, मार्गदशन, अध्ययन, अनुशीलन आदि 
प्रक्रिओं का समावेश है । 


पाठान्तर और व्यास्या--तेणावि' के वदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--वेणेब मे; व्याख्या की गयी हैं" 
रू हर. के कि बे ं | व् 7 
उस असत्‌ कार्य करने वाले द्वारा प्रेरित किये जाने पर भी कुपित नहीं होना चाहिए । “दवियस्स के के 
चूणिसम्मत पाठान्तर है--'दिविअस्स'; व्याख्या की गई है--दिविशर-(ट्वि-वीत) का अर्थ है--दीचों सेर 


प्‌ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २४४ से २४७ तक का सारांश 
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और द्वंप से रहित । 'समोहमट्ठ के वदले वृत्तिकारसम्मत पाठान्तर है--'समीहियद्'; अर्थात्‌-सम- 
ईहित-+ अभीष्ट>-मोक्ष रूप अर्थ को | 'सुद्धॉण उचेतिमोक्ज' के बदले पाठान्तर है-'सुद्ध न उवेतिमार-- 
तप, संयम आदि से आत्मा शुद्ध होने पर या शुद्ध मार्ग का आश्रय लेने पर साधक मार अर्थात्‌ संसार 
को अथवा मृत्यु को नहीं प्राप्त करता ४* | 


यपुरूच्छुत्कव्यास्तरी स्वाध्यु द्वारा स्वाप्पा-प्र्योग व्छ व्विध्यि-लिप्नेध्य खूस्त-- 

५९७ संखाय धम्म॑ च वियागरति, बुद्धा हु ते अंतकरा भवंति | 

ते पारगा दोण्ह्‌ वि मोयणाए, संसोधितं पण्हमुदाहरंति ॥१८॥ 
५९८ नो छादते नो वि य लूसएज्जा, माणं ण सेवेज्ज पगासणं च। 

ण यावि पण्णे परिहास कुज्जा, ण या55सिसावाद वियागरेज्जा ॥?दे॥ 
५६९ भूताभिसंकाए दुगुंछमाणो, ण णिव्वहे मंतपदेण गोत्त॑ । 

ण किचि मिच्छे सणुओ पयासु, असाहुधस्माणि ण संवदेज्जा ॥२०॥ 
६०० हास॑ पि णो संधये पावधम्मं, ओए तहियं फरुस वियाणे । 

नो तुच्छए नो व विकंथतिज्जा, अणाइले या अकसाइ भिवद्ू ॥२१॥ 
६०१ संकेज्ज याउइसंकितभाव भिक्‍खू, विभज्जवादं च वियागरेज्जा । 

भासादुग धम्स ससुद्ठितेहि, वियागरेज्जा ससया सुपष्णे ॥२२॥ 
६०२ अणुगच्छमाणे वितहूं भिजाणे, तहा तहा साहु जकक्कसेणं । 

ण कत्यतो भास विहिंसएज्जा, निरुद्धांं वा थि न दीहुएज्जा ॥२३॥ 
६०३ सभालवेज्जा पडिपुण्णभासी, निसासिया समिया अट्ठदंसी । 

आणाए सुद्ध वयणं भिउंजे, भिस्ंधए पावविवेग मिक्स ॥२४॥ 
६०४ अहाबुइयाई सुसिवदखएज्जा, जएज्ज या णातिवेल वदेड्जा | 

से दिद्ठम दिटिठ ण लूसएज्जा, से जाणति भात्िड त॑ सर्माह ॥२५॥। - 
६०५ अलूसए णो पच्छण्णभासी, णी सुत्तमत्यं च करेज्ज ताई। 

सत्यारभत्ती अणुवीति वाय॑, सु च सप्म॑ पडिवातएज्जा ॥२६॥ 


६ [क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रॉंक ३४५ से २४७ तक 
(ख) सूयगर्डंण चूणि (मु० पा० टिप्पण) पुृ० १०७-१०८५ 
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६०६ से सुद्धसुत्ते उवहाणवं च, धम्मं च जे विदति तत्थ तत्थ | 
आदेज्जववके कुसले वियत्ते, से अरिहति भासिउ त॑ समाहि ॥रछ। 
त्ति बेसि 


॥ गंथो : चउहसमं अज्ञयणं सम्मत्तं ।। 


५९७. (गुरुकुलवासी होने से धर्म में सुस्थित, बहुश्रुत, प्रतिभावान्‌ एवं सिद्धान्त विशारद) साधु 
सदबुद्धि से (स्व-पर-शक्ति को, पर्षदा को: या प्रतिपाद्य विषय: को सम्यकृतया जान कर) दूसरे को श्रुत- 
चारित्र-रूप धर्म का उपदेश देते हैं (धर्म की व्याख्या करते हैं) | वे बुद्ध-शिकालवेत्ता होकर जन्म-जन्मान्तर- 
संचित कर्मों का अन्त करने वाले होते हैं, वे स्वयं और दूसरों को कर्मपाश से अथवा ममत्वरूपी बेड़ी से 
मुक्त (छुड़ा) करके ससार-पारगामी हो जाते हैं। वे सम्यकतया सोच-विचार कर  (प्रइनकर्ता कौन है ? 
यह किस पदार्थ, को' समझ सकता है, मैं किस विषयः का प्रतिपादन करने में समर्थ हूँ ?, इन बातों की 
भली-भाँति परीक्षा करके) प्रश्न का संशोधित (पूर्वापर अविरुद्ध) उत्तर देते हैं । 

५९८- साधु प्रद्नों का उत्तर देते समय शास्त्र के यथार्थ अर्थ को न छिपाए (अथवा वह अपने गुरु 
या आचार्य का नाम या अपना गुणोत्कर्ष बताने के अभिप्राय से दूसरों के गुण न छिपाए), अपसिद्धान्त 
का आश्रय लेकर शास्त्रपाठ की तोड़-मरोड़कर व्याख्या न करे, (अथवा दूसरों के ग्रुणों को दूषित न करे), 
तथा वह मैं ही सर्वश्ञास्त्रों का. ज्ञाता और महान्‌ व्याख्याता हूँ, इस प्रकार मान-गर्व न करे, न ही स्वयं 
को बहुश्रुत एव महातपस्वी रूप से प्रकाशित करे अथवा अपने तप, ज्ञान, भ्रुण आदि को प्रसिद्ध न करे । 
प्राज्ञ (श्रुतधर) साधक श्रोता (मन्द बुद्धि व्यक्ति) का परिहास भी न करे, और न ही (तुम पुत्रवानू, धन- 
वान्‌ या दीर्घायु हो इत्यादि इस. प्रकार का) आशीर्वादसूचक वाक्य कहे । 

५६९. प्राणियों के विनाश की आशंका से तथा पाप से घुणा करता हुआ साधु किसी को आशी- 
वाद न दे, तथा मंत्र आदि के पदों का प्रयोग करके गोच्र (वचनगुप्ति या वाक्‌संयम अथवा मौन) 
को निःसार न करे, (अथवा साधु राजा आदि के साथ गुप्त मंत्रणा करके या राजादि को कोई मंत्र देकर 
गोत्र-प्राणियों के जीवन: का नाश न कराए) साधु पुरुष: धर्मकथा या शास्त्रव्याख्यान करता हुआ जनता 
(प्रजा) से द्रव्य या किसी पदार्थ के लाभ, सत्कार या भेंट, पूजा आदि की अभिलाषा न करे, असावुअ 
के धर्म (वस्तुदान, तर्पण आदि) का उपदेश न करे (अथवा असाधुओं के धर्म का उपदेश करने वार्ले को 
सम्यक्‌ न कहे, अथवा धर्मंकथा क रताः हुआ साधु असाधु-धर्मों--अपनी प्रशंसा, कीर्ति, प्रसिद्धि आर्दि की 
इच्छा न करे) । 

६००. जिससे हँसी उत्पन्न हो, ऐसा कोई शब्द या मन-वचन-काया का व्यापार न करे, अथवा 
साधु किसी के दोषों को प्रकट करने वाली, पापबन्ध के स्वभाववाली वातें हँसी में न कहे । वीतरागता 
में ओतप्रोत (रागद्वंष रहित) साधु दूसरों के चित्त को दुखित करने वाले कठोर सत्य को भी पापकर्म- 
बन्धकारक जानकर न कहे | साधु किसी विशिष्ट लब्धि, सिद्धि या उपलब्धि अथवा पूजाश्रतिष्ठा का 
पाकर मद न करे, न ही अपनी प्रशंसा करे अथवा दूसरे को भलीभाँति जाने-परखे,विना उसकी अतिप्रशंसा 
न करे | साधु व्याख्यान या धर्मकथा के अवसर पर लाभादि निरपेक्ष (निर्लॉभ) एवं सदा कपायरहित 


होकर रहे । 
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६०१, सूत्र और अर्थ के सम्बन्ध में शंकारहिंत होने पर भी, 'मैं ही का जानता हूँ, से 
नहीं;' इस प्रकार का गये न करे, अथवा अशंकित होने पर भी शास्त्र के गढ़ व्दों की व्याख्या कर 
समय शंका (अन्य अर्थ की सम्भावना) के साथ कहे, अथवा स्पष्ट (शंका रहित) अर्थ को भी इस प्रकार 
न कहे, जिससे श्रोता को शंका उत्पन्न हो तथा पदार्थों की व्याख्या विभज्यवाद से सापेक्ष दृष्टि से 
अनेकान्त रूप से करे । धर्माचरण करने में समुद्यत साधुओं के साथ विचरण करता हुआ साधु दो भाषाएँ 
(सत्या और असत्यामृषा) वोले , सुप्रज्ञ (स्थिरबुद्धि सम्पन्न) साधु धनिक और दरिद्व दोनों को समभाव 
से धर्म कहे । 


६०२. पूर्वोक्त दो भाषाओं का आश्रय लेकर शास्त्र या धर्म की व्याख्या करते हुए साध, के कथन 
को कोई व्यक्ति यथार्थ समझ लेता है, और कोई मन्दमति व्यक्ति उसे अययोध रूप में (विपरीत) 
समझता है, (ऐसी स्थिति में) साथु उस विपरीत समझते वाले व्यक्ति को जेसे-जेसे समीचीन हेतु, युविति 
उदाहरण एवं तक आदि से वह समझ सके, वेसे-वेसे हेतु आदि से अककंश (कट्तारहित --कीमल) शब्दों 
में समझाने का प्रयत्त करे। किन्तु जो ठीक नहीं समझता है, उसे तू मूर्ख है, दुबु द्धि है, जड़मति है, 
इत्यादि तिरस्कारसूचक वचन कहकर उसके मन को दुःखित न्‌ करे, तथा प्रश्नकर्ता की भाषा को 
असम्बद्ध बता कर उसकी विडम्बना न करे, छोटी-सी (थोड़े शब्दों में कही जा सकने वाली) बात को 
व्यर्थ का शब्दाडम्बर करके विस्तृत न करे। 


६०३- जो बात संक्षेप में न समझाई जा सके उसे साथु विस्तुत (परिपूर्ण) शब्दों में कह कर 
समझाए । गुरु से सुनकर पदार्थ को भलीभाँति जानने ,वाला (अथंदर्शी) साधु आज्ञा से शुद्ध वचनों का 
प्रयोग करे । साधु पाप का विवेक रखकर निर्दोष वचन बोले । 


६०४. तीर्थंकर और गणधर आदि ने जिस रूप में आगमों का प्रतिपादन किया है, गुरु से. उनकी 
अच्छी तरह शिक्षा ले, (अर्थात्‌--ग्रहण शिक्षा द्वारा सर्वज्ञोिक्ते आगम का अच्छी तरह ग्रहण करे और 
आसेवना शिक्षा द्वारा उद्यक्त विहारी होकर तदनुसार आचरण करे) (अथवा दूसरों को भी सर्वज्ञोक्त 
आगम अच्छी तरह सिखाए) । वह सदैव उसी में प्रयत्न करे। मर्यादा का उल्लंघन करके अधिक न 
बोले। सम्यक्हृष्टिसम्पन्न साधक सम्यक्हृष्टि को दुषित न करे (अथूवा धर्मोपदेश देता हुआ साधु किसी 
सम्यक्रृष्टि की दृष्टि को (शंका पैदा करके) विगाड़े नहीं। वही साधक उस (तीर्थंकरोक्त सम्यग्दशन- 
ज्ञान-चा रित्र-तपश्च रणरूप) भाव समाधि को कहना जानता है । 


६०५. साधु आगम के अर्थ को दूषित न करे, तथा वह सिद्धान्त को छिपा कर न बोले । स्व-प्र- 
त्राता साधु सूत्र और अर्थ को अन्यथा न करे। साधु शिक्षा देने वाले (प्रशास्ता-गुरु) की भक्ति का ध्यान 
रखता हुआ सोच-विचार कर कोई बात कहे, तथा साधु ने गुरु से जैसा सुना है, बैसाः ही दूसरे के समक्ष 
सिद्धान्त या शास्त्रवचन का. प्रतिपादन करे । 


६०६. जिस साधु का सूत्रोच्चारण, सूत्रानुसार प्ररूपण एवं सृत्राध्ययन शुद्ध है, जो शास्त्रोक्त तप 
(उपधान तप) का अनुष्ठान करता है, जो श्रुत-चारित्ररूप धर्म को सम्यक्रूप से जानता या प्राप्त 
करता है अथवा जो उत्सर्ग के स्थान पर उत्सर्ग-मांग की और अपवाद-मार्ग के स्थान पर अपवाद की 
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प्ररपणा करता है, या हेतुग्राह्म अर्थ की हेतु से और आगमग्नराह्म अर्थ की आगम से अथवा स्व-समय की 
स्व-समय रूप में एवं पर-समय को पर-समय रूप में प्ररूपणा करता है, वही पुरुष ग्राह्यवाक्य है (उसी की 
वात मानते योग्य है) तथा वही शास्त्र का अर्थ और तदनुसार आचरण करने में कुशल होता है । वह 
अविचारपूर्वक कार्य नहीं करता । वही ग्रन्थमुक्त साधक सर्वज्ञोक्त समाधि की व्याख्या कर सकता है । 


“ऐसा मैं कहता हूँ । 


विवेचन-गुरकुलवासी साधु द्वारा भाषा-प्रयोग के विधि-निषेध सूत्र-प्रस्तुत अध्ययन का उपसंहार 
करते हुए शास्त्रकार ने दस सूत्रगाथाओं में गुरुकुलवासी साधु द्वारा किये जाने वाले भाषा प्रयोग के 
कतिपय विधि-निषेध-सूत्र प्रस्तुत किये हैं। वे इस प्रकार फलित होते हैं-(१) साधु स्वशक्ति, परिषद 
या व्यक्ति तथा प्रतिपाद्य विषय को सम्यकृतया जानकर धर्म का उपदेश दे, (२) वह ऐसा धर्मोपदेश दे 
जिससे स्व-पर को कमंपाश से मुक्त कर सके, (३) प्रश्न से सम्बन्धित बातों का भलीभाँति पर्यालोचन 
करके उसका पूर्वापर-अविरुद्ध, संगत उत्तर दे, (४) प्रश्नों का उत्तर देते समय शास्त्र के यथार्थ अर्थ - 
को या गुरु के नाम को अथवा गुणी के गुण को न छिपाए, (५) शास्त्र की सिद्धान्तविरुद्ध व्याख्या न 
करे, (६) न तो वह सवंशास्त्रज्ञता का गब॑ करे, न स्वयं को बहुश्नुत या महातपस्वी के रूप में प्रसिद्ध 
करे, (७) वह मंदबुद्धि श्रोता का परिहास न करे, (5) किसी प्रकार का आशीर्वाद न दे, क्‍योंकि' उसके 
पीछे प्राणियों के विनाश या पापवद्धि की सम्भावना है, (६) विविध हिंसाजनक मंत्र-प्रयोग करके अपने 
वाक्‌ संयम को दूषित न करे, (१०) धर्मकथा करके जनता से किसी पदार्थ के लाभ, सत्कार या पुजा- 
प्रतिष्ठा आदि की आकांक्षा न करे (११) असाधु-धर्मों का उपदेश न करे, न ही वैसा उपदेश देने वाले 
की प्रशंसा करे, (१२) हास्यजनक कोई भी चेष्टा न करे, क्योंकि हँसी प्रायः दूसरों को दुःखित करती है, 
जो पाप बन्ध का कारण है, (१३) तथ्यभूत बात होते हुए भी वह किसी के चित्त को दुःखित करने 
वाली हो तो न कहे । किसी विशिष्ट उपलब्धि को पाकर साधु अपनी प्रशंसा न करे, (१४) व्याख्यान 
के समय किसी लाभ आदि से निरपेक्ष (निःस्पृह) एवं कषायरहित होकर रहे, (१५) सुत्रार्थ के सम्बन्ध 
में निःशंकित होने पर भी गये प्रकट न करे, अथवा शास्त्र के गढ़ शब्दों की व्याख्या करते समय 
अशंकित होते हुए भी अन्य अर्थों की सम्भावना व्यक्त करे, (१६) पदार्थों की व्याख्या विभज्यवाद 
(नय, निक्षेप, स्थाद्वाद, प्रमाण आदि के) द्वारा पृथक्‌-पुथक्‌ विश्लेषण-पूर्वक करे, (१७) साधु दो ही 
भाषाओं का प्रयोग करे सत्या और असत्यामृषा, (१८) राग-द्रषरहित होकर सधन-निर्धन को समभाव 
से धर्म-कथन करे, (१६) विधिपूंक शास्त्र या धर्म की व्याख्या करते हुए भी कोई व्यक्ति उसे विपरीत 
समझता है तो साथु उसे मूढ़, जड़बुद्धि या मूर्ख कहकर झिड़के नहीं, न ही अपमानित, विडम्बित या 
दुःखित करे, (२०) अल्प शब्दों में कही जा सकने वाली बात को व्यर्थ का शब्दाडम्बर करके विस्तृत न 
करे, (२१) किन्तु संक्षेप में कहने से समझ सें आ सके ऐसी वात को विस्तृत रूप से कहे, (२२) गुरु से 
सुनकर पदार्थों को भलीभाँति जानकर साधु आज्ञा-शुद्ध वचतों का प्रयोग करे (२३) पाप का विवेक 
रखकर निर्दोष वचन वोले, (२४) तीर्थंकरोक्त आगमों की व्याख्या पहले गुरु से भली-भाँति जाने और 
अभ्यस्त करके दूसरों को उसी विधि से समझाए, (२५) अधिकांश समय शास्त्र-स्वाध्याय में रत रहे, (२६) 
मर्यादातिक्रमण करके अधिक न वोले, (२७) साधु धर्मोपदेश देता हुआ किसी की सम्यर्दृष्टि को 
अपसिद्धान्त प्ररूपणा करके दूषित या विचलित न करे, (२८) आगम के अर्थ को दुषित न करे, (२६) 


गाथा ५९७ से ६०६ ४३६ 


सिद्धान्त को छिपाकर न बोले, (३०) आत्मत्राता साधु सूत्र एवं अथे या प्रश्त) को अत्यवा (उलट-पुलट) 
न करे, (३१) शिक्षादाता प्रशास्ता को सेव! भक्ति का ध्यान रखे, (३२) सम्यकतया सोच-विचार कर 
कोई बात कहे, (३३) गुरु से जैसा सुना है, दूसरे के समक्ष वैसे ही सिद्धान्त या शास्त्र-वचन की 
प्रहषणा करे (३४) सूत्र का उच्चारण, अध्ययन, एवं प्ररूपणा शुद्ध करे, (३५) शास्त्र-विहित तपश्चर्या 
की प्रेरणा करे, (३६) उत्सगे-अपवाद, हेतुग्राह्म-आज्ञाग्राह्म या स्वसमय-परसमय आदि धर्म काया 
शास्त्र वाक्य को यथायोग्य स्थापित-प्रतिपादित करता है, वही ग्राह्मयवावय, शास्त्र का अर्थ करने में 
कुशल एवं सुविचारपूर्वक भाषण करने वाला है, वही सर्वज्ञोक्त समाधि की व्याख्या कर सकता है ।* 


गुरुकुलवासी साधक उभयकिक्षा प्राप्त करके भाषा के प्रयोग में अत्यन्त निपुण हो जाता है । 


पाठान्तर और व्याख्या-- संकेज्ज याइसंकितभाव भिवद्ठ के बदले चणिसम्मत पाठान्तर है--“संकेज्ज वा 
संक्ष्तिभाव भिष्ख”; व्याख्या यों है--यदि किसी विषय में वह शंकित है, किसी शास्त्रवाक्य के अथ॑ में 
शंका है तो वह शंकात्मक रूप से इस प्रकार प्रतिपादन करे कि मेरी समझ में इसका यह भर्थ है; इससे 
आगे जिन भगवान्‌ जानें, 'तत्त्वं केवलिगम्यम्‌' । 'अणाइलो' के बदले पाठान्तर है--'अणाउलो'; व्याख्या यों 
है--साधु व्याख्यान या धर्मकथा के समय आकुल-व्याकुल न हो ।5 

विभ््जवादं च वियागरेज्जा-व्याख्याएं- (१) विभाज्यवाद का अर्थ है--भजनीयवाद । किसी 
विषय में शंका होने पर भजनीयवाद द्वारा यों कहना चाहिए-मैं तो ऐसे मानता हूँ, परन्तु इस विषय 
में अन्यत्र भी पूछ लेना। (२) विभज्यवाद का अर्थ है-स्थादवाद-अनेकान्तवाद-सापेक्षवाद । (३) 
विभज्यवाद का अर्थ है-पृथक अर्थ निर्णयवाद। (४) सम्यक्‌ प्रकार से अर्थों का नय, निक्षेप आदि से 
विभाग-विश्लेषण करके पृथक करके कहे, जैसे--द्रव्याथिकनय से नित्यवाद को, तथा पर्यायाथिकनय 
से अनित्यवाद को कहे । 


सुत्तपिटक अंगुत्तरनिकाय में भी “विभज्जवाद' का उल्लेख आता है।'* 


॥ ग्रन्थ : चोदह॒वाँ अध्ययन समाप्त ॥ 
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७ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २४७ से २५१ का सारांश । 
८ (क) सूयगर्डंग चूणि (मू० पा० टिप्पण) पृ० १०६ 
(ख) सूश्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २४६ 
६ (क) सूत्रकृतांग मूलपाठ टिप्पण, तृतीय परिशिष्ट पृ० ३६८। 
(ख) तुलना--न खो, भंते, भगवा सब्बं तप॑ गरहित॑"''*“भगवा गरहंतो पसंसितब्बं, पसंसन्‍्तो “बिभज्ज 
वादों भगवा । न सो भगवा एत्थ एकंसवादोदित । -सुत्तपिटक अंगुत्तरनिकाय पृ० २४३ 


जमतीत (यमकीय |- पंचदश अध्ययन 
प्रोेथमिक 


सूत्द्तांग दूत्र॒ (प्र० शु०) के प्रहवें अध्ययन का नाम 'जमतीत' (यमकीय) है। 


इस अध्ययन के दो नाम और मिलते हैं-आदान अथवा आदानीय, एवं झखला अथवा 
'संकलिका 4 


'जमतीत' नाम इसलिए पड़ा है कि इस अध्ययन का आवि शब्द जमतीतं' (जं+-अतीतं) है। 
अथवा इस अध्ययन में 'यमक” अलंकार का प्रयोग हुआ है, इसलिए इस अध्ययन की नाम 
'यमकीय' है, जिसका आप प्राकृंत रूप 'जमईयं' या 'जमतीत' होता है । 


वृत्तिकार के अनुसार इस अध्ययन को 'संकलिका' अथवा “श्|खला” कहना चाहिए । इस अध्ययत 
में अन्तिम और आदि पद का संकलन हुआ है, इसलिए इसका ताम 'संकलिका' है। अथवा प्रथम 


पथ का अन्तिम शब्द एवं ह्वितीय पद्य का आदि शब्द श्वखला की कड़ी की भाँति जुड़े हुए हैं । 
अर्थात्‌ उन दोनों की कड़ियाँ एक समान हैं ।" 


आदान या आदानीय नाम रखते के पीछे नियु क्तिकार का मन्तव्य यह है कि इस अध्ययन में जो 
पद प्रथम गाथा के अन्त में है, वही पद अगली गाथा के प्रारम्भ में आदान (ग्रहण) किया गया 
है। यही लक्षण आदानीय का है । 


कार्यार्थी पुरुष जिसे वस्तु को ग्रहण करता है, उसे आदान कहते हैं। धन का या धन के द्वारा 
द्िपद--चतुष्पद आदि का ग्रहण करना द्रव्य-आदान है । भाव-आदान दो प्रकार का है-/शस्त 
और अप्रशस्त । क्रोधादि का उदय या मिथ्यात्व, अविरति आदि कर्मवन्ध के आदान रूप होने से 
अप्रदस्त भावादान है, तथा मोक्षार्थी द्वारा उत्तरोत्तर गुणश्रेणी के योग्य विशुद्ध अध्यवस्ताय को 


ग्रहण करना या समस्त कर्म क्षय करने हेतु विशिष्ट सम्यगृद्शन-शान-चारित् को ग्रहण करना 
प्रशस्त भाव-आदान है. 





१ सूत्रकृतांग शीलांक वुत्ति पत्रांक २५२ 


प्राथप्तिक ४४१ 


[] इस अध्ययन में इसी प्रशस्त भाव--आदान के सन्दर्भ में विवेक की दुलेभता, संयम के सुपरिणाम, 
भगवान्‌ महावीर या वीतराग पुरुष का स्वभाव, संयमी पुरुष की जीवन पद्धति, विश्ञाल चरित्र 
सम्पन्नता आदि का निरूपण है ।* 

[] इस अध्ययन में कुल प5चीस गाथाएँ हैं, जो यमकालंकार युक्त एवं शव खलावत्‌ हैं । 


[] प्रस्तुत अध्ययन सूत्रगाथा ६०७ से प्रारम्भ होकर ६३१ सूत्रगाथा पर पूर्ण होता है । 


२ (क) सूत्रक्नतांगनियु क्ति गा० १३२ से १३६ तक 
- [ख) सूत्र कृ० शी० वृत्ति पन्नांक २५२-२५३ 
(ग) जैन साहित्य का बृहद्‌ इतिहास, भा० १, पृ० १५५ 


जमतीतं : पण्णरसमं अज्ञयणं 
यमकीय (जमतीत)--पन्द्रहवाँ अध्ययन 
स्ञन्तुललरह्छाली सनोर सब्वकश्यित् स्ाव्यनासोणस्ताध्यन्वा-- 


६०७ जमतीतं पहडुप्पण्णं, आगभिस्सं च णायगो । 
सरवब॑ मण्णति तं ताती, दंसणावरणंतए ।॥१॥ 


६०८ अंतए वितिगिछाए, से जाणति अणेलिसं। 
अणेलिसस्स अवखाया, ण से होति तह तहि ॥२॥ 


६०९ तह तहि सुयक्‍खायं, से य सच्चे सुयाहिए । 
सदा सच्चेण संपण्ण, मेत्ति भूतेहि कप्पते ॥३॥ 


६१० भूतेहि न विरुज्झेज्जा, एस धम्मे वुसीमओ | 
चुसी मं जगं परिण्णाय, अस्सि जीवितभावणा ।॥!४॥ 


६११ भावणाजोगसुद्धप्पा, जले णावा व आहिया | 
नावा व तीरसंपत्ता, सव्बदुक्ला तिउद्टति ॥५॥ 


६०७. जो पदार्थ (अतीत में) हो चुके हैं, जो पदार्थ वर्तमान में विद्यमान हैं और जो पदार्थ 
भविष्य में होने वाले हैं, उन सबको दर्शनावरणीय कर्म का सर्वथा अन्त करने वाले जीवों के त्राता-- 
रक्षक, धर्मगायक तीर्थंकर जानते-देखते हैं । 

६०८- जिसने विचिकित्सा (संशय) का सर्वथा अन्त (नाश) कर दिया है, वह (घातिचतुष्टय का 
क्षय करने के कारण) अतुल (अप्रतिम) ज्ञानवान्‌ है। जो पुरुष सबसे बढ़कर वस्तुतत्त्व का प्रतिपादन 
करने वाला है, वह उन-उन (वीद्धादि दर्शनों) में नहीं होता । ह ह 

६०९. (श्री तीर्थंकरदेव ने) उन-उन (आगमादि स्थानों) में जो (जीवादि पदार्थों का) अच्छी तरह 
से कथन किया है, वही सत्य है भर वही सुभाषित (स्वाख्यात) है। अतः सदा सत्य से सम्पन्न होकर 
प्राणियों के साथ मैत्री भावना रखनी चाहिए। | 


गाया ६०७ से ६११९ ह ४४३ 


६१०. प्राणियों के साथ वैर-विरोध न करे, यही तीर्थंकर का या सुसंयमी का धर्म है। सुसंयमी' 
साध (त्रस-स्थावर रूप) जगत्‌ का स्वरूप सम्यक्हप से जानकर इस वीतराग-प्रतिपादित धर्म में 
जीवित भावना (जीव-समाधानकारिणी पच्चीस या बारह प्रकार की भावना) करे। 


६११. भावनाओं के योग (सम्यक्‌प्रणिधान रूप योग) से जिसका अन्तरात्मा शुद्ध हो गया है 
उसकी स्थिति जल में नौका के समान (संसार समुद्र को पार करने में समर्थ) कही गई है | किनारे प्र 
पहुँची हुई नौका विश्वाम करती है, वैसे ही भावनायोगसाधक भी संसार समुद्र के तट पर पहुँचकर 
समस्त दु:खों से मुक्त हो जाता है । 


विवेचन --अनुत्तरतानी और तत्कथित स्ावतायोग-प्ताधना-प्रस्तुत पाँच सूत्र गाथाओं में शास्त्रकार 
मे मुख्यतया दो तथ्यों को अभिव्यक्त किया है--(१) अनुपम ज्ञानवान्‌ तीर्थंकर का माहात्म्य और (२) 
उनके द्वारा कथित भावनायोग की साधना । 


अनुपम ज्ञानी तीर्थंकर के और अन्यदरशेनी के ज्ञात में अन्‍्तर--तीथैकर ज्ञानवरणीयादि घातिकर्म चतुष्टय 
का क्षय करने के कारण त्रिकालज्ञ हैं, द्रव्य-पर्याय सहित सर्व पदार्थ के ज्ञाता हैं, उन्होंने संशय-विपर्यय-- 
अनध्यवसायरूप मिथ्या ज्ञान का अन्त कर दिया है, इसलिए उनके सहश पूर्णश्ञान किसी तथागत बुद्ध 
आदि अन्य दाशेनिक का नहीं है, क्‍योंकि अन्य दाशनिकों के घातिकर्मचतुष्टय का सर्वथा क्षय न होने 
से वे त्रिकालज्ञ नहीं होते, और न ही द्रव्य-पर्याय सहित सर्व पदार्थज्ञ होते हैं। यदि वे (अन्यती्थिक) 
त्िकालज्ञ होते तो वे कर्मंबन्ध एवं कर्म से सर्वथा मोक्ष के उपायों कों जानते, हिंसादि क्मबन्ध कारणों 
से दूर रहते, उनके द्वारा मान्य या रचित आममों में एक जगह प्राणिहिंसा का निषेध होने पर भी 
जगह-जगह आरशम्भादि जनित हिंसा का विधान किया गया है। ऐसा पूर्वापर विरोध न होता | इसके 
अतिरिक्त कई दाशंनिक द्रव्य को ही मानते हैं, कई (बौद्ध आदि) पर्याय को ही मानते हैं, तब वे 'तीर्थंकर 
सहश सव्वपदार्थज्ञाता! कैसे कहे जा सकते हैं ? कई दाशेनिक कहते हैं--'कीड़ों की संख्या का ज्ञान कर 
लेने से क्या लाभ ? अभीष्ट वस्तु का ज्ञान ही उपयोगी है ।' उन लोगों का ज्ञान भी पूर्णतया अनावत 
नहीं है, तथा जैसे उन्हें कीट-संख्या का परिज्ञान नहीं है, वैसे दूसरे पदार्थों का ज्ञान न होता भी सम्भव 
है। अत: उनका ज्ञान तीर्थंकर की तरह अबाधित नहीं है । ज्ञानवाधित और असम्भव होने से सर्वज्ञता 
एवं सत्यवादिता दूषित होती है ।* 


सर्वेज्ञ वीतराग ही सत्य के प्रतिपादक--अन्य दर्शनी पूर्वोक्त कारणों से सर्वज्ञ न होने से वे सत्य-(यथार्थ) 
वक्ता नहीं हो सकते, क्योंकि उन्कके कथन में अल्पज्ञता के कारण राग, द्वेष, पक्षपात, मोह आदि अवद्य- 
स्भावी हैं, फलतः उनमें पूर्ण संत्ववादिता एवं प्राणिहितेषिता नहीं होती, जबकि सर्वज्ञ तीर्थंकर राग-द्वे ष- 
मोहादि विकाररहित होने से वे सत्यवादी हैं, जीवादि पदार्थों का यथार्थ (पूर्ण सत्य) प्रतिपादन कंरते हैं 


१ (क) चूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २५४ 
(ख) सर्व पश्यतु वा मा वा, तत्त्वमिष्टं तु पश्यतु। 
कौटसंख्या परिज्ञानं, तस्य नः क्वोषयुज्यते ॥ 


अटम, पृप्कृतांग--पद्रहवाँ अध्ययन--जमतीत 


क्योंकि मिथ्या भाषण के कारण हैं--रागादि; वे तीर्थंकर देव में बिलकुल नहीं हैं। इसलिए यह सिद्ध 
हुआ कि उन्होंने आगमों में यत्र-तत्न जो भी प्रतिपादन किया है, वह सब सत्य (प्राणियों के लिए हिंतकर) 
है, सुभाषित है ।* ह 
सर्वज्ञोवतत उपदेश भी हितंषिता से परिपुर्ण--सर्वज्ञ तीथंकर सर्वहितेषी होते हैं, उनका वचन भी सर्वे- 
हितेषिता से पूर्ण होता है। उनका कोई भी कथन प्राणिहित के विरुद्ध नहीं होता । इसके प्रमाण के रूप 
में उनके द्वारा कथित स्वेभूत मैत्री भावना तथा अन्य (बारह या पच्चीस) जीवित भावना और उनको 
संसार-सागरतारिणी महिमा तथा उनसे मोक्ष-प्राप्ति आदि हैं। मैत्री आदि भावनाओं की साधना के लिए 
प्राणियों के साथ वैर-विरोध न करना, समग्र प्राणिजगत्‌ का स्वरूप (सुखाभिलाषिता, जीवितप्रियता 
आदि) जानकर मोक्षकारिणी या जीवनसमाधिकारिणी भावना आदि के सम्बन्ध में दिया गया उपदेश 
प्रस्तुत है ।* | 
विस्छुतल्कछ, स्तोध्वास्तिस्तुस्त ्पोर स्तंस्ताराल्ल्व्कर, स्पाध्यव्क व्कोच् 7 


६१२ तिउट्ठति तु सेधावी, जाणं लोगंसि पावगं । 
तिउट्ठंति पावकस्माणि, नवं कम्मसकुब्बओ ॥६॥ 


६१३ अकुव्बतो णवं नत्थि, कम्म॑ तास विजाणइ । 
विन्नाय से महावीरे, जेण जाति ण मिज्जतो ॥७॥ 


६१४ न मिज्जति महावीरे, जस्स नत्थि पुरेकड्ड। 
चाऊ व जालमच्चेति, पिया लोगंसि इत्थिओ ॥८॥ . 


६१५ इत्थिओ जे ण सेवंति, आदिमोवखा हु ते जणा । 
ते जणा बंधणुम्मुक्का, नावकंखंति जीबितं ॥६॥ 


६१६ जीवित॑ं पिदठतो किच्चा, अंत पावंति कम्मुणा । 
कम्पुणा संमुहीभूया, जे मग्गणसासति ॥१०॥ 


२. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २५४ 
(ख) वीतरागा हि सर्वज्ञा:, मिथ्या न ब्रुवत्ते वच: | 
यस्मात्तस्माद्‌ वचस्तेषां तथ्यं भूृतार्थ दर्श नम्‌ ॥ 
३ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २५५-२५६ पक 
(ख) द्वादशानुप्रेक्षा. (भावना) इस प्रकार है--अनित्याश रण-संसारैकत्वाशुचित्वाख्व-संवर-निजेरा-लो क 
बोधिदुलंभ-धर्मस्वाख्यात-स्वतत्त्वचिन्तनमनुप्रे क्षा: [--तत्त्वार्थसूत्र, अ० ६, सूत्र ७ 
(ग) पाँच महात्रतों की २५ भावनाएँ हूँ, जिनका विवरण पहले अस्तुत किया जा चुका है । 


: गाथा ६१२ से ६२१ लक 


६१७ अणुसासण्ण पुढो पाणे, वसुम पूयणासते ! 
अणासते णते दंते, दढे आरपमेहुणे ॥११॥ 


६१८ णीवारे य न लोएज्जा, छिन्नसोते अपाइले । 
अणाइले सया दंते, संधि पत्ते अणेलिस ॥१२॥ 


६१९ अगेलिसस्स खेतण्णे,ण विरुज्ञेज्ज फेणइ। 
भसणसा वयसा चेव, कापसा चेव चकखुसं ॥१३॥ 


६२० से हु चबखू सणुस्साणं, जे कंखाए तु अंतए। 
अंतेण खुरो बहती, चकक॑ अंतेण लोटृति 0१५४॥ 


६२१ अंताणि धीरा सेवंति, तेण अंतक्करा इह 
इह भाणुस्सए ठाणे, धम्माराहिडं णरा ॥१५॥ 


६१२. लोक में पापकर्म (के स्वरूप) को जानने वाला मेधावी (साधुमयादा में स्थित या सद्‌- 
असद्‌ विवेकी साधु) (सभी बन्धनों से) छूट जाता है; क्योंकि नया कम (बन्धन) न करने वाले पुरुष के 
सभी पापकर्म (बन्धन) टूट जाते हैं। ह बा 

६१३: जो पुरुष कर्म (मनत-वचन-काया से व्यापारक्रिया) नहीं करता, उसके नवीन (ज्ञानावरणी- 
यादि) कर्मबन्ध नहीं होता । वह (कर्म सुमुक्षु साधक) अष्टविध कर्मों को विशेषरूप से जान लेता है, 
फिर वह (कर्म विदारण करने में) महावीर पुरुष (भगवत्मतिपादित समग्र कर्म॑विज्ञान को) जानकर, 
ऐसा पुरुषार्थ करता है, जिससे न तो वह (संसार में कभी) जन्म लेता है और न ही मरता है। 

६१४ जिसके पूर्वकृत कर्म नहीं है, वह महावीर साधक जन्मता-मरता नहीं है । जैसे हवा अग्नि 
की ज्वाला का उल्लंघन कर जाती हैं, वैसे ही इस लोक में महान्‌ अध्यात्मवीर साधक मनोज्ञ (प्रिय) 
स्त्रियों (स्त्रीसम्बन्धी काम-भोगों) को उल्लंघन कर जाता है, अर्थात्‌ वह स्त्रियों के वश में नहीं होता ॥] 


६१५- जो साधकजन स्त्रियों का सेवन नहीं करते, वे सर्वप्रथम मोक्षणामी (आदिमोक्ष) [ मोक्षगामी (आदिमोक्ष) होते हैं । 
: समस्त (कर्म) बच्धनों से मुक्त वे साचुजन (असंयमी) जीवन जीने की आकांक्षा नहीं करते । 


धन १६. ऐसे वीर साधक जीवन को पीठ देकर (पीछे करके) कर्मों का अन्त (क्षय) प्राप्त करते हैं । 
जो साधक (संयमानुष्ठान द्वारा) मोक्ष सागें पर आधिपत्य (शासन) कर लेते हैं, अथवा मुमुक्षुओं को 
43 अनुशासित (शिक्षित) करते हैं, वे विशिष्ट कर्म (धर्म के आचरण) से मोक्ष के सम्मुख 
हो जाते हैं । 











- ६१७- उन (सोक्षाभिमुख साधकों का) अनुशासन (धर्मोपदेश) भिन्न-भिन्न प्राणियों के लिए भिन्न- 
भिन्न प्रकार का होता है। वसुमान्‌ ( 


का हे संयम का धनी), पूजा-अ्रतिष्ठा में अरुचि रखनेवाला, भाशय 
वासना) से रहित, संयम में प्रयत्नशील, दान्त (जितेन्द्रिय) स्वकृत प्रतिज्ञा पर हेढ़ एवं मैथुन से सर्वथा 
' विरत साधक ही मोक्षाभिमुख होता है । ः 


कक धृत्रकृतांग--पखह॒वाँ अध्ययन--जमतौत 


६१८- सूअर आदि प्राणियों को प्रलोभन देकर फेंसाने और मृत्यु के मुख में पहुँचाने वाले चावल 
के दाने के समान स्त्री-प्रसंग या क्षणक विषय लोभ में साधक लीन (ग्रस्त) नहीं होता । जिसने विषय 
भोगरूप आश्रव-द्वारों को बन्द (नष्ट) कर दिया है, जो शाग-ह्वं परूप मल से रहित-स्वच्छ है, सदा दान्त 
है, विषय-भोगों में प्रवृत्त वा आसक्त न होने से अनाकुल (स्थिरचित्त) है, वही व्यक्ति अनुपम भाव- 
सन्धि-मोक्षभिमुखता को प्राप्त है ! 


६१६. अनीदुश (जिसके सदृश दूसरा कोई उत्तम पदार्थ नहीं है उस) संयम या तीर्थकरोक्त धर्म 
का जो मंज्ञ (खेदज्ञ) है, वह किसी भी प्राणी के साथ मन, वचन और काया से वैर-विरोध न करे 
(अर्थात्‌ सबके साथ त्रिकरण-बत्रियोग से मैत्नीभाव रखे), वही परमार्थतः चक्षुष्मान्‌ (दिव्य तत्त्वदर्शी) है। 


६२०. जो साधक भोगाकांक्षा (विषय-तृष्णा) का अन्त करने वाला या अन्त (पर्यन्त) वर्ती है, 
वही मनुष्यों का चक्षु (भव्य जीवों का नेत्र) सदृश (मार्गदर्शक या नेता) है। जैसे उस्तरा (या छुरा) 
अन्तिम भाग (सिरे) से काये करता है, रथ का चक्र भी अन्तिम भाग (किनारे) से चलता है, (इसी 
प्रकार विषय-कपायात्मक मोहनीय कर्म का अन्त ही संसार का अन्त करता है) । 


६२१. विषय-सुखाकांक्षा रहित बुद्धि से सुशोभित (धीर) साधक अन्‍्त-प्रान्त आहार का सेवन 
करते हैं। इसी कारण वे संसार का अन्त कर देते हैं। इस मनुष्यलोक में या यहाँ (आये क्षेत्र में) मनुष्य 
भव में दूसरे मनुष्य भी धर्म की आराधना करके संसार का अन्त करते हैं । 

विवेचन--कमंबन्धनविघुक्त, समोक्षाभिमुख एवं संसारान्तकर साधक कौन और कैसे ?-प्रस्तुत दस 
सूत्रगाथाओं में शास्त्रकार ने मुख्यतया चार तथ्य प्रस्तुत किये हैं - 

(१) कर्मबन्धन से विमुक्त कौन होता है ? 

(२) मोक्षाभिमुख साधक कौन होता है ? 

(३) संसार का अन्तकर्ता साधक कौन होता है ? 

(४) ये तीनों किस-किस प्रकार की साधना से उस योग्य बनते हैं । 

वस्तुत: ये तीनों परस्पर सम्बद्ध हैं। जो कर्मबन्धन से मुक्त होता है, वही मोक्षाभिमुख होता 
है, जो मोक्षाभिमुख होता है, वह संसार का अन्त अवश्य करता हैं । 

फर्मंबन्धन से मुक्त एवं मोक्षभिमुखी होने के लिए अनिवार्य शर्तें- मोक्षाभिमुखता के लिए साधक- 
(१) अपने जीवन के प्रति निरपेक्ष होकर ही अष्टविधकर्मों का क्षय करने में उद्यत होता है। (२) 

विशिष्ट तप, संयम आदि के आचरण से मोक्ष के अभिमुख हो जाता है, (३) मोक्षमार्ग पर अधिकार 
कर लेता है, (४) वह संयमनिष्ठ हो जाता है, (५) पूजा, सत्कार, प्रतिष्ठा आदि में रुचि नहीं रखता, 
(६) विषयवासना से दूर रहता है, (७) संयम में पुरुषार्थ करता है, (5) इन्द्रिय और मन को वश में 
कर लेता है, (४) महात्रत आदि की कृतप्रतिज्ञा पर दृढ़ रहता है, (१०) मैथुन-सेवन से विरत रहता 
है । (११) विषयभोगों के प्रलोभन में नहीं फँसता, (१२) कर्मों के आश्रवद्वार बन्द कर देता है, (१३) वह 
राग-ह षादि मल से रहित-स्वच्छ होता है, (१४) विषय-भोगों से विरक्त होकर अनाकुल स्थिरचित्त होता 
है, (१५) अनुपम संयम या अनुत्तर वीतराग-धर्म का म्मज्ञ होने से वह मन-वचन-काया से किसी भी प्राणी 
के साथ वैर-विरोध नहीं करता । (१६) संसार का अन्त करने वाला साधक परमार्थदर्शी (दिव्यनेत्रवान्‌) 





गाया ६२२ से ६२४ '४४७ 
होता है, (१७) वह समरत्त कांक्षाओं का अन्त कर देता है, (१८) मोहनीय आदि घाती कर्मों का अन्त करके 
हो वह संसार के अन्त (किनारे) तक या मोक्ष के अन्त (सिरे) तक पहुँच जाता है। (१४) वह परीषहों 
ओर उपसर्गों को सहने में घीर होता है, (२१) वह अन्त-प्रान्त आहारादि का सेवन करता है, (२१) 
वह मनुष्य जन्म में दृढ़तापुर्वक घर्माराघना करता है ।* 

पाठान्तर और व्याद्या--जण जाति ण॒मिज्जती--के बदले चूणिसम्मत पाठान्तर है--'नेण माजाइ ण 
मण्जते', अर्थ होता है-सर्वेकर्मक्षय होने पर न तो पुनः संसार में आता है, और न संसार सागर में 
ड्बता है। 'न भिज्जति' के बदले वृत्तिकार ने 'ण भिज्जति' पाठ भी माना है। दोनों का मृलार्थ में उक्त 
अथ से भिन्‍्त अथे भी वृत्तिकार ने किया है--(१) जाति से यह नारक है, यह तियंज्च है, इस प्रकार 
का परिगणन नहीं होता, (२) जन्म, जरा, मरण, रोग, शोक आदि से परिपूर्ण नहीं होता । चूणिसम्मत 
पाठान्तर है--'ण मज्जते'--अर्थात्‌-संसारसागर में नहों डूबता ।* 


फ्नोध्ध-प्राप्सि व्किस्तव्को स्त॒त्तम्त, व्किस्तव्को ट्दर्त्कंक्त प्र 


६२२ निट्ठितद॒ण ब देवा वा उत्तरीए इम सुतं। 
सुतं च मेतमेगेसि, अमणुस्सेसु णो तहा ॥१६॥। 


६२३ अंतं करंति दुबखाणं, इहमेगेसि आहितं। 
आधा पुण एगेसि, दुल्लभेष्यं समुस्सए ॥१७॥ 


६२४ इतो विद्धसमाणस्स, पुणो संबोहि दुल्लभा। 
दुल्लभा उ तहच्चा ण॑ जे धम्सद्ु॒ वियागरे ॥१८॥ 


६२२. मैंने (सुधर्मास्वामी ने) लोकोत्तर प्रवचन (तीर्थंकर भगवान की धर्मदेशना) में यह (आगे 

कही जाने वाली) वात सुत्ती है कि मनुष्य ही सम्यग्‌दर्शतादि की आराधना से कर्मक्षय करके निष्ठितार्थ- 

: कृतकत्य होते हैं, (मोक्ष प्राप्त करते हैं अथवा (कर्म शेष रहने पर) सौधर्म आदि देव बनते हैं। यह 
(मोक्ष-प्राप्ति-कतकृत्यता) भी किन्हीं विरले मनुष्यों को ही होती है, मनृष्ययोनि या गति से भिन्न योति 


या गतिवाले जीवों को मनुष्यों की तरह कृतकृत्यता या सिद्धि प्राप्त नहीं होती, ऐसा मैंने तीर्थंकर 
भगवान से साक्षात्‌ सुना है। ण--+-+- 22208: 


६२३. कई अन्यतीधथिकों का कथन है कि देव ही समस्त दुःखों का अन्त करते हैं, मनुष्य नहीं; 
(परन्तु ऐसा सम्भव नहीं, क्योंकि) इस आहंत्‌-प्रवचन में तीर्थंकर, गणधर आदि का कथन है कि यह 
समुन्तत मानव-शरीर या मानव-जन्म (समुच्छुय) मिलना अथवा मनुष्य के बिना यह समुच्छय- धर्म- 
अवणादि रूप अम्युदय दुलंभ है, फिर मोक्ष पाना तो दूर की बात है। 

४ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २५६ का सारांश 
५ (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक २५६ 
(ख) सूयगडंग चूणि (मू० पा० टि०) पृ० ११२ 


डीडप पुत्रफृतांग--पच्दहवाँ अध्ययन--जमतीत . 


६२४. जो जीव इस मनुष्यभव (या शरीर) से अ्रष्ट हो जाता है, उसे पुनः जन्मान्तर में सम्बोधि 
(सम्यरदृष्टि) की प्राप्ति होना अत्यन्त दुर्लभ है। जो साधक धर्मरूप पदार्थ की व्याख्या करते हैं, अथवा 
धर्मप्राप्ति के योग्य हैं, उनकी तथाभूत अर्चा (सम्यग्दर्शनादि प्राप्ति के योग्य शुभ लेश्या--अन्तःकरण- 
परिणति, अथवा सम्यर्दर्शन-प्राप्तियोग्य तेजस्वी मनुष्यदेह) (जिन्होंने पूर्वजन्म में धर्म-बीज नहीं बोया' 
है, उन्हें) प्राप्त होनी अतिदुलंभ है । ह 


विवेचन-मोक्षप्राप्ति किसको सुलभ, किसको दुलेभ ?--प्रस्तुत तीन सूत्रगाथाओं में से प्रारम्भ की दो 
गाथाओं में यह बताया गया है कि समस्त कर्मों का क्षय, सर्वदुःखों का अन्त मनुष्य ही कर सकते हैं, वे 
ही सिद्धग॒ति प्राप्त करके क्ृतक्ृत्य होते हैं। अन्य देवादि गति वालों को मोक्ष-प्राप्ति सुलभ नहीं। क्योंकि 
उनमें सच्चारित्र परिणाम नहीं होता । तीसरी गाथा में यह बताया गया है कि मोक्षप्राप्ति के लिए अनि- 
वाये सम्बोधि तथा सम्बोधि-प्राप्ति की अच्तर्‌ में परिणति (लेश्या) का प्राप्त होना उन लोगों के लिए 
दुर्लभ है, जो मनुष्यजन्म पाकर उसे निरथ्थक गाँवा देते हैं, जो मानव-जीवन में धर्मवीज नहीं बो सके |, 
निष्कर्ष यह है कि मोक्षप्राप्ति की समग्र सामग्री उन्हीं जीवों के लिए सुलभ है, जो मनुष्यजन्म पाकर 
सम्यग्हष्टि सम्पन्न होकर धर्माचरण करते हैं ।* 

कठिन घाव्दों की व्यास्या--उत्तरीए-वृत्तिकार के अनुसार अर्थ किया जा चुका है। चूणिकार के 
अनुसार अर्थ है-उत्तरीक स्थानों में--अनुत्तरौपपातिक देवों में उत्पन्न होते हैं। (धम्मट्ठ वियागरे के 
बदले चूणिसम्मत पाठ है--धम्मट्टी विदितपरापरा --अर्थ किया गया है--धर्मार्थीजन पर--यानी श्रेष्ठ जैसे 
कि मोक्ष या मोक्षसाघन; तथा अपर--यानी निकृष्ट, जैसे मिथ्याद्शन, अविरति आदि, इन दोनों पर- 
अपर को ज्ञात (विदित) कर चुके हैं |" 


स्नोछ्ल प्रताप्ल प्छुरूप्नोच्लस्त स्नोर सतच्लव्का लयाछत्यस्त रूथाल्य- 
६२५ जे धम्मं सुद्धमवखंति, पडिपुण्णमणेलिसं । ह 
अणेलिसस्स ज॑ं ठाणं, तस्स जम्मकहा कुतो ॥१९॥ 
६२६ कुतो कयाइ मेधावी, उप्पज्जंति तहागता। 


तहागता य अपडिण्णा चकक्‍्खु लोगस्सश्णुत्तरा ॥२०॥ 


.... ६२५- जो महापुरुष प्रतिपूर्ण, अनुपम, शुद्ध धर्म की व्याख्या करते हैं, वे सर्वोत्तम (अनुपम) पुरुष 
के (समस्त इन्द्रों से उपरमरूप) स्थान को प्राप्त करते हैं, फिर उनके लिए जन्म लेने की तो बात 


ही कहाँ ? 





६ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २५८।२५६. 
७. (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति, पत्नांक २५८ 
(ख) सूत्रक्ृतांग चुणि (मू० पा० टि०) पृ० ११३-११४ 


शाथा ६२५ से ६३९ ४४९ 


६२६. इस जगत्‌ में फिर नहीं आने के लिये मोक्ष में गए हुए (तथागत) मेधावी (ज्ञानी) पुरुष क्या 
कभी फिर उत्पन्न हो सकते हैं ? (कदापि नहीं ।) अप्रतिज्ञ (निदान-रहित) तथागत--तीर्थंकर, गणधर 
आदि लोक (प्राणिजगत्‌) के अनुत्तर (सर्वोत््िष्ट) नेत्न (पथप्रदर्शक) हैं । 


विवेचन--सोक्षप्राप्त पुरुषोत्तम और उनका शाश्वत स्थान--प्रस्तुत सूत्रगाथाह्य में मोक्षप्राप्त पुरुषो- 
त्तम का स्वरूप बताकर संसार में उनके पुनरागमन का निराकरण किया गया है। 


धर्म के विशेषणों की व्याख्या - शुद्ध- समस्त उपाधियों से रहित होने से विशुद्ध है, श्रतिपृर्ण --जिसमें 
विश्ञाल (आयत) चारित्र होने से अथवा जो यथाख्यात चारित्र रूप होने से परिपूर्ण है। अनोदृश>--अनुपम 
--अनुत्तर | धप्म अबखंति--धम का प्रतिपादन करते हैं, स्वयं आचरण भी करते हैं ।* 


स्ंस्ताए-प्लारंगल स्ताध्थव्क व्की स्ताध्नन्ता के व्विलिघ्य पहछत्छू- 
६२७ अण त्तरे य ठाणे से, कासवेण पवेदिते। 
ज॑ं किच्चा णिव्वुडा एगे, निट्‌ठं पावंति पंडिया ॥२१॥ 
६२८ पंडिए वोरियं लद्ध , निग्धाया य पवत्तगं । 
धुणे पुब्वकर्ड फम्मं, नव॑ चावि न कुच्वति ॥२२। 
६२६ न कुव्वतो महावीरे, अणुपुन्व॒कर्ड रख॑। 
रयसा संघुहोभुता कम्मं हेच्चाण ज॑ं मतं ॥२३॥ 
६३० ज॑ सतं सब्बसाहू्ं, त॑ सय॑ सलल्‍्लकत्तणं । 
साहइत्ताण तं तिण्णा, देवा वा अभविसु ते ॥२४॥ 
६३१ अभविसु पुरा बोरा, आगभिस्सा वि सुब्वता । 
दु्णिशेहस्स सग्गस्स, अंतं पादुकरा तिण्णे ॥२५॥ त्ति बेसि ॥ 
॥ जमतीतं : पण्णरसमं॑ अज्ञझयणं सम्मत्तं ॥। 
६२७- काश्यपगोत्नीय श्रमण भगवान महावीर ने बताया है कि वह अनुत्तर (सबसे प्रधान) स्थान 


संयम है, जिस (संयम) का पालन करके कई महासत्त्व साधक निर्वाण को प्राप्त होते हैं। वे पण्डित 
(पाप से निवृत्त) साधक निष्ठा (संसार चक्र का अन्त, या सिद्धि की पराकाष्ठा) प्राप्त कर लेते हैं । 


ह्रप- पण्डित (सद्‌-असदू-विवेकज्ञ) साधक समस्त कर्मों के निघात (निर्जरा) के लिए प्रवर्तेक 
(अनेकभवदुलेभ) पण्डितवीय (या सुसंयमवीय अथवा तपोवीय) को प्राप्त करके पहले के अनेक भवों में 
किये हुए कर्मो का क्षय कर डाले और नवीन कर्मबन्ध न करे। 


८ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २५६ 


४४० घृत्रफृत्तांग-- पत्रह॒वाँ अध्ययन - जमतीत 


६२६. दूसरे प्र.णी जंसे मिध्याावादि त्रम से पाप करते हैं, वैसे कर्मंविदारण करने में महावीर 
रध्वा] नही कप्ता, क्योकि पाप वर्म पूव्व त पाप के प्रभाव से ही किये जाते हैं परन्तु उक्त महावीर पुरुष 
सुसंयम के आश्य से पूर्दबृ त बर्मो को रोकता है, और अष्टविधकर्मों का त्याग करके मोक्ष के सम्मुख 
होता है। 
६३०. जो समरत साधुओं को मान्य है, उस पापरूप शल्य या पापरूप शल्य से उत्पन्न कर्म को 
काटने वाले संयम की साधना करके अनेक जीव (संसार सागर से) तिरे हैं, अथवा जिनके समस्त 
कर्म क्षय नहीं हुए हैं, वे वैमानिक देव हुए हैं । 
६३१ पूर्वकाल में अनेक वीर (कर्मविदारण-समर्थ) हुए हैं, भविष्य में भी अनेक सुत्नरती पुरुष होंगे- 
वे दुनिबोध-दुःख से प्राप्त होने वाले (सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप) भागे के अन्त (चरमसीमा) तक 
पहुंच कर, दूसरों के समक्ष भी उसी मार्ग को प्रकाशित (प्रदर्शित) करके तथास्वयं उस सम्मार्ग पर चलते 
हुए संसार सागर को पार हुए हैं, होंगे और हो रहे हैं । -ऐसा मैं कहता हूँ । 
विधेचन-- संसारपारंगत साधक फी साधना फे विधिध पहलु--प्रस्तुत पांच सूृत्रगाथाओं से संसार- 
स!गर परंगत साधक की साधना के विविध पहलू फलित होते हैं। वे इस प्रकार हैं-(१) जिनोपदिष्ट 
अनुत्तर संयम का पालन करके कई निर्वाण प्राप्त कर लेते हैं; संसार चक्र का अन्त कर देते हैं, (२) समस्त 
कर्मक्षय के लिए पण्डित बीय॑े को प्राप्त करके अनेक नव संचित कर्मों को नष्ट कर दे और नवीन कर्मो 
को उपाजित न करे, (३) कर्मविदारण-समर्थ साधक नवीन पापकर्म नहीं करता, बल्कि पूर्वक्ृत कर्मो को 
तप, संयम के बल से काट देता है, (४) पाप-कर्म को काटने के लिए साधक संयम की साधना करके 
संसार-सागर से पार हो जाता है, या वैमानिक देव बन जाता है, (५) तीनों काल में ऐसे महापुरुष 
होते हैं, जो रत्नत्य रूप मोक्षमा्गं की साधना करके उसकी पराकाष्ठा पर पहुंच कर दूसरों के समक्ष 
भी वही भागे प्रदर्शित करके संसार सागर को पार कर लेते हैं ।* 
पाठान्तर और व्याउ्या--णिव्युडा” के बदले चूर्णिसम्मत पाठान्वर है--णिव्बुता' अर्थ होता है-- 
पापकर्मों से निवृत्त | संयुहीभृता/->चूणिकार के अनुसार अर्थ है-सम्मुख हुए। बीरा” के बदले कहां- 
कहीं 'धीरा/ पाठ है, जिसका अर्थ होता है-परीषहोपसर्ग सहकर कर्म काटने में सहिष्णु धृतिमाव ।' 


७ जमतीत (यम॒कीय) : पद्वहवाँ अध्ययत समाप्त ॥ 


[[][][] 


६ सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्नांक २६० का सारांश 
१० (क) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पन्नांक २३० 
(ख) सूथगर्डंग चूणि (मू० पा० टदि०) पृ० ११४ से ११५ 


[_] 
[0 


[] 


गाथा ; षोडश अध्ययन 


प्राथमिक 


सूत्रक्ृतांग सूत्र (प्र० श्रु०) के सोलहवें अध्ययन का नाम 'गाथा' है । 


गाथा-शब्द गृह, अध्ययन, ग्रन्थ-प्रकरण, छन्द विश्वेष, आर्या गीति, प्रशंसा, प्रतिष्ठा, निश्चय आदि 
अर्थों में प्रयुक्त होता है ।* 

नियु क्तिकार के अनुसार नाम, स्थापना के अतिरिक्त द्रव्यगाथा और भावगाथा, यों चार निक्षेप 
होते हैं। पुस्तकों में या पन्नों पर लिखी हुई गाथा (प्राकृत भाषा में पद्म) द्रव्यगाथा है। 
गाथा के प्रति क्षायोपश्मिक भाव से निष्पन्न साकारोपपोग--भावगाथा है। क्योंकि समग्र 
श्रुत (शास्त्र) क्षयोपशमभाव में और साकारोपयोग-दयुक्त माना जाता है, श्रुत में निराकारोपयोग 
सम्भव नहीं है । 0१४ ंपापाओ 

: प्रस्तुत अध्ययन द्रव्यगाथा से सम्बन्धित है। नियु क्तिकार और वृत्तिकार ने प्रस्तुत अध्ययन को 
द्रव्यगाथा की हष्टि से गाथा कहने के पीछे निम्नोक्त विश्लेषण प्रस्तुत किया है--(१) जिसका 
उच्चारण मधुर, कर्णप्रिय एवं सुन्दर हो, वह मधुरा (मधुर शब्द निर्मिता) गाथा है, (२) जो 
मधुर अक्षरों में प्रवत्त करके गाई या पढ़ी जाए, वह भी गाथा है, (३) जो गाथा (सामूुद्र) छन्द 
में रचित मधुर प्राकृत शब्दावली से युक्त हो, वह गाथा है, (४) जो छन्दोवद्ध न होकर 
भी गद्यात्मक गेय पाठ हो, इस कारण इसका नाम भी गाथा हैँ, (५) जिसमें बहुत-सा अथे-समूह 
एकत्र करके समाविष्ट किया गया हो अर्थात्‌-पूर्वोक्त १५ अध्ययनों में कथित अर्थों (त्तथ्यों) को 
पिण्डित- एकत्रित करके प्रस्तुत अध्ययन में समाविष्ट किये जाने से इस अध्ययन का नाम गाथा! 
रख गया है, अथवा (६) पूर्वोक्त १५ अध्ययनों में साधुओं के जो क्षमा आदि गुण विधि-निषेघरूप 
में बताए गए हैं, वे इस सोलह॒वें अध्ययन में एकत्र करके प्रशंसात्मक रूप में कहे जाने के कारण 
इस अध्ययन को गाथा एवं गाया षोडशक' भी कहते हैं । 


प्रस्तुत अध्ययन में श्रसण, माहन, भिक्षु और निग्र॑ न्‍्थ का स्वरूप पृथक-पृथक गुणनिष्पन्न-निर्वेचन 
करके प्रशंसात्मकरूप से बताया गया है ।* 


यह अध्ययन समस्त अध्ययनों का सार है, गद्यात्मक है तथा सूत्र संख्या ६३२ से प्रारम्भ होकर 
६३७ पर समाप्त होता है। जितना] 


. १ पाइअसहमहण्णवो, पृष्ठ २६३ 


२ (क) सूत्रकृतांग नियुक्ति गा० १३७ से १४१ तक (ख) सूत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २६१-२६२ 


गाहा: सोलसमं अज्ञयणं 
गाथा : षोडश अध्ययन 


स्वाछणा-क्षस्तपा-प्यरि ्याप्मा-स्वचूप्त-- 


६३२- अहाह भगवं--एवं से दंते दविए ब्रोसहुकाएं ति बच्चे माहणे तिवा १ सम्णे ति वा २, 
भिक्‍खू ति वा ३, णिग्गंथे ति वा ४। 


६३४. पडिआह-खंते ! क्रहं दंते दविए वोसट्ुकाए ति बच्चे माहण़े ति वा समणे ति वा भिवसृ 
तिवा णिग्गंशे ति वा ? तं नो बृहि महामुणी ! 


६३२. पूर्वोक्त पन्द्रह अध्ययत कहने ,के बाद भगवान्‌ ने क्रहा--इस प्रकार (पन्द्रह अध्ययनों में 
उक्त) अर्थों-गुणों से युक्त जो साधक दात्त (इन्द्रियों और मन को वश में कर चुका) है, द्रव्य (भव्य-- 
मोक्षगमनयोग्य) है, जिसने शरीर के प्रति ममत्व त्याग दिया है; उसे माहुन, श्रमण, भिक्ष्‌ या निम्न शरीर के प्रति ममत्व त्याग दिया है; उसे माहन, श्रमण, भिक्ष या निम्न तय 
कहता चाहिए । 


६३३ शिष्य ने प्रतिप्रश्न किया--भंते ! पूर्वोक्त पद्भह अध्ययनों में कथित अर्थों-गुणों से युक्त जो 
साधक दान्त है, भव्य है, शरीर के प्रति जिसने ममत्व का व्युत्सर्ग कर दिया है, उसे क्यों माहण, श्रमण 
भिक्षु या निम्न त्थ कहना चाहिए ? हे महामुने | कृपया यह हमें वताइए । 

विवेच्रन--माहन, श्रमण, . सिक्षु और निग्नन्थ : स्वरूप और प्रतिप्रश्न--प्रस्तुत सूत्र में सुधर्मास्वामी ने 
अपने शिष्यों के समक्ष पूर्वोक्त १५ अध्ययनों में कथित साधुगुणों से युक्त साधक को भगवान्‌ द्वारा माहन, 
श्रमण, भिक्षु और निम्न न्‍्थ कहे जाने का उल्लेख किया तो शिष्यों ने जिज्ञासावश्ञ प्रतिप्रश्त किया कि 
क्यों और किस अपेक्षा से उन्हें माहुन आदि कहा जाए ? 


इस प्रइन के समाधानार्थ अगले सूत्रों में इन चारों का क्रमश: लक्षण बताया गया है । 


दान्त--जो साधक इन्द्रियों और मन का दसन करता है, उन्हें पापाचरण या सावथकार्य में 
प्रवृत्त होने से रोकता है, यहाँ तक कि अपनी इन्द्रियों और मन को इतना अभ्यस्त कर लेता है कि वे 
कुमागग में जाते ही नहीं । 


गाया ६३४ से ६३५ ४४५३ 


व्युत्यृष्काय-जो शरीर को सजाने-संवारने, पुष्ट करने, श्व गारित करने आदि सब प्रकार के 
शरीर-संस्कारों और शरीर के प्रति ममत्व का त्याग कर चुका हो ।" 


चस्नाछब्व सव्वरूप्य-- 


६३४. इति विरतसब्वपावकम्से . पेज्ज-दोस-कलह-अब्भक्खाण-पेसुन्न-परपरिवाय-अरतिरति- 
मायामोस-मिच्छादंसणसल्ले विरए समिते सहिते सदा जते णो कुज्झे णो माणी माहणे 
ति वच्चे | 


६३४. पूर्वोक्त पन्द्रह अध्ययनों में जो उपदेश दिया है, उसके अनुसार आचरण करने वाला जो 
. साधक समस्त पापकर्मों से विरत है, जो किसी पर राग या द्वेष नहीं करता, जो कलह से दूर रहता है, 

किसी पर मिथ्या दोषारोपण नहीं करंता, किसी की चुगली नहीं करंता, दूसरों को निन्दा नहीं करता, 
जिसकी संयम में अरुचि (अरति) और असंयम में रुचि (रति) नहीं है, कपट-युक्त असत्य नहीं बोलता 
(दम्भ नहीं करता), अर्थात्‌ अठारह ही पापस्थानों से विरत होता है, पाँच समितियों से युक्त और ज्ञान- 
दर्शन-चारित्र से सम्पन्न है, सदेव पड़जीवनिकाय की यतना-रक्षा करने में तत्पर रहता है अथवा सदा 


इन्द्रियजयी होता है, किसी पर क्रोध नहीं करता, न अभिमान करता है, इन गुणों से सम्पन्न अनगार 
'माह॒न' कहे जाने योग्य है । 


विवेचन--'माहन' का स्वरूप--किन गुणों से युक्त व्यक्ति को 'माहन” कहा जाना चाहिए ? इसका 
निरूपण प्रस्तुत सूत्र में किया गया है । 


'माहन का अर्थ ओर उक्त लक्षण--माहन' पद मा+हन इन दो शब्दों से बनता है, अर्थ होता है- 

'किसी भी प्राणी का हनन मत करो”; इस प्रकार का उपदेश जो दूसरों को देता है, अथवा जो स्वयं 
त्रस-स्थावर, सूक्ष्म-बादर, किसी भी प्राणी की किसी प्रकार से हिंसा (हनन) नहीं करता । हिंसा दो 
प्रकार की होती है--द्रव्यहिसा और भावहिसा । राग, द ष, कषाय, या असत्य, चोरी, मैथुन, परिय्रहवृत्ति 
आदि सब भावहिंसा के अन्तगंत हैं। भावहिसा द्रव्यहिसा से बढ़कर भयंकर है। 'माहन' दोनों प्रकार की 
हिंसा से विरत होता है। माहन को यहाँ भगवान्‌ ने अठारह पापस्थानों से विरत बताया है, इसका अथ॑ 
है, वह भावहिंसा के इन मूल कारणों से विरत रहता है। फिर माहन को पंच समिति एवं त्विगुप्ति से 
युक्त बताया है, इसका तात्पय है, वह असत्य, चोरी आदि भावहिंसाओं से रक्षा करने वाली समिति- 
गृप्ति से युवत है । फिर सम्यग्दशंनादि रत्नत्रयसम्पन्न माहन हिसा निवारण के अमोघ उपायभूत मार्ग 
से सुशोभित है । हिंसा से सर्वथा निवृत्त माहव॒षड्जीवनिकाय की रक्षा के लिए सदेव यत्नवान होता 
ही है। क्रोध और अभिमान--ये दो भावहिंसा के प्रधान जनक हैं । माहन कोधादि भावहिंसाजनक 
कषायों से दूर रहता है । ये सब गुण 'माहन' के अथ के साथ सुसंगत हैं, इसलिए उक्त गुणों से सम्पन्न 
साधक को माहन कहना युक्तियुकत है । 

हब शश कल 

१ सृत्रकृतांग शीलांक वृत्ति पत्रांक २६२ 


हे सुत्रतांग--सोलह॒वाँ अध्ययन--गांही 
श्वच्नणा रूचलचछूप्य-- 


६३५- एत्थ वि समणे अणिस्सिते अणिदाणे भादाणं च अतिवाय॑ च मुसावायं च बहिद्ध' च को हूं 
च माणं चसाय॑ च लोभं च पेज्ज॑ च दोसं च इच्चेष॑ जतो भादाणातो अप्पणों पदोसहेतु 


ततो तओो आदाणातो पुव्ब॑ पडिविरते |> विरते पाणाइवायाओ <। दंते दविए वोसदूठ- 
काए सभणे त्ति बच्चे ।/ 


६३५. जो साधु पूर्वोक्त विरति आदि गुणों से सम्पन्न है। उसे यहाँ (इस सृत्र में) कहे जाने वाले 
गुणों से भी सम्पन्न होना चाहिए । जो साधक अनिश्चित (शरीर आदि किसी भी पर-पदार्थ में आसक्त 
या आश्रित नहीं) है; अनिदान (अपने तप-संयम के फल के रूप में किसी भी प्रकार के इह-पारलीकिक 
सुख-भोगाकांक्षा से रहित) है, तथा कर्मबन्ध के कारणभूत प्राणातिपात, मृषावाद, मैथुन और परि- 
प्रह (उपलक्षण से अदत्तादान) से रहित है, तथा क्रोध मान, माया, लोभ राग और ह्वष नहीं करता । 
इस प्रकार जिन-जिन कमंबन्ध के आदानों--कारणों से इहलोक-परलोक में आत्मा की हानि होती है, 


तथा जो-जो आत्मा के लिए द्वंष के कारण हों, उन-उन कर्मबन्ध के कारणों से पहले से ही निवृत्त है, 


एवं जो दान्‍्त, भव्य (द्रव्य) तथा शरीर के प्रति ममत्व से रहित है, उस्ते भ्रमण कहना चाहिए । 


विवेचन-- श्रमण- का स्वरूप--प्रस्तुत सूत्रगाथा में यह बताया गया है कि 'किन विशिष्ट गुणों से 
सम्पन्न होने पर साधक को श्रमण कहा जा सकता है।' 


'अमर्ण का निवेचन और लक्षण--प्राकंतभाषा के 'समण' दब्द के संस्कृत में तीन रूपान्तर होते हैं-- 
श्रमण, शमन और समन | श्रमण का अर्थ है--जो मोक्ष (कर्ममोक्ष) के लिए स्वयं श्रम करता है, तपस्या 
करता है। शमन का अर्थ है--जो कषायों का उपशमन_ करता है, और समन का अर्थ है--जो प्राणि- 
मात्र पर समभाव रखता है, अथवा शन्रु-मित्र पर जिसका मत सम--राग-ह षरहित--है। इन अर्था के 
प्रकाश में जब हम प्रस्तुत सूत्रोक्त अ्रमंण के कफ लक्षण को कसतें हैं तो वह पूर्णतः खरा उत्तरता है। श्रमण का 
पहला लक्षण 'अनिश्चित' बताया है, वह इसलिए कि श्रमण किसी देव आदि का आश्वित बनकर नहीं 
जीता, वह तपन्‍संयम में स्वश्षम (पुरुषार्थ) के बल पर आगे बढ़ता है। श्रमण जो भो तप करता है, वह 
कर्मक्षय के उदय से ही करता है। निदान करने से कर्मक्षय नहीं होता, इसलिए श्रमण. का लक्षण 
अनिदान' बताया गया है। श्रमण संयम और तप में जितना वराक्रम करता है, वह कर्मक्षय के लिए 
करता. है, अत: प्राणातिपात आदि जिन-जिन से कर्मबन्ध होता है, उचका वह झमन (विरति) करता है, 
उनसे दूर रहता है| क्रोधादि कषायों एवं रागद् ष आदि का शमन करता है। राग, ह्वे ष, मोह आदि के 

कारणों से दूर रहकर समन” समत्व में स्थित रहता है। 

निष्कषे यह है अणिस्सिए! से लेकर 'बोसहुकाए' तक श्रमण के जितने गुण या लक्षण बताये हैं, वे 

सब 'समण' शब्द के तीनों रूपों में आ जाते हैं। इसलिए उक्त गुणविश्विष्ट साधक को श्रमण' कहा 
जाता है। 529७७७४-७४#53 गे, 


गाया ६१६ कर 
ज्निक्षु-स्व्वरूप्त-- 


६३६. एत्थ वि भिक्‍्खू अणुन्तए नावणए णामए दंते दचिए चोसट्ठकाए संविधुणीय विरूचरूवे 
परीसहोवसग्गे अज्ञप्पजोगसुद्धादाणे उचिदिठते ठितप्पा संखाए परदत्तभोई भिक्‍्खु 
त्ति चच्चे ।! 


१३६- 'माहन! और 'श्रमण' की योग्यता के लिए जितने गृण पृष्सुत्नो में हा है, वे सभी यह 
वर्णित झ्िक्षु में होने आवश्यक हैं! इसके अतिरिक्त ये विशिष्ट गुण भी मिक्षु में होने चाहिए--चह 
अनुन्तत (निरभिभान) हो, (गुरु आदि के प्रति) विनीत हो, (अथवा ज्ञान, दशन, चारित्र आदि के प्रति 
विनयशील हो), किन्तु भाव से अवन॒त (दीन मन वाला) न हो, नामक (विनय से अष्ट प्रकार से अपनी 
आत्मा को नमाने वाला, अथवा सबके प्रति नम्न व्यवहार वाला) हो, दान्त हो, भव्य हो, कायममत्व- 
रहित हो, नाना प्रकार के परीपहों और उपसर्गों का समभावपूर्वक सामना करके सहने वाला हो, 
अध्यात्मयोग (घर्मध्यान) से जिसका चारित्र (आदान) शुद्ध हो, जो सच्चारित्र-पालन में उद्यत-उपस्थित 
हो, जो स्थितात्मा (स्थितप्रज्ञ, अथवा जिसकी आत्मा अपने शुद्ध भाव में स्थित है, या मोक्षमार्ग में 
स्थिरचित्त) हो तथा संसार की असारता जानकर जो परदत्तभोजी (गृहस्थ द्वारा प्रदत्त आहार से निर्वाह 
करने वाला) है; उस साधु को 'भिक्षु' कहना चाहिए। 


विवेचन- भिक्षु का स्वरूप-- प्रस्तुत सूत्र में भिक्षु के विशिष्ट गुणों का निरूपण करते हुए उसका 
स्वरूप बताया गया है। 


जलिक्षु का कर्थ और सृत्रोक्त रक्षण-- भिक्षु का सामाम्य अर्थ होता है-शभिक्षाजीवी । परन्तु त्यागी 
भिक्षु न तो भीख माँगने वाला होता है, न ही पेशेत्रर भिखारी, और न ही भिक्षा से पेट पालकर अपने 
शरीर को हृष्ट-पुष्ट बताकर, आलसी एवं निकम्मा बनकर पड़े रहना उसका उद्देश्य होता है। आचार्य 


हरिभद्वसूरि के अनुसार उसकी सिक्षा न तो पौरुषष्नी होती है और न ही आजीविका, वह सर्ब- 
सम्पत्करी होती है। अर्थात्‌-भिक्षु अहुनिश तप-संयम में, स्वपर-कल्याण में अथवा रतमज । 


रा तप-संयम में, स्वपर यरूप मोक्षमार्गे 
को साधना में पुरुषार्थ के लिए भिक्षा ग्रहण करता है। 
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इस विशिष्ट अर्थ के श्रकाश में जब हम प्रस्तुत सूत्रोक्त भिक्षु के विश्विष्ट गुणात्मक स्वरूप की 
समीक्षा करते हैं तो भिश्षु के लिए बताए हुए सभी विशिष्ट गुण यथार्थ सिद्ध होते हैं। निम्न न्‍थ भिक्ष का 
एक विशिष्ट गुण है--'परदत्तम्रोजी' । इस अग के रहस्य यह है कि मिक्षु अहिंसा की दृष्टि से न तो 
स्वयं भोजन पकाता या पकवाता है, न हो अपरिग्रह की हृष्टि से भोजन का संग्रह करता है, न भोजन 


खरीदता या खरीदवाता है, न खरीदा हुआ लेता है। इसी प्रकार अचौर्य की हृष्टि से गृहस्थ के यहाँ 
बने हुए भोजन को जितना पूछे उठाकर न लाता या ले लेता है, न. छीनकर, चुराकर या लूटकर लेता 
है। वह निरामिषभोजी ग्ृहस्थवर्ग के यहाँ उसके स्वयं के लिए बनाये हुए आहार में से भिक्षा के 
नियमानुसार गृहस्थ द्वारा 


प्सन्नतापू्वेक दिया गया थोड़ा सा एषणीय, कल्पर्न ं 
गा पूः छ पणीय, केल्पनीय और अचित्त पदार्थ 


रथ सृत्रृंत्तांम--सोलहवाँ अध्ययन--गांही 


श्नस्नणा च्टल्रूप्य-- 


६२५. एत्थ वि समणे अणिस्सिते अणिदाणे आदाणं च अतिवाय॑ च सुसावायं च बहिद्ध' च कोहं 
चमाणं चसाय॑े च लोभंच पेज्जं च दोसं च इच्चेधं जतो आदाणातो अप्पणो पवोसहेतु 
ततो तओ आदाणातो पुव्व॑ पडिचिरते |> विरते पाणाइवायाओ <ै दंते दविए बोसदठ- 
फाए सभणे त्ति बच्चे ।/ 


६३५. जो साधु पूर्वोक्त विरति आदि गुणों से सम्पन्न है। उसे यहाँ (इस सूत्र में) कहे जाते वाले 
गुणों से भी सम्पन्न होना चाहिए । जो साधक अनिश्चित (शरीर आदि किसी भी पर-पदार्थ में आसक्त 
या आश्रित नहीं) है; अनिदान (अपने तप-संयम के फल के रूप में किसी भी प्रकार के इह-पारलीकिक 
सुख-भोगाकांक्षा से रहित) है, तथा कर्मबन्ध के कारणभूत प्राणात्तिपात, मृषावाद, मैथुन और परि- 
ग्रह (उपलक्षण से अदत्तादान) से रहित है, तथा क्रोध मान, माया, लोभ राग और ह्वेष नहीं करता । 
इस प्रकार जिन-जिन कमेंबन्ध के आदानों-कारणों से इहलोक-परलोक में आत्मा की हानि होती है, 


तथा जो-जो आत्मा के लिए द्वेष के कारण हों, उन्-उन कर्मबन्ध के कारणों से पहले से ह ही निवृत्त है, 
एवं जो दान्त, भव्य (दृव्य) तथा शरीर के प्रति ममत्व से रहित है, उसे श्रमण कहना चाहिए । 


विवेचन--अमण- का स्वरूप-प्रस्तुत सूत्रगाथा में यह बताया गया है कि 'किन विशिष्ट गुणों ते 
सम्पन्न होने पर साधक को श्रमण कहा जा सकता है।' 


“असर्ण का निवंचन और लक्षण-प्राकृतभाषा के 'समण' शब्द के संस्कृत में तीन रूपान्तर होते हैं-- 
श्रमण, शमन और समन | श्रमण का अर्थ है--जो मोक्ष (कर्ममोक्ष) के लिए स्वयं श्रम करता है, तपस्या 
करता है। शगन का अर्थ है--जो कषायों का उपशमन करता है, और समन का अर्थ है--जो प्राणि- 
मात्र पर समभाव रखता है, अथवा शन्रु-मित्र पर जिसका सन सम--राग-ह षरहित--है। इन अर्थों के 
प्रकाश में जब हम प्रस्तुत सूत्रोक्त भ्रमण के लक्षण को कसते हैं तो वह पूर्णतः खरा उत्तरता है। श्रमण का 
पहला लक्षण 'अनिश्चित' बताया है, वह इसलिए कि श्रमण किसी देव आदि का आश्वित बनकर नहीं 
जीता, वह तप-संयम में स्वश्रम (पुरुषार्थ) के बल पर आगे बढ़ता है। भ्रमण जो भी तय करता है, वह 
कर्मक्षय के उ्दे बय से हो करता है। निदान करने से कर्मक्षय नहीं होता, इसलिए श्रमण का. लक्षण 
अनिदान' बताया गया है। श्रमण संयम और तप में जितना वराक्रम करता है, वह कर्मक्षय के लिए 
करता. है, अत: प्राणातिपात आदि जिन-जिन से कर्मबन्ध होता है, उनका वह शमन (विरति) करता है, 
उनसे दूर रहता है। क्रोधादि कषायों एवं रागद्वेष आदि का शमन करता है । राग, हे ष, मोह आदि के 

कारणों से दूर रहकर 'समन' समत्व में स्थित रहता है। 





निष्कर्ष यह है अणिस्सिए' से लेकर 'बोसट्ुकाए' तक श्रमण के जितने गुण या लक्षण बताये हैं, वे 
सब 'समण' शब्द के तीनों रूपों में आ जाते हैं। इसलिए उक्त ग्रुणविशिष्ट साधक को “श्रमण” कहा 
जाता है। 50% ७७4 ५४ 





गाया ६३६ | डभ्प 


ज्निक्लु-रूवरूप्न-- 


६३६. एत्य वि भिवय्धू अगुन्नए नावणए णामए दंते दविए वोसट्ठकाए संविधुणीय विरूवरूवे 
परीसहोवसग्गे अज््प्पजोगसुद्धादाणं उबिद्ठते ठितप्पा संखाएं परदत्तभोई भिक्खु 
त्ति बच्चे ।] 


६२६. 'माहन' और “श्रमण' की योस्यता के लिए जितने गुण पृदं॑सूत्रों में वर्णित हैं, वे सभी यहाँ 
वर्णित झ्षिक्षु में होने आवश्यक हैं। इसके अतिरिक्त ये विशिष्ट गुण भी भिक्षु में होने चाहिए--वह 
अनुन्तत (निरभिमान) हो, (गुरु आदि के प्रति) विनीत हो, (अथवा ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदि के प्रति 
वित्तयशील हो), किन्तु भाव से अवनत (दीन मन वाला) न हो, नामक (विनय से अष्ट प्रकार से अपनी 
आत्मा को नमाने वाला, अथवा सबके प्रति नम्न व्यवहार वाला) हो, दान्त हो, भव्य हो, कायममत्व- 
रहित हो, नाना प्रकार के परीषहों और उपसर्गों का समभावपूर्वक सामना करके सहने वाला हो, 
अध्यात्मयोग (घर्मध्यान) से जिसका चारित्र (आदान) शुद्ध हो, जो सच्चारित्र-पालन में उद्यत-उपस्थित 
हो, जो स्थितात्मा (स्थितप्रश्ष, अथवा जिसकी आत्मा अपने शुद्ध भाव में स्थित है, या मोक्षमार्ग में 
स्थिरचित्त) हो तथा संसार की असारता जानकर जो परदत्तभोजी (गृहस्थ द्वारा प्रदत्त आहार से निर्वाह ' 
करने वाला) है; उस साधु को 'भिक्षु' कहता चाहिए । 


विवेचन-- भिक्षु का स्वरूप-- प्रस्तुत सूत्र में भिक्षु के विशिष्ट गुणों का निरूपण करते हुए उसका 
स्वरूप बताया गया है। 

सिक्षु का कये और सूत्रोक्त लक्षण-भिक्षु का सामाभ्य अर्थ होता है-सिक्षाजीवी । परन्तु त्यागी 
शिक्षु न तो भीख माँगने वाला होता है, न ही पेशेवर भिखारी, और न ही भिक्षा से पेट पालकर अपने 
शरीर को हृष्ट-पुष्ट बनाकर, आलसी एवं निकम्मा बनकर पड़े रहना उसका उद्देश्य होता है। आचार्य 
हरिभद्वसूरि के अनुसार उसकी भिक्षा न तो पौरुषघ्नी ) होती है और न ही आजीविका, व 


में दे वह सव्वे- 
सम्पत्करी होती है। अर्थात्‌ - भिक्षु अह॒निश तप-संयम में, स्वपर-कल्याण में अथवा रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग 
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को साधना में पुरुषार्थ के लिए भिक्षा प्रहण करता है। 
... इस विशिष्ट अर के प्रकाश में जब हम प्रस्तुत सूत्रोक्त भिक्षु के विशिष्ट गुण 
समीक्षा करते हैं तो भिक्षु के लिए बताए हुए सभी विशिष्ट 

एक विशिष्ट गुण है--'परदत्तम्नोजी' । इस 
स्वयं भोजन पकाता या पकवाता है, न हरी 


त््मक स्वरूप की 
गुण यथार्थ सिद्ध होते हैं। निग्रन्‍्थ भिक्ष का 
थुण का रहस्य यह है कि भिक्षु अहिंसा की हष्टि सेन तो 
अपरियग्रह की हृष्टि से भोजन का संग्रह करता है, न भोजन 
खरीदता या खरीदवाता है, न खरीदा हुआ लेता है। इसी प्रकार अचौय॑ की दृष्टि से गु ख्ु के यहाँ 
बने हुए भोजन को जिना पूछे उठाकर न लाता या ले लेता है, न- छीनकर चुराकर या रे पे 
है। वह निरामिषभोजी गृहस्थवर्ग के यहाँ उसके स्वयं के लिए बनाये हुए आहार में से मिट कप 
नियमानुसार गृहस्थ द्वारा प्रसच्नतापूर्वक दिया गया थोड़ा पे 


लेता है। # सा एषणीय, केल्पनीय और अचित्त पदार्थ 


४५६ सुत्रकृत्तांग--सोलह॒याँ अध्ययन--गाहा 


भिक्षु के अन्य चार विशिष्ट गुण यहाँ बताये गये हैं--(१) अनुन्नत, (२) नावनत, (३) विनीत यो 
नामफ और (४) दान्‍्त । अनुन्नत आदि चारों गुण इसलिए आवश्यक हैं कि कोई साधक जब भिक्षा को 
अपना अधिकार या आजीविका का साधन बना लेता है, तब उसमें अभिमान आ जाता है, वह उद्धत होकर 
गृहस्थों (अनुयायियों) पर घौंस जमाने लगता है, भिक्षा न देने पर श्राप या अनिष्ट कर देने का भय 
दिखाता है, या भिक्षा देने के लिए दवाब डालता है अथवा दीनता-हीनता या करुणता दिखाकर 
भोजन लेता है, अथवा भिक्षा न मिलने पर अपनी नम्नता छोड़कर गाँव, नगर या उस ग्रहस्थ को कोसने 
या अंपशब्दों से घिककारने लगता है, अथवा अपनी जिह्दा आदि पर संयम न रखकर सरस, स्वादिष्ट, 
पौप्टिक वस्तु की लालसावश सम्पन्त घरों में ताक-ताक कर जाता है, अंगारादि दोषों का सेवन कर अपनी 
जितेन्द्रियता को खो बंठता है। अतः भिक्षु का अनुन्नत, नावनत (अदीन), नामक (विनीत या नम्न) 
और दान्त होना परम आवश्यक हैं।.....».».....  ्रः 
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ये चार गुण भिक्षा-विधि में तो लक्षित होते ही हैं, इसके अतिरिक्त साधक के जीवन में प्रत्येक 
क्षेत्र में इन गुणों की प्रतिच्छाया आनी चाहिए । क्योंकि जीवन में सर्वेत्र सवंदा ही ये गुण आवश्यक हैं । 


इसी दृष्टि से आगे «धयुत्सृष्टकाय', 'संख्यात', “स्थितात्मा' और “उपस्थित” ये चार विशिष्ट भिक्षु के 
गुण बताये हैं । इन गुणों का क्रमशः रहस्य यह है कि (१) भिक्षु अपने शरीर पर ममत्व रखकर उसी 
को ह॒प्ट-पुष्ट एवं बलिष्ठ बनाने में न लग जाए, किन्तु शरीर पर ममत्व न रखकर कल्पनीय, एषणीय, 
सात्त्विक यथाप्राप्त आहार से निर्वाह करे। (२) साधु अपने शरीर के स्वभाव का चिन्तन. करे कि 
इसे जितना भी भरा जाता है, वह मल के रूप में निकल जाता है, अतः दोषयुक्त, पौष्टिक, स्वादिष्ट - 
एवं अत्यधिक आहार से पेट भरने की अपेक्षा एषणीय, कल्पनीय, सात्तिविक, अल्पतम [आहार से भरकर 
काम क्‍यों न चला लू ? मैं शरीर को लेकर प्राधीन, परवश न बनूँ। (३) स्थितात्मा होकर भिक्षु अपने 
आत्मभावों में, या मोक्षमार्ग में स्थिर रहे, आत्मग्रुण-चिन्तन में लीन रहे, खाने-पीने.आदि पदार्थों को . 
पाने और सेवन करने का चिन्तन न करे। (४) भिक्षु अपने सच्चारित्र पालन में उद्यत रहे, उसी का 


ध्यान रखे, चिन्तन करे, अपने शरोर और शरोर से सम्बन्धित वस्तुओं के चिन्तन में मन को प्रवृत्त 
न करे। ह 


अन्तिम दो विशेषण भिक्षु की विशेषता सूचित करते हैं--(१) अध्यात्मयोग-शुद्धादान और (२) 
नाना परीषहोपसर्गंसहिष्णु। कुई भिक्ष_भिक्षा न मिलने या मनोउनुकल न मिलने पर आर्तध्यानया 
रौद्रध्यान करने लगते हैं, यह भिक्ष्‌ का पतन है _ ज्िक्ष का पतन है, उसे घर्मेध्यानादिरूप अध्यात्मयोग से अपने चारित्र 
को शुद्ध रखने, रत्नत्रयाराधना-प्रधान चिन्तन करने का प्रयत्त करना चाहिए | साथ ही भिक्षाटन के 
या भिक्षु के विचरण के दौरान कोई परीषह या उपसर्ग आ पड़े तो उस समय मन में दैन्य या संयम से 
पलायन का विचार न लाकर उस परीषह या उपसर्ग को समभाव से सहन करना ही भिक्षुका 
गुण है । 


वास्तव में, ये गुण भिक्षु में होंगे, तभी वह सच्चे अर्थ में भिक्ष्‌, कहलाएगा। 


गाया ६३७ 
ज्िम्नन्थ-स्वरूपत-- 


६२३७. एत्थ वि णिग्गंये एगे एगविऊ बुद्धे संछिण्णसोते सुसंजते सुसमिते सुसामाइहए 
आयवायपत्ते य विद दुह्तो वि सोयपलिच्छिण्णे णो पुया-सकक्ार-लाभट्ठी धम्मदठी 
धस्मविदृ णियागपडिवण्णे सम्ियं चरे दंते दविए बोसट्ठकाए निग्गंथे त्ति वच्चे। 
से एवमेव जाणह जमहं भयंतारो त्ति बेसि । 

- ॥ गाहा : सोलसमं अज्ञयणं सम्मत्तं ॥ 
॥ पढमो सुयवखंधों सम्मत्तो ॥ 


६३७, पृववसूत्र में बताये गये भिक्ष्‌ गुणों के अतिरिक्त निग्नन्थ में यहाँ वर्णित कुछ विशिष्ट गुण 
होने आवश्यक हैं-जो साधक एक (द्रव्य से सहायकरहित अकेला और भाव से रागद्दे परहित एकाकी 
आत्मा) हो, जो एकवेत्ता (यह आत्मा परलोक में एकाकी जाता है, इसे भली-भाँति जानता हो या एक- 
मात्र मोक्ष या संयम को ही जानता) हो, जो बुद्ध (वस्तुतत्त्वज्ञ) हो, जो संच्छिन्न स्रोत (जिसने आख्वों 
के स्रोत--द्वार बन्द कर दिये) हो, जो सुसंयत (निष्प्रयोजन शरीर क्रिया पर नियन्त्रण रखता हो, अथवा 
इन्द्रिय और मन पर संयम रखता) हो, जो सुसमित (पांच समितियों से युक्त) हो, जो सुसामायिक युक्त 
(शत्रु-मित्र आदि पर समभाव रखता) हो, जो आत्मवाद-प्राप्त (आत्मा के नित्यानित्य आदि समग्र 
स्वरूप का यथार्थ रूप से ज्ञाता) हो, जो समस्त पदार्थों के! स्वभाव को जानता हो, जिसने द्रव्य और 
भाव दोनों तरह से संसारागमन स्रोत (मार्ग) को बन्द कर दिया हो, जो पूजा, सत्कार एवं द्रव्यादि के 

लाभ का अभिलाषी नहीं हो, जो एकमात्र धर्मार्थी और धर्मवेत्ता हो, जिसने नियाग (मोक्षमार्ग या 
सत्संयम) को सब भ्रकार से स्वीकार (प्राप्त) कर लिया हो, जो समत्व में विचरण करता हो। इस 
प्रकार का जो साधु दान्त, भव्य हो और काया से आसक्ति हटा चुका हो, उसे निम्नन्थ कहना चाहिए । 


अतः आप लोग इसी तरहशसमझें, जैसा मैंने कहा है, क्योंकि भय से जीवों के त्राता सर्वज्ञ तीथ॑- 
कर आप्त पुरुष अन्यथा नहीं कहते । 
हि मे “ऐसा मैं कहता हूँ । 
विवेचच-निम्र न्‍्थ का स्वरूप-प्रस्तुत सूत्र में विभिन्‍न पहलुओं से निर्ग्रन्‍्थ का स्वरूप बताया 
गया है। 


निग्र॑ न्‍्थ का अर्थ ओर विशिष्ट गूणों की संगति--निग्रन्‍्थ वह कहलाता है, जो ब'ह्य और आभ्यन्तर 
ग्रन्थों से रहित हो । सहायकता या रागद्व षयुक्तता, सांसारिक सजीव-निर्जीव पर-पदार्थों को अपने मान 
कर उनसे सुख-प्राप्ति या स्वार्थ-पूर्ति की आशा रखना, वस्तुतत््व की अनभिज्ञता, आख्रव द्वारों को न 
रोकना, मन और इन्द्रियों पर असंयम--परवशता, शत्रु-मित्र आदि पर राग-द्वे षादि विषम-भाव, आत्मा 
के सच्चे स्वरूप को न जानकर शरीरादि को ही आत्मा समझना, द्रव्य-भाव से संसार-लोत को खुला द 
रखना, पूजा, सत्कार, या द्रव्य आदि के लाभ की आकांक्षा करना आदि वे प्रन्थियाँ हैं, जिनसे निम्र" 
न्‍्थता समाप्त हो जाती है । वाह्य-आम्यन्तर 3 मन्तर गाठि निम्नन्थ जीवन को खोखला बना देती हैं निग्न॒ त्थ जीवन को खोखला बना देती हैं। इसीलिए 
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शास्‍्त्रकार ने निम्न न्‍्थ के लिए एक, एकवित्‌, बुद्ध, संच्छिन्नस्तोत, सुसंयत, सुसमित, सुसामायित, 
आत्मवाद-प्राप्त, खोतपरिच्छित्न, अपूजा-सत्कार-लाभार्थी, आदि विशिष्ट गुण अनिवार्य बताये हैं । 
क्योंकि एक आदि गुणों के तत्त्वों का परिज्ञान होने पर हो संग, संयोग, सम्बन्ध, सहायक, सुख-दुःख- 
प्रदाता आदि की ग्रन्थि टूटती है। साथ ही विधेयात्मकं गुणों के रूप में धर्मार्थी, धर्मवेत्ता, नियाग- 
प्रतिपन्‍्त, समत्वचारी, दान्त, भव्य एवं व्युत्सुष्टकाय आदि विद्विष्ट गणों का विधान भी किया है जो 
राम-द्वे ष, वेर, मोह, हिसादि पापों की ग्रन्थि से बचाएगा। अतः वास्तब में निग्नन्‍्थत्व के इन गुणों से 
सुशोभित साथ ही निग्र॑न्‍्थ कहलाने का अधिकारी है । 2 कप कक पट 


इस प्रकार माहन, श्रमण, भिक्षु और निम्न न्‍्थ के उत्तरोत्तर विशिष्ट गुणात्मक स्वरूप भगवान्‌ 
महावीर ने बताये हैं। ये सब भिन्‍न-भिन्‍न शब्द और विभिन्‍न प्रवृत्ति निमित्तक होते हुए भी कथ'चित्‌ 
एंकार्थ क हैं, परस्पर अविनाभावी हैं । 


आप्त पुरुष के इस कथन की सत्यता में संबेहूं नहों--प्रस्तुत अध्ययन एवं श्रुतस्कन्ध का उपसंहार करते 
हुए श्री सुधर्मास्वामी श्री जम्बूस्वामी आदि शिष्यवर्ग से अपने द्वारा उक्त कथन की सत्यता को प्रमाणित 
करते हुए कहते हैं कि मेरे पूर्वोक्त कथन की सत्यता में किसी प्रकार की शंका न करें, क्योंकि मैने 
हद कु सर्वजीवहितंषी, भंयत्राता, तीर्थंकर द्वारा उपदिष्ट बातें ही कहीं हैं । वे अन्यथा उपदेश 
नहीं करते ।* 


॥ गाहा (गाथा) : घोडश अध्ययन समाप्त ॥ 


सुन्नज्धतांग प्रथम भ्रुतस्कन्ध सस्पुर्ण 


गाया 
अंतए वितिगिछाए 
अंताणि धीरा सेवंति 
अंतं करेति दुबंखाणं 
अंधो अंधं पहुं णितो 
अकुब्बतो णवं नत्थि 
अकुसीले सया भिवखू 
अगारमावसंता वि 
अगिद्धे सहफासेसु 
अगं वर्णिएहि आहिय॑ 
 अचयंता व लूहेण 
अट्ठापद॑ ण सिवक्खेज्जा 
अणागयमपस्संता 
अणासिता नाम महासियाला 
अणिहे सहिए सुसंबुडे 
अणुगच्छमाणे वितहूं भिजाणे 
अणुत्तरूगं परम महेसी 
अणुत्तरं धम्ममि्ं जिणाणं 
अणुत्तरं धम्ममुईरइत्ता 
अणुत्तरे य ठाणे से 
अणुपुन्वेण महाधोरं 
अणु भाणं च माय च 
अणुसासणं पुढो पाणे 
- 'अणुस्सुओ उरालेसु 
अणेलिसस्स खेतपण्णे 


गाथाओं की 


सूत्राडू 
च्ण्८ 
६२१ 
श्र्रे 
४६ 
६१३ 
४६४ 
१६ 
४७१ 
१४५ 
२०२ 
डेश्रे 
र्रेप 
३४६ 
१४० 
६०२ 
रेष८ 
रेश८ 
रे६७ 
घ्र७ 
५०१ 
है. 57-॥ 
घ्१७ 
४६६ 
६१६ 


अनुक्तमणिका 


गाया 


अणोवसंखा इति ते उदाहु 
अणंते णितिए लोए 
अण्णाणियाण वीमंसा 
अण्णाणिया ता कुसला वि संता 
अण्णारतापडेण5धियासएज्जा 
अर्तारिसु तरंतेगे 

अतिक्कम्म॑ ति वायाए 
अतिमाणं च मायं च 

अतिमाणं च माय च 

अत्ताण जो जाणति जो य लोगं 
अदु अंजणि अलंकार 

अदु कण्ण-णासियाछेज्जं 

अदु णातिणं च सुहिणं वा 

अदु साविया पवादेण 

अहृवंखूव दक्‍्खुवाहितं 

अन्नस्स पाणस्सिहलो इयस्स 

अन्ने अन्नेहि मुच्छिता 

अन्न मणेण चिंतेंति 

अपरिकद् दिटूठं ण हु एव सिद्धी 
अपरिमार्णं विजाणाति 
अप्पपिडासि पाणासि 

अप्पेगे शुझियं भिकखु 

भप्पेगे जायभो दिस्स 

अप्ेगे पडिभासंति 


परिशिष्ठ १ 


सूत्राडू: 
भ्रेप 
प्‌ 
है 84 
श्रे९ 
४०७ 
५०२ 
४३० 
४७२ 
भ्रे० 
श्ध्व 
रप४ 
रह. 
२६० 
र७२ 
१४३ 
४०६ 
श्ण्८ 
२७० 
३६६ 
पर 
है5:34 
१७२ 
रंपरे 
१७२ 


४६२ 
गाथा 


अप्पेगे पलियंतंसि 
अप्येगे वइईं जुजंति 
अप्पेण अप्पं इह वंचइत्ता 
अब्भागमितंमि वा दुहे 
अभविसु पुरा धीरा 
अर्भावसु पुरा वि भिक्‍्खवों 
अभिजु जिया रुद्द असाहुकम्मा 
अभुजिया णमभी वेदेही 
अमणुण्णसमुप्पाद॑ 
अय' व तत्त' जलितं सजोर्ति 
अरति रात च अभिभूय भिक्‍खू 
अरति 'रति व अभिभूय भिक्‍खू 
अलूसए णो पज्छण्णभासी 
अवि धूयराहि सुण्हाहि 
अवि हत्थ-पादछेदाए 
अवि हम्ममाणे फलगावत्तद्ठी 
असूरिय' नाम महाभितावं 
असंबवुडा अगादीय' 
अस्सि च लोए अदुवा परत्था 
* अस्सि सुठिज्चा तिविहेण तायी 
अह ण॑ वतमावपण्णं 
अह ण॑ से होति उवलडद्डो 
अह तत्थ पुणो नमयेंती 
अह तं तु भेदमावन्त 
अह तं॑ पवेज्ज वज्ञं 
अह तेण मुढेण अमृढ्गस्स 
अह ते परिभासेज्जा 
अह पास विवेगमुद्िठिए 
अह सेज्णुतप्पती पच्छा 
अहा बुइयाईं सुसिक्खएजा 
अहावरं पुरकखायं 
. अहावरं सासयदुक्खधम्मं॑ 


सूत्राड़ू 


१७६ 
१७४ 
शे२५ 
श्श् 
६३१ 
१६२ 
३४१ 
२२६ 
६६ 
३३० 
४८९ 
प्रूछ४ 
श्ण्श्‌ 
२५९ 
२६७ 
४१० 
३१० 
धन 
रेप 
भ्ध्श्‌ 
भरे 
र८१ 
रश्० 
२७६ 
५ 
५६० 
२१४ 
६६ 
श्र 
६०४ 
भर 
२२७ 


सूत्रकृतांग सन्चन--प्रथम श्रुतस्कन्ध 


गाथा 


अहावरा तसा पाणा 
अहियप्पाडहियपण्णा णे 
अहिगरणकडस्स भिवखुणों 
अहिमे संति आवदूटा 

अहिमे सुहुमा संगा 

अहो य रातो य समुट्ठितेहि 
अहो वि सत्ताण विउटूटर्णं न्त 
आउक्खयं चेव अबुज्ञमाणे 
आधातकिच्चमाधातु' 
आधायं॑ पुण एगेसि 

आधं मइम॑ अणुवीति धम्म॑ 
आदीणभोई वि करेति पाव॑ 
आमंतिय ओसविय' वा 
आयमुत्ते सया दंते 


आतदंडसमायारा 


आय न कुज्जा इह जीवितट्ठी 
आसंदिय' च नवसुत्त 
आसंदी पलियंके य॑ 

आसिले देविले चेव 
आसूणिमक्खिरागं च 

आहंसु महापुरिसा 
आहत्तहिय' तु पवेयइस्सं 
आहत्तहिय' समुपेहमाणे 
आहाकडं चेव निकाममीणे 
आहाकडं वा ण णिकामएज्जा 
इंगालरासि जलिय॑ सजोति 
इच्चेयाहि दिट॒ठीहि 

इच्चेव॑ पडिलेहंति 

इच्चेव॑ ण॑ सुसेहंति 
इच्चेवमाहु से वीरे 

इणमस्‍न्तं तु भण्णार्ण 

इणमेव खर्ण वियाणिया 


सूत्राडू 


प्०४ड 
३६ 
१२६ 
१६५ 
(८२ 
नशप 
४५५ 
४डह० 
४४० 
सर्द 


द ४७३ 


8 //८१८ 


२४१ 


४२० 


. श्छद 
के ४८२ 


१६२ 
४7५७ 
२२७ 
४५१ 
२२५ 
५५७ 


४७६ 


ः चद्व० 


३०६ 


; ४ 


२०८ 
१६० 
२६६ 

द््डं 


१६१ 


परिशिष्ट १ : गाथाओं की अनुक्रमणिका 


गाथा सूत्राडूः 
इति कम्मवियालमुत्तमं १६४ 
इतो विद्धं समाणस्स श्र 
इत्थिओ जेणि सेवंति ६१५ 
इत्थीसु या आरतमेहुणा उ डेप 
इमं च धम्ममादाय २२३ 
इस॑ च धम्ममादाय र्४डर्‌ 
इमं च धम्ममादाय शरे८ 
इह जीवियमेव पासहा १५० 
इहमेंगे उ भासंति २३० 
इहलोग दुहावहं बिऊ १२० 
इह संवुडे मुणी जाते ७१ 
इहेंगे मूढा पवदंति मोक्खं ३६२ 

ईसरेण कडे लोए ६ 
उच्चारं पासवर्ण डप्प्‌ 
उच्चावयाणि गच्छन्ता | २७ 
उज्जालओ पाण तिवातएज्जा ३८६ 
उट्ठितमणगा रमेसर्ण १०४ 
उड्ढं अहे तिरियं च प्र्० 
उड्ढमहे तिरियं वा २४४ 
उड़्ढे अहे य तिरियं दिसासु ३५५ 
उडढं अहे य तिरियं दिसासु डछड 
उड्ढं अहे य तिरियं दिसासु ५१३ 
उत्तर मणुयाण आहिया १३५ 
उत्तरा महुरुल्लावा श्पई 
उदगस्सः्प्पभावेणं ६२ 
उदगेण जे सिद्धिमुदाहरंति ३६४ 
उदगग जती कम्ममलं हरेज्जा ३६६ 
उद्दसियं कीतगड्ड ४५० 
उराल॑ जगओ जोय॑ दे 
उवणीतरस्स ताइणो श्र७ 
उसिणोदगतत्तभोइणो श्श्ष 
ड्सियावि इत्थिपोसेसु २६६ 


गाया 


एए गंथे विउक्कम्म 

एए उ तओ आयाणा 
एगंतकूडेण तु से पलेति 
एगत्तमेव अभिपत्थएज्जा 
एगे चरे ठाणमासणे 
एताइईं कायाईं पवेदियाईं 
एताइं मदाई विगिच धीरे 
एताणि सोच्चा णरगाणि धीरे 
एताणुवीति मेधावी 

एते ओष॑ तरिस्संति 

एते जिता भो न सरणं॑ 
एते पुव्व॑ महापुरिसा 

एते पंच महब्भूया 

एते भो कसिणा फासा 
एते सह अचायंता 

एते संगा मणुस्साणं 

एतेसु बाले य पकुव्वमाणे 
एवेहि छह काएहि 
एतेहि तिहि ग्णेहि 
एतं सकम्मविरियं 

एतं खु णाणिणो सारं 
एयं खु णाणिणो सारं 
एयं खु तासु विण्णप्पं 
एयमट्ठं सपेहाए 

एयाईं फासाईं फुसंति बाल॑ 
एरिसा जावई एसा 

एवं उदाहु निग्गंथे 

एवं कामेसणं विदृ 

एवं ण से होति समाहिपत्ते 
एवं तक्‍काए साहिता 

एवं तिरिक्खे मणुयामरेसु" 
एवं तुब्भे सरागत्था 

एवं तु समणा एगे 


४६३ 


सूत्राडू 


पड 
शदए्‌ 
है:६ ०3.4 
१२२ 
श्दर 
प७२ 
३५० 

७२ 
रथ 

द्‌ 
र्श्८ 


१८१ 
१७१ 
१९३ 
४७७ 
डषप्र 
प्छ 
४१6 
प्‌ 
१०६ 
२६६ 
डर 
इे४८ 


. एपृ८ 


४६० 
श्ष्प 
प्र७० 
४8 
३५१ 
२१३ 
३७ 


४६४ 
गाया 


एवं तु समणा एगे 
एवं तु समणा एगे 
एवं तु समणा एगे 
एवं तु समणा एगे 
एवं तु समणा एगे 
एवं तु सेहं पि अपुट्ठधम्म॑ 
एवं तु सेहे वि अपुट्ठधम्मे 
एवं निममंतर्ण लद्धू ' 
एवं बहुहि कयपुव्व॑ 
एवं भयं ण सेयाए | 
एवं मए पुटठे महाणुभागे 
एवं मत्ता महंतरं 
एवं लोगंमि ताइणा 
एवं विप्पडिवण्णेगे 
एवं समुद्ठिए भिक्‍खू 
एवं से उदाहु अणृत्तरनाणी 
एवं सेहे वि अप्पुट्ठे 
एवमण्णाणिया नाणं॑ 
एवमायाय मेहावी 
एवमेंगे उ पासत्था 
एवमेगे उ पासत्था 
एवमेगे उ तु पासत्था 
एवमेगे त्ति जंपंति 
एवमेगे नियायट्ठी 
एवमेगे वित्तक्‍्काई 
एवमेताईं जंपंता 
एहि ताय घर॑ जामो 
भोजे सदा ण रज्जेज्जा 
ओसाणमिच्छे मणुए समाहि 
कुंदूसु पक्खिप्प पयंति बाल 
कड॑ च कज्जमाणं च 
कडेसु घासमेसेज्जा 
कम्ममेगे परवेदेति 


सूत्राड़ू 


भ€्‌ 
ध्रे 
२०६ 
भ्र४ड 
५२७ 
शफपरे 
श्६र 
२०३ 
२६५ 
२६७ 
३०१ 
१४२ 
१३४ 
१७५ 
२१० 
१६४ 
१६७ 
रे 
४२३ 
श्र 
२३७ 
र३३ 
१० 
४७ 
है 
३१ 
श्प७ 
रण 
नपरे 
ड्रेरे 


४३१ 


णर 
४१२ 


सूत्रकृतांग सूच--प्रथम -भुतस्कन्ध 


गाथा 


कम्मं च छंदं॑ च विविच धीरे 
कम्मं परिण्णाय दरगगंसि धीरे 
कतरे धम्मे अक्खाते 

कयरे मग्गे अकखाते . . 
कह च णाणं कहं दंसणं से 
कामेहि य संथवेहि ये 

कालेण पुच्छे समिय पयासु 
किरियाकिरियं वेणइयाणुवाय॑ 
कुजए अपराजिए जहा 
कुट्ठ अग्रुर' तगरु' च 

कुतो कताइ मेधावी 

कुलाइईं जे धावति सादुगाईं 
कुग्वंति च कारय॑ चेव 
कुव्व॑ति पावर कम्मं 

कुव्व॑ संथवं ताहि 


केई निमित्ता तहिया भवति 


केसिच बंधित्त्‌, गले सिलाओ 
केसिचि तक्‍काइई अबुज्ञ भावं 
को जाणत्ि विओवातं 
कोलेहिं विज्ञंति असाहुकम्मा 
कोहं च मां च तहेव माय॑ 
खेयन्नए से कुसले आसुपन्ने 
गंतु' तात पुणो5गच्छे 
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जीवित पिट्ठतो किच्चा 
जुवती समणं बूया उ 

जे आततो परतो यावि णच्चा 
जे आवि अप्पं वसुम॑ ति मंता 
जे इह आरंभनिस्सिया 

जे इह सायाणुगा णरा 

जे उ संगाभमकालंमि 

जे एतं णाभिजाणंति 

जे एय चरंति आहिय॑ 

जे एयं उंछे अणुगिद्धा 

जे केइ बाला इह जीवियट्ठी 
जे केइ लोगंसि उ अकिरियाया 
जे केति तसा पाणा 
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जे ओहणे होति जगट्ठभासी 
जे ठाणओ या सयणासणे या 
जेणेहं णिव्वहे भिक्‍्खू 
जे ते उ वाइणो एय॑ 
जे धम्म॑ सुद्धमक्खंति 
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जे मायरं च पियरं च हेच्चा 
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झाणजोगं समाहंदुदु 
छाणी विविहणणाणि 
उितीण सेट्ठा लवसत्तमा वा 
डहरा वुडुढा य पासहा 
डहरे य पाणें बुड्ढे य पाणे 


सूत्राडू 


५६१ 
प्रूपो 
४9६ 
१४ 
ध्य्प्‌ 
४० १ 
५१९ 
र४७छ 
३८५ 
४० ह- 
२६१६ 
५१६ 
#रेर 
४३३ 
४३२ 
११३ 
५६० 
६५ 
भड७ 
डर 
१्द्ड 
५१५ 
२३६ 
२४१ 
१६६ 
११२ 
३७३ 
४२६ 
४२२ 
 रेणण 
€० 


श्र 


सूत्रकृतांग सूत्र-प्रथम शुतस्कत्ध 


गाया 


डहरेण बुड्ढेण5णुसासिते ऊ 

ण कम्मुणा कम्म खवेति बाला 
णण्णत्व अंतराएगं 

ण तस्स जाती व कुल॑ व ताणं 


ण तेसु कुज्झें ण य पव्वहेज्जा _ 


णत्थि पुण्णे व पावे वा 

ण य संखयमाहु जीविय॑ 

न य संखयमाहु जीवियं 
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ते एवमक्खंति अवुज्ञमाणा 
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ते णावि० न ते गठभस्स पारगा 
ते णावि० न ते जम्मस्स पारगा 
ते णावि० न ते दुक्खस्स पारगा 
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ते य बीओदरगं चेव 
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तेसि पि तवोअ्सुद्धो 
ते हम्ममाणा णरए पडंति 
थणंति लुप्पंति तसंति कम्मी 
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धम्मस्स य पारए मुणी 
धुणिया कुलियं व लेववं 
धोयणं रयणं चेव 
नंदीचुण्णगाईं पहराहि 

न कुब्बती महावीरे 

न त॑ सयकड्ड दुक्खं 

न पूयर्ण चेव सिलोयकामी 
त्त भिज्जति महावीरे 

न य संखयमाहु जीविय॑ 

न सय॑ कडं ण अन्नेहि 
निक्‍्खम्म गेहाउ निरावकंखी 
निवखम्म दीणे परभोयणंमि 
निट्व्तटठा व देवा वा 

नो छादते नो वि य लूसएज्जा 
नो तासु चक्‍खु संधेज्जा 
पंच खंधे वरय॑तेगे 

पंडिए वीरिय॑ लद्ध' 
पक्खिप्प तासु' पययंति वाले 
पण्णसमत्ते सदा जए 
पण्णामयं चेव तवोमयं च 
पत्ते य॑ कसिणे आया 
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पभू दोसे निराकिच्चा 
पमाय॑ कम्ममाहंसु 
पयाता सूरा रणसीसे 
परमत्ते अन्नपाणं च 
परिग्गहे निविट्ठाणं 
परिताणियाणि संकंता 
पलिउंचणं च भयणं च 
पाओऔसिणाणादिसू णत्थि मोक्‍्खा 
पागन्भि पाणे बहुणं तिवाती 
पाणहाओ य छत्त च 
पाणाइवाए बट्ठंता 
पाणे य णाइवातेज्जा 
पाणेहि ण॑ पाव विजोजयंति 
पावाइं कम्माईं पकुव्वतो हि 
पासे भिसं निसीयंति 
पिता ते थेरओ तात 
पूच्छिंसु ण॑ समणा माहणा य 
पुच्छिस्स हूं केवलियं महेसि 
पुट्ठे गिम्हाभितावेणं 
पुट्ठे णभे चिंट्ठति भूमिए ठिते 
पुट्ठो य दंसमसएहि 
पुढवा55ऊ अगणि बाऊ 
पुढवी आउ तेउ य 
.पुढवीजीवा पुढो सत्ता 
पुढवी य आऊ अगणी य चाऊ 
पुढवी वि जीवा आऊ वि जीवा 
पुढो य छंदा इह माणवा उ 
पुढोवमे धुणति विगतगेही 
'पुत्ता पि ता समारंभ 
“पुरिसोरम पावकम्मुणा 
“पूतिकम्मं ण सेवेज्जा 
'पूथफलं तंबोलं च 
-बहवे ग्रिहाई अवह॒ददु 


सृभ्क्ृतांग सूत्र--प्रथर्म श्रुतस्कन्ध 
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स्मरणीय सभाषित 


क्रम गाथा संख्या सुभाषित 

१ है ममाती लुप्पती डाले अन्नमस्नेंहि भुच्छिए। 

२ ४४. अप्पणों य परं णालं कुतो अण्णेंडणु सासिउं ? 

३ भ्र्फ जहा भासार्विणि णावं जाति अंधो दुर्हिया ।.. - 
च्छेज्जा पारमागंतु अंतरा य विसीयति ॥ 

है| भ्र्ह्‌ एवं तु समणा एगे मिच्छहिंट्टी अगारिया। .- 
संसारपारकंखी ते संसारं अणुपरियट्टंति ॥ -- 

प्‌ ६६. समुप्पायमयाणंता किह नाहिति संवरं॥ - 

८ ८५ एवं खु णाणिणो सारं ज॑ न हिसति किचणं। 
अहिंसासमय॑ चेव इत्तावंतं विजाणिया ॥ 

७ ८प६ संबुज्ञह कि न बुज्ञह, संबोही खलु पेच्च दुल्लभा+ 


णो हृवणमंति राइओ, णो सुलभ पुणराधवि जीविय॑ ॥ 
हद पुरिसोरम पाव कम्मुणा । 


१११ अहश्सेयकरी अन्‍्नेसि इंखिणी। 


१० ११२ जो परिभ्तवतत्ती परं जर्ण, संसारे परियत्तती- महूं-। 
अदु इंखिणिया उ पाविया, इति संखाय मुणी ण मज्जती ॥ 

११ ११६ पणसमत्ते सदा जए, समिया धम्ममुदाहरे -भुणी | 

श्र १२१ सहय॑ पलिगोव जाणिया, जा वि य बंदण पूयणा इहूं. ।. - 
सुहुमे सलले दुरुद्वरें, विदुमं ता पयहिज्ज संथवं ॥ 

१३ १२७ सामाइयमाहु तस्स जं, जो अप्पाण भए ण. दंसए 

श्ड १२६ अहिगरणं न करेज्ज पंडिए | 

१५ १३१५ नय संखयमाहु जीवियं तह वि- य बालजणे पगब्भती । 

१६ श्डड जे विण्णवणाहिश्झोसिया; संतिण्णेहि सम॑- वियाहिया।. -. 

१७ १४८ 


कामी कामे ण' कामए, लड्धे वा वि अलबद्धे कण्ठुई। 
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मूअंकृतांग सू त्र--प्रथंम श्ृंतस्कर्य 
सुभाषित 


मा पच्छ असाहुया भवे, अच्चेही अणुसास अप्पगं। 
ण य संखयमाहु जीवियं । 

अदहृक्खूब दक्‍्खुवाहितं, सहहसू अदृक्खुदंसणा । 

एगस्स गती य आगती, वि दुम॑ ता सरणं न मन्नती । 
सव्वे सयकम्मकप्पिया । 

इणमेव खणं वियाणिया, णो सुलभं बोहि च आहितं । 
नातिकडुइतं सेय अरुयस्सावरज्ञती । 

मा एयं अवमन्नंता अप्पेणं लुपहा बहु । 

इत्थी वसंगता बाला जिणसासणपरम्मुहा । 

जेहि काले परक्कंतं न पच्छा परितप्पए 

ते धीरा वंधणुम्मुकका नावकंखंति जीवियं ॥ 

जहा नदी वेयरणी दुत्तरा इह सम्मता। 

एवं लोगंसि नारीओ दुत्तरा अमतीमता ॥ 

कुज्जा भिक्‍्खू गिलाणंस्स अगिलाए समाहिते। 

सीहं जहा व कुणिमेणं णिव्भयमेगचरं पासेणं । 

एवित्थिया उ बंधंति, संवुर्ड एगतियमणगारं॥ 

तम्हा उ वज्जए इत्थी, विसलित्त व कंटगं णच्चा । 
वायावीरियं कुसीलाणं । 

अन्न मणेण चि्तेति, अन्न॑ वायाइ कम्मुणा अन्न । 
तम्हा ण॑ सहृहे भिक्‍्खू, वहुमायाओं इत्थिओ णच्चा ॥ 
बालस्स मंदयं बितियं, ज॑ च कडं अवजाणई भुज्जो । 

जहा कडे कम्म तहा सि भारे। 

बाला जहा दुक्‍्कडकम्मकारी, वेदेंति कम्माईं पुरेकडाईं । 
जं जारिसं पुव्वमकासि कम्मं, तहेव आगच्छति संपराए। 
दाणाण सेट्ठ अभयप्पदाणं, सच्चेसु वा अणवज्जं वर्दंति। 
तवेसु वा उत्तम बंभचेरं, लोउत्तमे समणे नायपुत्ते ॥ 
सकम्मुणा विप्परियासुवेति । 

उदगस्स फासेण सिया य सिद्धी सिज््िसु पाणा बहवे दरगंसिं । 
कुलाइं जे धावति साउगाईं, अहा&हु से सामणियस्स दूरे। 
नो पूयर्ण तवसा आवहेज्जा । ध 
भारस्स जाता मुणि भुज्जएज्जा, कंखेज्ज पावस्स विवेग भिकक्‍खू। 
वेराइ : कुब्वती वेरी, ततो वेरेंहि रज्जती। - 
पावोवंगा य. आरंभा, दुक्‍्खफ़ासा य अंतसों ॥ 


परिशिष्ट २: स्मरगीव सुभाषित 


१०६ 
क्रम गाथा संझया सुभाषित 
ही ४२६ जहा कुम्मे स अंगाईं, स॒ए देहे समाहरे। 
एवं पावाइईं मेधावी, अज्ञप्पेण समाहरे ॥ 
४६ ४२६ सादियं ण सुसं बूया, एस धम्में बुसीमतो। 
४७ ४३५ अप्पपिडासि पाणासि अप्पं भासेज्ज सुब्वते। 
४८ ४६१ भासमाणो न भासेज्जा, णेव वंफेज्ज मम्मयं। 
४९ ४६३ होलावायं सहीवायं, गोतावायं च नो वदे। 
प्रू० ४६७ हम्ममाणो न कुप्पेज्जा, वुच्चमाणों न संजले । 
पर डंद्प लेद्धे कामे ण पत्थेज्जा, विवेगे एसमाहिए। 


भर ४७८ आदीणभोई वि करेति पावं । 


५३ ४७६ सव्ब॑ जगं तू समयाणुपेही, पियमप्पियं कस्सइ नो करेज्जा । 
भ्ड ४८१ वेराणुगिद्ध णिचयं करेति। 

44 ४६४  मुसं न बूया मुणि भत्तगामी । 

५६ ४६५ न सिलोयकामी य परिव्वएज्जा | 

प््छ भ०६ एयं खु णाणिणों सारं, ज॑ न हिसति कंचर्ण । 

0] ५४५ आहुंसु विज्जाचरणं पमोक्‍खं। 

६ शड६ 


ण कम्मुणा कम्म खर्वेति बाला, अकम्मुणा कम्म खर्वेति धीरा । 
६० ५६४  - अण्णं जणण पस्सति विवश्रूत् । 
६१ भ्६७ णिक्खम्म जे सेवतिध्गारिकम्मं, ण से पारए होति विमोयणाएं । 
६२ ५७८ न पूथणं चेव सिलो यकामी पियमप्पियं कस्सति णो कहेज्जा । 
६३ प्र्ष० जे छेए विप्पसादं न कुज्जा। 


द्ड प्र्ष्‌ लिदुदं च भिवखू न पमाय कुज्जा, कह कहंं वी वितिगिच्छतिण्णे । 
६५ प्रषप ण यावि किचि फरुस वर्देज्जा, सेयं खु में ण पममाद कुज्जा । 
६६ ५६८. नो छादते नो वि य लूसएज्जा, माणं ण सेवेज्ज पगासणं च | 
ण यावि पण्णे परिहास कुज्जा, ण या5सिसावाद वियागरेज्जा ॥ 
दछ ६०५ अलूसए णो पर्छण्णभासी, णो सुत्तमत्यं च करेज्ज ताई। 
८ ६१० भू्तेहि न विरुज्ेज्जा, एस धम्मे वुसीमओ | 
६३६ ६११ भावणा जोगसुद्धप्पा, जले णावा व आहिया । 
नावा व तीर संपत्ता, सव्वदुक्खा तिउद्ठति॥ 
छ० ६१३ ऊकुब्वतो णवं नत्थि, कम्म॑ ताम विजाणइ | 
७१ द१५ इत्थिओ जे ण सेवंति, आदिमोब्खा हु ते जणा । 
छ्र ६१६ अणेलिसस्स खेंतण्णे, ण .विरुज्लेज्ज केणइ | 
छरे ६२० जे 


से हु चक्खू मणुस्साणं, जे कंखाए तु अंतए। 
[[][] 


७ परिशिष्ट 


पक 
सूत्रकृतांगस॒त्र के सस्पादन-विवेचन में प्रयुक्त ग्रन्थ-स ची 


आगम ग्रन्ध 
आपारंगसुत्त॑ (प्रकाशन वर्ष ई, १६७७) 
सम्पादक : मुनिश्री जम्बूविजय जी 
प्रकाशक : महावीर जैन विद्यालय, अगस्त क्रान्ति मार्ग, बम्बई ४०००३६ 
आचारांग सुत्र (मूल-अनुवाद-विवेचन-टिप्पण युक्त) 
संयोजक एवं प्रधान सम्पादक : युवाचार्य श्री मधुकर मुनिजी 
सम्पादक-विवेचक : श्रीचन्द सुराना 'सरस' | 
प्रकाशक : आभम प्रकाशन समिति, ब्यावर (राजस्थान) 
आचारांगसूत्र सूत्र कृतांगसृत्र' चर (नियुक्ति टीका सहित) 
(श्री भद्रवाहुस्वामिविरचित नियूक्ति, श्री शीलांकाचार्यविरचित वृत्ति) 
सम्पादक-संशोधक : मुनिश्री जम्बूविजयजी 
प्रकाशक : मोतीलाल वनारसीदास इण्डोलोजिकल ट्रस्ट, बंगलो रोड, जवाहरनः 
दिल्‍ली ११०००७ 
अंगसुत्ताणि (भाग १, २, ३) 
सम्पादक : आचाये श्री तुलसी 
प्रकाशक : जन विश्व भारती, लाडनूँ (राजस्थान) 
अत्यागमे (अर्थागम) खण्ड १ (हिन्दी अनुवाद) 
सम्पादक ; जैन धर्मोपदेष्टा पं, श्रो फूलचन्द जी म. (पुप्फभिक्खू) 
प्रकाशक) श्री सून्ागम प्रकाशक समिति, “अनेकान्त विहार” सूत्रागम स्ट्रीट, 
एस. एस, जैन बाजार, गुड़गाँव कैंट (हरियाणा) 


परिशिष्ठ ४ : प्रन्थ सूची ५११ 


आयारदसा (मूल-अथै-टिप्पणयुक्त) 


सम्पादक : पं. मुनिश्री कन्हैयालालजी कमल 
प्रकाशक : आगम-अनुयोग प्रकाशन, सांडेराव (राजस्थान) 
उत्तराध्ययन सुत्र (मूल-अर्थ-विवेचनयुक्त) 


सम्पादक : दर्शनाचार्य साध्वी श्री चन्दना जी 

प्रकाशक : वीरायतन प्रकाशन, आगरा (उ. प्र.) 
कल्पसूत्र (व्याख्या सहित) 

सम्पादक : देवेन्द्र मुनि शास्त्री, साहित्यरत्न 

प्रकाशक : आगम शोध संस्थान, गढसिवाना (राजस्थान) 
फप्पसुत्त (मूल अर्थ-टिप्पणयुक्त) 

सम्पदक : पं. मुनिश्री कन्हैयालालजी 'कमल' 

प्रकाशक : आग्म-अनुयोग प्रकाशन, सांडेराव (राजस्थान) 
उदासगदसाओ (अनुवाद-विवेचन-टिप्पणयुक्त) 


संयोजक एवं प्रधान सम्पादक : युवाचार्य श्री मधुकर मुनि जी 
अनुवादक-विवेचक-सम्पादक : डॉ० छगनलाल शास्त्री, एम. ए., पी-एच-डी, 
प्रकाशक : श्री आग्रम प्रकाशन समिति, जैन स्थानक, पिप्पलिया बाजार, ब्यावर (राजस्थान) 
ज्ञातासत्र 
सम्पादक : पं. शोभाचन्द्रजी भारिल्ल', 'न्यायतीर्थ' 
प्रकाशक : स्थानकवासी जैन धार्मिक परीक्षा बो्ड, पाथर्डी (अहमदनगर) 
ठाणं (मूलार्थे-विवेचन-टिप्पणयुक्त) 
सम्पादक-विवेचक : युवाचार्य महाप्रज्ञ श्री नथमल जी 
भकाशक : जैन विश्व भारती, लाडनूँ (राजस्थान) 
श्न्तकृद्ददांग (मूल एवं अर्थ) 
सम्पादक : रतनलाल जी डोशी 


प्रकाशक : अ. भा. साधुमार्गी जैन संस्कृति रक्षक संघ, सैलाना (म० प्र०) 
दसवेआलियं (विवेचनयुक्त) 


सम्पादक-विवेचक : युवाचार्य महाप्रज्ञ सुनिश्लरी सनथमल जी 
प्रकाशक : जैन विश्व भारती, लाडनूँ (राजस्थान) 
प्रश्व्याकरण सूत्र (मूल-अथ-भावाये-व्याख्यायुक्त) 
व्यास्याकार : पं. हेमचन्द्रजी महाराज 
सस्पादक : अमरमुनिजी महाराज 
भकाशक : सन्मति ज्ञानपीठ, लोहामन्डी, आगरा-२ 


२१२ सूश्रकृताँग सूत्र - प्रथम शुतस्कन्ध 
मूलसुत्ताणि 

सम्पादक : पं० मुनिश्री कन्हैयालाल जी 'कमल' 

प्रकाशक : शान्तिलाल बी० शेठ, गुरकुल प्रिंटिंग प्रेस, व्यावर (राज०) 
सूत्रकृतांगसूत्र (मूल-अर्थ-भावार्थ-व्याख्या सहित) भाग १-२ 


व्याख्याकार : पं. मुनिश्री हेमचन्द्रजी महाराज 

सम्पादक : अमर मुनि तथा शुनि नेमिचन्द्र जी 

प्रकाशक : आत्मज्ञानपीठ, मानसा मन्‍्डी (पंजाब) 
श्रीसूत्रकृतांगस चार खण्ड (मूल-अन्वयार्थ-भावाथे-टीकानुवाद सहित) 

(श्री शीलांकाचार्य रचित वृत्ति) 

सम्पादक : पं. अम्बिकादत्त ओझा, व्याकरणाचार्य | 

प्रकाशक : श्री महावीर जैन ज्ञानोदय सोसाइटी, राजकोट (ग्रुजरात) 
सूत्रकृतांग (मूल, अर्थ, टीका, अनुवाद गुज० हिन्दी-सहित) भाग १ से ४ 

टीकाकार : जैनाचार्य पूज्थश्री घासीलाल जी महाराज 

अनुवादक : पं० मुनि श्री कन्हैयालाल जी महाराज 

प्रकाशक : अ० भा० श्वे6 स्था० जैन शास्त्रोद्धार समिति, राजकोट (ग्रुजरार 
सूयगडंगसुर्त्त (मूल-टिप्पण परिशिष्टयुक्त) 

सम्पादक : मुनिश्री जम्बूविजयजी 

प्रकाशक : महावीर जैन विद्यालय, अगस्त क्रांति मार्ग, बम्बई ४०००३६ 
भगवती सूत्र भाग १ से ४ तक (अनगार धर्मामृतवर्षिणी व्याख्या सहित) 

व्याख्याकार : जैनाचार्य पूज्य श्री घासीलाल जी महाराज 

नियोजक : पं० मुनि श्री कन्हैयालाल जी महाराज 

प्रकाशक : जैन शास्त्रो्धार समिति, राजकोट (गुजरात) 


व्याख्या ग्रन्थ 


तत्वार्थ॑सूत्र सर्वार्थसिद्धि 
व्याख्याकार : आचाये पूज्येपाद 
हिन्दी अनुवाद : पं. फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 
प्रकाशक : भारतीय ज्ञानपीठ, दुर्गाकुण्ड मार्ग, वाराणसी 
तक्त्वार्थेंसूत्र (आचार्य उमास्वातिकृत स्वोपज्ञ भाष्यसहित) 
सम्पादक : व्याकरणाचार्य पं. ठाकुर प्रसाद शर्मा 
प्रकाशक : परमश्रुत्त प्रभावक मण्डल, बम्बई 


परिशिष्द ४: प्रन्थ सचो भ्१३. 


महावीर वाणी (संस्कृत रूपान्तर, विस्तृत तुलनात्मक विवेचन युक्त) 
सम्पादक्क : पं. वेचरदास जी दोशी न्याय-व्याकरणतीर्थ 
हिन्दी-अनुवादक : कस्तूरमलजी बांठिया 
प्रकाशक : सर्वसेवा संघ, राजघाट, वाराणसी-१ (3० प्र०) 


सक्ति त्रिवेणी 


सम्पादक : उपाध्याय श्री अमरचन्द जी महाराज 
प्रकाशक : सन्‍्मति ज्ञानपीठ, आगरा (उ० प्र०) 
विशेषावद्यक भाष्य (मुल गाथा, टीका का गुजराती अनुवाद) 
(जिनभद्रगणि क्षमाश्रमण रचित, मल्लधारी आचाये हेमचन्द्र कृत वृत्ति) 
भाषान्तरकार : शाह चून्नीलाल हाकमचन्द, अहमदाबाद 
प्रकाशक : आगमोदय समिति, बम्बई 


शब्दकोष तथा अन्य सहायक ग्रन्थ 


अभिधान राजेन्द्र कोष (भाग १ से ७ तक) 
सम्पादक : आचाये श्री राजेद्द सूरि का 
प्रकाशक : समस्त जैन श्वेताम्बर संघ, श्री अभिधान राजेन्द्र कार्यालय रतलाम (म० प्र०) 
जनेन्द्र सिद्धान्त कोष (भाग १ से ४ तक) 
सम्पादक : क्षुल्लक श्री जिनेच्ध्रवर्णी 
प्रकाशक : भा रतीय ज्ञानपीठ, बी० ४५/४७ कनाँट प्लेस, नई दिल्‍ली-१ 
पाइअ-सह -महण्णवो (द्वि० सं०) 
ह सम्पादक : पं० हरगोविन्ददास टी० शेठ, डॉ० वासुदेवशरण अग्रवाल, और पं० दलसुखभाई 
मालवणिया 
प्रकाशक : प्राक्ृत ग्रन्थ परिपद्‌ वाराणसी-५ 
नालन्दा विशाल शब्द सागर 
है सम्पादक : श्री नवलजी 
प्रकाशक : आदीश बुक डिपो, ३८ यू० ए० जवाहरनगर, बंगलो रोड, दिल्‍ली-७- * « ' 
शब्द रत्त सहोदधि भाग १-२, (संस्कृत गुजराती शब्दकोष) 
संग्राहक : पन्‍्यास श्री मुक्तिविजय जी 
संशोधक : पं॑० भगवानदास हरखचन्द 
प्रकाशक : मन्‍्त्री, श्री विजयनीतिसूरि वाचनालय 
अभिधम्मत्थ संगहो (आचार्य अनुरुद्ध रचित) 
ट्रीकाकार : भदन्त सुमंगल स्वामी 


सू्‌ इधृठांग सुद्द- प्रथम धुरेरकाध 

सम्पादक-संशोधक : भदन्त रेवत धर्मंशास्त्री एम० ए० 
प्रकाशक : वीद्ध स्वाध्याय सन्न, एस5 १७|३३० ए० मलदहिया, वाराणसी (3० प्र०) 
धन्मपदम्‌ (बुद्ध सुभाषित) 

सम्परदक : प्रो० सत्यप्रकाश शर्मा, एम० ए०, साहित्याचार्य 

प्रकाशक : साहित्य भण्डार, सुभाप बाजार, मेरठ-२ 
विश्युद्धिसग्गों (आचाये बुद्धघोष कृत) भाग १-२ . 
जनुवादक : भिक्षु निपिटकाचार्य धर्मरक्षित 
प्रकाशक : महायोधि सभा, सारनाथ, वाराणसी (३० प्र०) 


पाली हिन्दी कोश , 


सम्पादक : भदन्‍्त आनन्द कौशल्यायन 
प्रकाशक : राजकमल प्रकाशन, ८ नेताजी सुभाप मार्ग, दिल्‍ली-११०००६ 
दीघनिकाय (सुत्तपिटक का एक अंश) ४ 
अनुवादक : भिष्तु राहुल सांकृत्यायन एवं भिक्षु जगदीश कश्यप, एम० ए० 
प्रकाशक : भारतीय बौद्ध शिक्षा परिपद्‌, बुद्ध विहार, लखनऊ 
श्री शब्द रत्नाकर (संस्कृत शब्दकोष) कक 


रचयिता : वाचनाचार्य साधु सुन्दरगणि 

संशोधक : प॑० हरगोविन्ददास एवं प॑० वेचरदास 

प्रकाशक : जैन श्वेताम्बर संघ, रंगून 
जन साहित्य का3बहद्‌ इतिहास, भाग- 
मा मी लेखक : पं० वेचरदास दोशी 
३... प्रकाशक : पार््वनाथ विद्याश्षम शोध संस्थान, जैनाश्रम हि० यु० वाराणसी-५ (उ० श्र०) 
जेन आगम साहित्य : समन और मीमांसा, .. * 

लेखक : पं० देवेन्द्र मुनि शास्त्री ह 

प्रकाशक : तारक गुरु जैन प्रस्थालय, शास्त्री सकल, उदयपुर (राजस्थान) 
सद्ध्ममण्डनस्‌ ;.. | 

लेखक: स्व० जैनाचार्य पूज्य श्री जवाहरलाल जी महाराज 

सस्पादक : पं० सुनिश्री श्रीमललजी महाराज 

प्रकाशक : श्री अ० भा० साधुमार्गी जैन संघ, रांगड़ी मोहल्ला, बीकानैर (राजस्थान) 
जैन सिद्धान्त बोल संग्रह (भाग १ से ७ तक) 

संयोजक : भरोंदान जी सेठिया 

प्रकाशक : अगरचन्द भैरोंदान सेठियाः जैन पारमा[र्थिक संस्था, वीकानेर (राजस्थान) 


परिशिष्ट ४ : प्रत्थ सूची 


श्१५ 


मभिथ्यात्वी का आध्यात्मिक विकास 


लेखक : श्रीचन्द चौरड़िया न्यायतीर्थ (द्वय) 
प्रकाशक : जैन दर्शन समिति, १६/सी-डोवरलेन, कलकत्ता ७०००२६ 


भ-बद्गीता (मूल-अर्थ सहित) 


प्रकाशक : गीता प्रेस, पो० गीता प्रेस, गोरखपुर, (3० प्र०) 


अष्टाविशत्युपनिषद्‌ (ईश, केन, कठ, मुण्डक, छान्दोग्य आदि) 


वीर स्तुति 


प्रशम रति 


अध्यात्मसार 


सभ्पादक : स्वामी द्वारिकादास शास्त्री, व्याकरणाचार्य 
प्रकाशक : प्राच्य भारती प्रकाशन, कमच्छा, वाराणसी (उ०» प्र०) 


अनुवादक : उपाध्याय श्री अमर सुनि 
प्रकाशक: सन्‍्मति ज्ञान पीठ, आगरा-२ 


रचयिता : आचार्य उमास्वाति 
भावानुवादक : मुनि पद्मविजयजीत 
संशोधक : भुनि नेमिचन्द्र जी 


ग्रन्थकार : श्लीमद्‌ यशोविजयजी उपाध्याय 
हिन्दी अनुवादक : मुनि पदुमविजयजी 
सम्पादक : मुनि श्री नेमिचन्द्र जी 


[[][] 


